न 
पब 
,क 


श्री अहजानन्द शास्त्रमालाके संरक्षक 


(१) श्रीमानू:ला० मह्दाव्रीर॑प्रसाद जी जैन, बेंकस, संरत्क, अध्यक्ष एवं प्रधान ट्रस्टी 


कं सदर भैरठ । 
(२) श्रीमती सो० फूलमाला देवी, धर्मपत्नी श्री ला० महावीरप्रसाद नी जैन, बैंकर्स, 
सदर मेरठ | 
(३) भ्रीमान्‌ लाला लालचन्द विजयतुमार जी जैन सर्रफ, . *" सहारनपुर 
श्री सहजानन्द शास्त्रमाला के प्रवर्देक महानुभावों की नामावली -- 
१ श्रीमान्‌ सेठ भवरीलाल जी जैन पाण्डथा, मूमरी तिलेया 
२ वर्णीसध ज्ञानप्रमाषना समिति, कार्यालय, कानपुर 
३ , . ह#ष्णचन्द जी जेन रईस, देदरादून 
४ »५ सेठ जगन्नाथ नी जेन पाणड्या. मूमरीतिलेया 
४ »  श्रीमतीःसोवती देषी जी 'जेन, / गिरिडीह 
६ ».. मित्रसेन नाइरसिंद जी जन) , ५, 7" मुजफ्फरनगर 
७ »..प्रेमचन्द श्रोमप्रकांश जी जन, प्रेमपुरी॥ हे मेरठ 
८४ ५ सल्ेखचन्द लालचन्द जी जेन, मुजफ्फरनगर 
£ ». दीपचन्द जी जेन रईस॥ देदरादून 
१० » बारुमल् प्रेमचन्द जी जन, ,( > मसूरी 
११ »  वावूरासमुशरीलाल जी जेनः ज्वालापुर 
१२९ ,,  केबत्नरास उमग्नसंस जी जन जगाधरी 
१३ , सेठ गैंदामल दगडू शाह जी जैन) +“ न ' सनावद 
१४ ,, मुकुल्दलाजल गुलशनराय जी; नई संडी,75५ - +, पुजफ्फरनगर 
१५ » भीमती घम पत्नी वा० कक्षाशचल्द जी जन, . प।: देहरादून 
१६ » जयकुमार पीरसन जी जन। सदर हिल मेरठ 
९७ ».मत्री जेन समाज, पि ॥ मिल खग्डवा 
९८ ». चाबूराम अकलफप्रसाद जी जन ' (* तिस्सा 
१९ ,. विशालचन्द जी जन; रईस सहारनपुर 
२० ,, घषा० हरीचन्दजी ज्योतिप्रसादजी जन; शोवरसियर, इटावा 
२१ ,,  सोौ० प्रेमदेषी शा& सुपुत्री बा० फतेलालजी जेन) सघी, , जयपुर 
२२ ,,  मत्नाणी, दिगम्बर जैन महिला समाज, ., गया 
२३ , सेठ सोगरमक्त जी पस्डेथा) हर्ट गरिरिडीद 
२४ ,,  जा० गिरनारीलाल चिरजीौलांल जी जेस गिरिडीह 
२४ ,,  चा० राघेलाल फालूराम जी मोदी, गिरिदीह 
२६७ ,, सेठ फूलचन्द वेजनाथ जी जेन, नई सण्दी; , मुजफ्फरनगर 


२७ » सुखवीरसिद्द हेमचन्द जी सर्रौफः बढ़ौत 
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रा 

२८ श्रीवान गोकुल्चद हरकचद जी गोघा॥ ढीला 
२६ ५ दीपचद जी जल रिटायड सुप्रिन्टेन्डेन्ट इंजीनियर) है पुर 
४० ,, मंत्री; हि० ज॑ंनसमाज, नाई की संडी$ हे 7, आगरा 
३१ 9» सचाक्तिका, दि० जेन महिलामढल) नमककी सं3।,._ फक्‍क्‍क्‍ँ आगरा 
१२ 9» नेभिचन्द जी जेन,, रुड़की ,प्रेस, , [४ 7 सर, र्ड्की 
३३ ५. मब्बनलाल शिवप्रसाइजी जेन)चिलकाना वाल्ले।  , : «' झट्दारनपुर 
३४ »  रोशनल्ाल के० सी० जेन) . महारनपुर 
३५४५ » मोल्देडमल श्रीपाल जी; जेन, जन वेरट “सहारन 

१६ ». पनवारीलातल'निरंजनलाल जी जन, ““' शिमला 
३७ 9 सेठ शीतर्लप्रसाद जी जन) सदर ह ““““+ मेरठ 
शेप » . दिगम्बर जैनसमाज़् 5 । बा गोटे |ॉव 
३६ 9 माता जो घनवंतीदेबी जन राजागज वा 
४० +# त्र० मुख्त्यारसिंह जी जन) “नित्यानन्द?  _ , रुड़की 
४१ » लाला महेन्द्रकुमार जी जन)... .' चिल्काना 
४२ ५ लाला आरीश्परप्रसाद राकेशकुमार जन, £ ' चिंज्काना 
४३ ,, हुकमचर मोतीचंद जे व सुक्षतानपुर 
४४ श्रीमती केज्ञाशबती जन, घ० प० चौ० .जयप्रसाद जी सुलतानपुर 
४४५ »५४# गजानन्द गुल्लाबचन्द जी जन, वजाज गया 
४६ $)& वा० जीतमल्ल इन्द्रकुमार.जी जेन छाबड़ा, छूमरी तिलेया 
४७ »9े इन्द्रजीत जी जन, बकीत्, स्वरूपनगर) कानपुर 
४८ $ कि सेठ मोहनलाल ताराचन्द जी जेन बढजोत्या, ' * जयपुर 
४६ » के जा० दयाराम, जी जेन,आर. एस. डी. ओ. सदर; : (७ परमेरठ 
४१ ,, $ ला० मुन्नालाजञ याद्वराय जी जेन) सदर मेरठ 
#र२ ,, 2६ जिनेश्चरप्रसाद अभिनन्द्तकुमार जी जन, शद्दा रनपुर 
४३ » 2 जिनेश्षरतज्ञाल श्रीपीज् जी जन, शिमला 
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भोड दजिन नामों के पहले & ऐसा चिन्द लगा है उन -मद्दानुभावोकी स्वीकृत सद्स्यताक्रे-छुछ, रुपये भा 
गये हैं, शेष आने हैं तथा जिस नामके पहले 2 ऐसा लि ह लगा हैं. उनकी स्थीकृत सदस्यताका 
सुपया। अभी तेंक' छुछ सनहींआयों। सभी बाकी है। 5 ई छह! एव ७५ |] फरय 


#ल्ट्रेइ. आत्म-कीर्तन 7 


[झअध्यात्मयोगी न्‍्यायतीर्थ सिद्धान्तन्यायसा6द्दित्यशास्त्री'शान्तभूर्ति 
पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी' “पद्जानन्द” महाराज द्वारा रचित] 


हैं स्‍्वतन्त्र निश्चल निष्काम । ज्ञाता द्वष्ठा श्रातमराम ॥ टेक ॥ 
मैं वह हूँ जो हैं भगवान, जो मैं हैँ वह हैं भगवान ।. 
श्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहूँ रागवितान ॥१॥ 


मम स्वरूप है सिद्ध समान, श्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधान | 
, किन्तु आराशवश खोया ज्ञान, बना भिखारी निपट .अ्रजान ॥२॥' 


सुख दुख दाता कोइ न भ्रान, मोह राग रुष दुख की खान । 
निजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहिं लेंश निदान ॥३॥ 


4 
१ 


जिन शिव ईदवर ब्रह्मा राम, विष्णु बुद्ध हरि जिसके नाम ॥ 
राग त्यागि पहुँचूँ निज धाम, आकुलताका फिर क्या 'काम ॥४॥ 


रे नय 
ते हज 


होता स्वय जगत परिणाम, मैं जगका करता, क्या काम”| 
दूर हटो परकृत परिणाम, 'सहजानन्द' रहूँ अभिराम ॥५॥ 


| 


[धर्मप्रेमी बेंघुंओ ! इस आ्रात्मकीतेनका निम्नाकित अवसरों पर निम्ताकित पद्धतियो 
मे भारतमे अनेक स्थानोपर पाठ किया जाता'है । श्राप भी इसी, प्रकार पाठ कीजिए | 


१-क्षास्त्रसभाके भ्रनन्तर या यो शास्त्रोंके बोचमें ओतावों द्वारा सामूहिक रूपमें । 


२-जाप, सामायिक, प्रतिक्षसणके झवसरमें | '' स््रत की 

३--पाठद्ाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगनेके समंयमें छात्रों द्वारा । 

४--सूर्योदयसे एक घटा पूर्व परिवारसें एफत्रित चालक, बालिका, महिला, पुरुषों द्वारा । 

४--किसी विपत्तिके भो समय या झनन्‍्य समय शाल्तिके भ्र्थ, स्वरुचि के झ्नुसार किसी श्रधे, चोयाई था पूर्ण 


छुदका पाठ शान्तिप्रेमो घ-धुशों द्वारा । 


अध्यात्मसहसी प्रवचन प्रथम भाग... 

संसारी प्राणियोंकी अभिलाष--संसारमे हम आप सब जितने भी जीव है सबकी 
एक ही अभिलाषा है कि दुख दूर हो और सुख शान्ति-प्राप्त हो । जितने भी प्रयत्न करते 
है प्रत्येक जीव, उनका प्रयोजन यही है कि दु.ख न रहे और सुख शान्ति हो । चाहे इस 
प्रयत्समे वे श्रपती ही बरबादीक काम करले अथवा अपनी ग्राबादीका काम करले, पर 
प्रयोजन एक ही है कि दुख दूर हो और सुख शान्ति प्राप्त हो | यह अभिलापा क्‍यों हुई ? 

उसका कारण ही एक यही है कि थे सब जीव दु खमे पडे हुए हैं। यदि ये दु खमे न होते 
तो ऐसी अभिलाषा क्यो की जाती कि मेरे दुख दूर हो और सुख. शान्ति प्राप्त हो । दुख 
है भ्रौर उन दु खोको सभी कोई अनुभव-कर रहे है, पर क्या दु.ख है ? इस ही जीवनमे 
बालक लोग अपने बचपनका दुख श्रनुभव क्या करते है। माँ ने डाँट दिया, बापने डाँट ; 
दिया, कोई सत्कारसूचक वचन नही बोलता । ये बच्चे लोग अपने को बडा दु खी अनुभव 
करते । वैसे दूसरी दृष्टिसे देखो तो ऐसा लगता है कि बच्चोको क्‍या क्लेश है ? खेलते है, 
मौज करते है, खाना खाते है, कमाना नही पडता है, लेकिन दु.खका सम्बन्ध बाहरी 
सुविधाओसे नही, किन्तु मनकी वल्पनासे है। प्रत्येक जीवसे घटाते जाइये । बच्चे लोग 
अ्रपनी तरहकी कल्पदाये करके दु खी हो रहे है। बच्चेसे बडे हुए तो उनकी कल्पनाका ढंग 
बदल गया, मगर दुख नहीं मिटा । बच्चे लोग यह सोचा करते है कि यदि हम भी इन 
बडोकी तरहसे बडे होते तो हम भी हुकुम चलाते, इन्हीके ढगसे रहते, लेकिन जहां कुछ बड़े 
होते है तहाँ उनकी कल्पनाका ढग बदल जाता-है पर दुख नही मिटता । थो जवानीमे 
देखो तो भ्रनेक दु ख, बुढापामे देखो तो अनेक दुख । यह बात तो इस जरासे जीवनभर 
की है। मगर हम आपका जो आत्मा है, जिसमे मैं मैं का अनुभव किया करते है, जिसमे 
अपने अस्तित्त्वका अनुभव किया करते है, वह करता क्या है ? मैंने कभी सुख शान्ति नही 
प्राप्त की । मै हूँ । अगर मैं न होता तो बडा ही अच्छा था | फिर तो ऋगडा ही क्‍या ? 
मेरा अ्रस्तित्त्व है | मैं हैं और मुझे शान्ति चाहिए न एक आत्माके ही नाते मैं श्रमुक जाति, 
कुल, मजहबक़ा हैं, ऐसी इज्जत पोजीशनका हूँ आदि सब बाते भूल भालकर बस यही 

विचारना है कि रुझे तो अपने समस्त दुख दूर करना है। 

आत्मदया करके सदाके लिणे संसारसंदटोसे मुक्ति पानेका आशय वनानेका छज्नु- 

रोध-- मै इस भवके इन समस्त दु खोसे परिचित तो हू लेकिन जो पशु पक्षी कीड़ा मकोडा 


२ अ्ध्यात्मसहस्री प्रवचन सप्तम भाग 


आदिकके दु ख दिख रहे है उनको तो बात सोच्यिये | श्राखिर वे भी तो हम आपकी जातिके 
ही जीव हैं । उनके भी तो चेतना है । जो बात हमारी है वही बात उन समस्त जीवोकी 
की है | जो वात इन समस्त जीवोके हो रही है वही बात हम आपको भी हो सकती है। 
जरा इस बातपर तो कुछ ध्यान दीजिए । 
इतना तो निश्चित है ना कि कोई दिन ऐसा श्रायगा कि यह शरीर छूट जायगा, 
लोग इसे जला देंगे । उस शरीरको लोग घरमे थोडी देरको भी न रखेंगे | और जो जीव 
इस शरीरको छोडकर चला जायगा जरा उस अपने आ्रापपर भी तो कुछ दया करनी चाहिए । 
उस मेरेका क्या हाल होगा ? कहाँ होगा, किस अवस्थासे होगा ? श्राज तो ज्ञान पाया, बुद्धि 
पायी, कुछ भेदविज्ञान कर सकते, संतोष कर सकते । और इतना ही नहीं, ससारके समस्त 
दु खोसे छूटनेका उपाय बना सकते है । आज इतनी उत्तप्र स्थिति पायी है | श्र, इस देहके 
छूटनेके बाद ये कीडा, मकोडा, पशु पक्षी वगैरह जो दिख रहे है वैसे हो गए तो फिर कूछ न 
बनेगा । फिर तो दु खोकी परम्परा ही बनी रहेगी | तो कुछ अपने आपपर दया करके 
सोचना है, व्याख्यान नही सुनना है भौर न बछ व्याख्यान देना है, न कही श्रौर कोई 
दुनियामे काम करना है । केवल अपने आपका एक ही मात्र काम पडा है कि वह कौनसी 
विधि बने कि गसारके मेरे दुख खतम हो । बे वल एक ही जीवनके दु खोसे छुटनेका मेरा 
प्रयोजन नही है, न उद्देश्य है । एक ही जीवनके दु खोसे छृटनेका कुछ साधन बना ले, कुछ 
राष्ट्रीय सम्बंध बना लें अथवा कुछ ऐसी श्रौर सविधायें बना लें उसमे हमारी दृष्टि नही 
है । दुनियामे जो होता हो सो हो, जो संकट बीतने हो बीतें, उनसे हमारे आत्माकी कोई 
बुराई नहीं है । आत्माकी बुराई तो इस बातमे है कि ऐसा भीत्तरमे भाव रहता है, कषाय 
रहती है, श्रश्नद्वा रहती है कि जिसके कारण जन्ममरणकी परम्परा ब्रढती रहती है, चलती 
रहती है । हमे ससारके इन समस्त सकटोसे दूर होना है श्ौर यही बात इन सब जीवोके 
लिए है | जो करेगा वह सुखी हो जायगा, जो न करेगा वह रूसारमे रुलता रहेगा ! 
संसरणसंकटसे घुक्तिके लिये मुक्त किये जाने वाले निज तत्वकी आराधना--ससरण 
सकटसे छूटनेके लिये सर्वप्रथम यह सकलप चाहिए कि मैं श्रभी तक जो कुछ समझा हू वह 
मैं नहीं हू । मैं एक गुप्त चेतन हू । जाति, कूल, मजहब आदिकी बाहरी बातोको छोडना 
होगा श्र श्रन्दरमे एक आत्माके नातेसे ही बात करना है । यह बात संभीके लिंएं है बल्कि 
यहाँ तक कि यदि कोई व्यक्ति जो मजह॒बसे रगा हुआ श्रपनेको समझ रहा हो उसे तो धर्म- 
पालनमें बाधा आयगी, वह कर्तव्यसे विंजीय बने, वह अपनी करतृतसे रागह्रेषोको जीतने 
वाला बने, उसमे तो यह हित पायगा, किन्तु एक अपने श्रात्मतत्त्वकी दृष्टि छोडकर ढेहको 
यह मैं आत्मा हू, ऐसा मान कर, फिर इस पद्धतिसे यदि यह भी मान जाय कि मैं जैन हैं, 
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मैं इस कुलका हू, मेरे यह भगवान है, बस ये सब बाते उल्टी ही उल्टी बनती चली जायेगी। 
जैसे नीचे कोई बटलोही श्रौंधी करके रख दिया तो फिर ऊपरकी सारी बटलोही उल्टी 
उल्टी ही रखनी होगी इसी प्रकार यदि इस देहको “यह ही मैं हु! ऐसा मान लिया तो फिर 
अपनेको चाहे जन माने चाहे वैष्णव माने चाहे श्रन्य किसी भी रूप माने, वे सभी बातें 
उल्टी होती चली जायेगी, क्योकि भीतरमे उसके देहका लगाव लगा हुआ है। शरीरमे 
आपाबुद्धि करके फिर श्रागेकी कल्पनायें जब चला रहा है तो उसे शान्ति न प्राप्त होगी | 
यदि यह इच्छा हुई हो कि मुझे तो संसारके संकटोसे सदाके लिए चूटना है तो उसका उपाय 
बनाना चाहिए। मुझे न नाम चाहिए, न कुलका बडप्पन चाहिए, न अपने नामका प्रचार 
चाहिए, न किसी पार्टीका प्रचार चाहिए | मैं तो एक आत्मा हू, चेतन हु, जन्ममरणके 
दु खोसे दबा हुआ हू । मेरे जन्ममरणकी यह परम्परा छूटे और जिसके छूटनेसे भूख, प्यास 
इष्टवियोग आदिकके क्लेग दूर हो जाते हैं, हमे तो वह उपाय बनाना है । यदि ऐसी वाब्छा 
हुई हो तो ऐसा दिल साफ करके बैठे कि मेरा तो यह देह भी नही है। मैं तो एक समभने 
वाला ज्ञानवान पदार्थ हू । मेरा कोई वैभव नहीं । मेरा तो घेलामात्र भी कही कुछ नहीं। 
मैं तो देहसे निराला एक चतन पदार्थ हू, मुझे तो मेरी दया चाहिए । उसे संक्टोसे बचाना 
है। यदि भीतरमे यह भाव बने तो समझो कि सनुप्य जीवन सफ्ल है। अन्यथा पशुपक्षियो 
के जीवन आयेगे, उनवी ही तरह यह भी बनेगा । 

संसारके क्लेश व उनसे छूटनेकी जीवोंकी अभिलाप/--मैया ! यह भ्रभिलाषा सब 
जीवोमे है कि मुझे दु खोसे छूटता है भ्रौर सुख प्राप्त करना है। दु खभय यह संसार है। 
मुझे तो इस ढु|खमयी ससारसे छूटता है। यह जीव अनादिकालसे ही दुख भोगता आया, 
किसी निर्चित दिलसे नहीं । भला क्‍या कभी कोई ऐसा भी दित था कि जिसके पहिले दिन 
न हुआ हो ? भला क्या कभी कोई ऐसा भी समय हुआ कि जिसके पीछे कोई समय न 
रहा हो ! नहीं । तो यह समय अनादि कालसे है। और मेरी सत्ता अ्रनादि कालसे है । 
क्या मैं अपने वारेसे जात सकता हू कि मैं किस दिनसे बना हूँ ? भेरी सत्ता कुछ न थी और 
में बत गया | कुछ न था से बन गया है। नर्थिंगसे बनता कया है ? सेरी सत्ता श्रनादिकाल 
से है। जब मैं ग्रनादि कालसे ह्‌ तो इस भवसे पहिले भी मैं कुछ था । क्या था ? देख लो 
जगतके जीव । इनमे से कुछ था । तो प्रयोजन यह है कि जगतके विभिन्‍त जीवोके जितने 
संकट हैं वे सब हम आपने भोगे । पृथ्वी भी जीव है। हम झाप भी कभी पृथ्वी बने और 
खोदे तोडे गए । वहाँ भी दुख भोगा । पानी भी जीव है, वहाँ भी गे किया गया और 
श्रनेक ढु ख भोगा | आग भी जीव है। लोग उसे बुझा देते हैं, हवा भी जीव है । पेड़ 
पौधे भी जीव है । फूल पक्षियोकों लोग तोड डालते है । वहाँ भी इस जीवने दु ख भोगा । 
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लट्‌, च्यूटी, भवरा आदिक हुआ तो वहकिे दुख भोगे। पशुओके दु खकी तो कहानी ही 
क्या कहे ? आँखे रोज रोज देखते हैं। लोग भोटो पर ५०-६० मन बोभ लाद देते हैं। 
उसके कंधे यूझे हुए हैं फिर भी हुडे मार मारकर चलाते है। उनके कधोसे खून भी चूतां : 
रहता है फिर भी चलनेमे जरा भी कमी की तो पीटे जाते है । जब वे ही भोटे किसी काम 
लायक नही रहते तो लोग उन्हे कषायियोके हाथ बेच डालते है, उनकी हत्या कर दी जाती 
है। ये सब दु ख हेम आपने भी सहे । आज हम आप मनुष्यभवमे श्राये हैं । कुछ पुण्य॑ंके 
उदयसे सृुखसाधन मिले है तो यहाँके इस वैभवमे लालसा किए हुए है। यह मेरा धन, ये 
मेरे परिजन, यह मेरी इज्जत ऐसा लोग मानते हैं, पर यहाके ये लोग भी है क्‍या ? ये सव 
भी हमारी ही तरह दुखी श्र जन्म मरणके प्रेरे है। ये सब भी स्वतत्र सत्‌ हैं। इनसे मुझे 
मिलता क्या है, इनका मैं कर भी क्‍या सकता हू, लेकिन इन परपदार्थोके पीछे कल्पनाये 
करके लोग अपने दु ख बढा रहे है । 

श्रेष्ठ नररत्नको पाकर दम लोगोंका कर्तव्य--अहो श्रेष्ठ मानवजीवनकों पाकर भी 
इस जीवने मोह, कषाय, पापमय महानीच, अ्रधर्मका काम किया । कहा तो करनेका काम 
यह था कि अपने ज्ञानानन्द स्वरूपको निरखते हुए तृप्त रहते । सबका अपना-अभ्रपता उदय 
है, सबकी अ्रपनी अपनी बात है। किसीसे रचमात्र भी तो सम्बन्ध नहीं, ऐसा विचार 
करते । कहा तो यह काम था जिस कामसे जो स्थिति बनती है उससे किसी दुनियाका 
उपकार हो । भगवान सकल परमात्मा याने ऐसे भगवान जिनके भ्रभी शरीर भी लगा हुआ 
है । तो सशरीर परमात्माके निमित्तसे कितने ही जीवोका उपकार होता है। बड़े-बड़े चतन्री 
नारायरा प्रतिनारायण आदिक हुए, उन्होने अपना श्रपता लाभ लिया। इतना ऊँचा यह 
मनुष्य जीवन है। अगर अपने पर सच्चा दयाका भाव आये तो समझिये कि मैं भी वह 
चेतन हू जैसे कि जगतके सभी जीव है। जो मेरा स्वरूप है वही सभी जीवोका स्वरूप है, 
केवल इस नातेसे चलना होगा श्रौर अपने श्रापके स्वरूपका परिचय करना होगा तब सुख 
शान्तिका मार्ग मिलिगा । यदि यह विचार कर बेठे हो और कृत सकलप हुए हो कि हमारे 
दुख कैसे दूर हो और वास्तविक सुख शान्ति कैसे मिले ” इसके लिए इतनी बातोका 
निर्णय करना भ्रत्यन्त आ्रावष्यक हो जाता है । पहिली बात यह कि मैं कौन हू ? मुझे अपने 
आ्रापका ही पता न हो तो क्या करूंगा ? दूसरी बात यह जाननी होगी कि मुझे छोडकर 
बाकी जो दुनिया है यह है क्या, क्योकि जगतमे हमारा फेसाव लगा है, हम सबके बीच 
रहते, बोलते चालते है । तो यह सब है क्या ” तीसरी बात हमें यह जाननी होगी कि मेरा 
इस जगतसे सम्बन्ध हैं क्या ? इसके बाद फिर यह सोचिये कि कौन किसको वंसे क्‍या 
करता है ? यह सत्य बात क्‍या है, ये सुख दुख कया हैं, ये कहासे आते हैं, इतनी बातोका 


अध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग कर 


निर्णय करना होगा । श्रव जरा संकल्प करके चले । जो श्रद्धासे भरे है, जो सकल्पसे भरपूर 
है, अब कुछ इन बातोपर विचार करना है कि जिससे हम आप दु खोसे छूटे अपर सुख 
जान्ति प्राप्त करे । 

संसारकी दुःखमयता, सारहीनता व अज्ञानोद्भधवताके विचारसे श न्तिमार्गका लाझ-- 
प्राज यह निर्णय करके जावे कि यह संसार दु खमय है, यह मनुष्यभ्व बहुत ही श्रेष्ठभव 
है, इसमे हम ऐसा उपाय बना सकते कि संसारके दुख सदाके लिए मिट जाये। हमको 
यही उपाय करना है कि हमे सुख मिले और दुख दूर हो, सच्चा मार्ग मिलि। और, 
सच्चा मार्ग पानेके लिए ऐसा उपाय बनाये कि मुझे किसी भी प्रकारका आग्रह नही । मेरा 
यह आग्रह नही कि यह देह मैं हु। फिर कुलका, सम्प्रदायका, मजह॒बका, रिस्तेदारी, व्यव- 
हार अथवा सम्वच्धका, नामका, इज्जतका पोजीशनका, ये जितने भी सम्बन्ध है ये सव एक 
अ्ज्ञानकी जडपर टिके हुए है । अज्ञानवी जड़ हटाये, और एक अपने आपको मैं एक चेतन 
हु, जीव हू, मुझे अभ्रपनेकों सुख शान्तिसे ले जाना है, इन सब वातोका विचार करके सुख 
शान्तिकी लिया जायेगा तो एक रख झान्तिका मांगे मिलेगा, और इस जीवनका सच्चा 
लाभ पा लेगा । यह बात करली तो स्मझो कि आपने सब बुछ करली, और एक यही न 
कर सके तो आप लोकके नातेसे कुछ भी कर डाले, पर समभिये कि कुछ नहीं किया । एक 
धर्मके नामपर ऐसा लगता है कि मैं दुनियाका उपकार करता हू, राष्ट्रका हित करता हू, 
देशको यो उठाऊँगा, लेकिन ये सव करना उतना ही शाव्द्यक है जितना कि जीवनके लिए 
भोजन श्रावण्यक है । इसके झ्ागे श्रौर श्रावश्यवता नहीं हैं। कही राष्ट्र देश श्रादि आपका 
नही है, राप्ट्र और देशकी तो बात क्या, यह देह भी दो श्रापषका नही हैं। यह मानव 
जीवन मिलना बडा दुलेभ है। हा देशमे राष्ट्रमे एक जीनेके नातेसे ये सभी बाते चाहिए । 
ये सब जीनेके साधन हैं, न कि परिगह । तो सभी प्रकारके आग्रहों को छोड़कर एक आत्मा 
के नातेसे बात सुनो और उसके ही रातेसे चिन्तन कीजिए | उसवा करना ही एक अ्रच्छा 
कार्य होगा । 

सांसारिक सुर्सोकी आइुल्ता व्याप्ति होनेसे हेयता--इस जीवने अ्रपने आपमे यह 
न्गिय दिया है कि मुझपर बडे दुखोशी विःम्बनायें हैँ और यह ससार भी विडम्बपाग्रोसे 
भरपूर है । लोग दुखोसे भय करके वे भ्न्तरमे यह जिज्ञासा वरते हैँ कि आसिर सुखी होने 
गा उपाय क्या है ? <'छ न चाहिए सुप्त चाहिए । रुव रुख पाहेया उपाय ब्या है ? ऐसा 
यह जशिज्ञास्‌ बाई जगह पूछताछ बरता है । आ्ररिर एक ज्ञानी पुन्षके पास भी यह एड बैटा 

कि सुख पानेका उपाय तया है ? बरासे बह उत्तर मिला दि शाई सुख पानेका उपाय मत 

पूछ । इतनी बात सुनकर वह यह सोचता है छुछ समय दि मस पानेशा उपाय से पृछु ते 
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फिर क्‍या पूछ ? क्या दुख पानेका उपाय पूछ' ? समाधान मिलता है कि न सुख पानेका 
उपाय पूछ झौर न दुख पानेका । ये सुख दु ख दोनो ही झ्ाकुलतासे भरे हुए है। संसतारके 
सुख और दुख दोनो ही श्राकुलतासे भरे हुए है, इस रहस्यक्रो जाने भ्रव और निर्णय करें । 
कलके दिन उन दु खोके सम्बन्धमे कहा गया था कि संसारमे दु.ख भरे पडे हुए है श्रीर उन 
दुखोसे यह जीव घवडाकर उनसे छूटना चाहता है, तथा सुखकी श्रभिलापा करता है। 
आ्राज कह रहे है कि यहाँ सुख भी हेय है । 
सांसारिक सुखके बर्णनके प्रसंगर्में स्पशनज सुखकी आालोचना--सुख वया चीज है ? 
पाँच इन्द्रिय श्रोर मन ये छहो जहाँ राजी हो उसे सुख कहते हैं । इन्द्रिय और मन विसी 
विषयमे राजी हो उसे सूख कहते है। जंसे एक स्पर्शन इन्द्रियका विषय है | ठडके दितोमे 
गर्म स्पर्श चाहिए, गर्मीके दिनोमे शीत स्पर्श चाहिए । जैसे प्यास बुझानेका सावन पानी है | 
पानी अ्रगर गम पीवे तो भी प्यास बुभती है, ट्डा पीवे तो भी प्यास बुभत्ती है। गर्म पानी 
पीना लोगोको रुचिकर नही है इस कारण गर्म पानी न पीकर ठडा पानी पीते है। यो ठड 
गम, रूखा, चिकना आदिक स्पर्श सुहाता है श्लौर उस स्पर्शमे यह जीव मौज मानता है । 
स्पशन इन्द्रिय द्वारा यह जीव सुखकी अभिलापा करता है लेकित इन सभी सुखोमे झ्ाकु- 
लता भरी पडी हैं। उसका प्रमाण यह है कि आकुलता न होती तो यह इन सुखोकी तो चाह 
क्यो करता ? जैसे फोडा फुसीके लिए मलहम पट्टी । जिसके फोडा फूसी निकली हो उसके 
मलहम पट्टी की जाती है। जिसके न निकली हो वह मलहम पट्टी क्यो करेगा ? इसी तरह 
समभिये कि जिसको आकुलता नही उत्पन्‍्त होती वह इन रुखोकी चाह ही क्यो करेगा ? 
ये सख नही है, ये तो आ्राकुलताकी उत्पत्तिका एक साधन है, श्रौर काल्पनिक साधन है । 
सांसारिक सुखोंमें रसना, घाण, चछ्चु व कर्णन्द्रियके विषयसुर्खोकी आलोचना-- 
रसना इन्द्रियकी चाहमे यह नाना श्रकारके रसोको चाहता है। भोजनका सुख यह भी एक 
क्षणिक सूख है । रोज रोज भोजन करते हैं गौर अनेक लोग तो दिनमे ५-७ बार भी 
भोजन करते है लेकित भोजन कर करके कोई शान्त नहीं होता । रोज रोज वही भूख । 
जैसा भोजन कल किया था देसा ही भोजन यह श्लाज भी करेगा श्रौर उसीमे सुख मानेगा 
पर आराक्ुलता जैसी कल थी वैसी ही श्राज करेगा श्रोर उसमे व्यर्थका सुख मानता है | ये 
सब सूख दुखसे ही भरे है। इत सुखोको भूखके सम्बन्धमे भी भोगने वालेकी विधि देखिये 
कि आकुलता भरी पडी है । खाने वाला शान्तिसे नहीं खाता, उसके कल्पनायें दौडती हैं । 
वह मौज लूटना चाहता है| आकुलता भरी पडी है। ध्रारोन्द्रियका सुख देखिये-अ छी सुग- 
घित बत्ती सूँ त्र लिया, इसकी क्या आवश्यकता ? आवश्यकता है, इच्छा जगी है । भ्राकुलता दूर 
करनेका उपाय उसने यह सोचा है, पर आकुलता दूर करने का उपाय इन सासारिक सुखो 
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में लगना नही है किन्तु भेदविज्ञान करके यह जानना कि मैं जो आत्मा हू सो जीव॑ हू । मैं 
खुद ज्ञान और आनन्दसे भरपूर हैँ। मुझमे ज्ञान और आतन्दस्वभाव भरा है। ज्ञान और 
आ्रानन्दस्वभावसे मैं रचा हुआ हू । ज्ञान और आनन्‍्दके सिवाय मेरा स्वरूप ही नही है । 
ऐसा जानकर बाह्य समागमोकी इच्छा दूर हो और अपने आपके स्वरूपमे उसका लगाव 
हो तो इसे शान्ति मिल सकेगी । बाहरी पदार्थमि लग करके कभी शान्ति विसीको न मिली, 
न मिल सकेगी । तो ये इन्द्रियजन्य सुख कोई सुख नही है जिनकी ये संसारी जीव इच्छा 
किया करते हैं। जैसे श्रांखोसे देखनेवा रुख । जिस किसी भो-चीजको समभ लिया कि यह 
सुखमयी है उस रूपको देखनेकी चाह करता है और देखता रहता है, मगर रूपके देखनेसे 
यदि सुख हो तो यह रूप निरन्तर देखता ही रहे, फिर यह आँखें बन्द क्यो करता ? उस 
ल्‍ूपकों देख करके और मैं क्यो लगता ? तो इन इन्द्रियके सूखोमे शान्ति नही है। करॉन्द्रिय 
का विषय देखिये--कुछ राग भरी बात सुन ली, उसमे भी क्या आनन्द भरा पडा है ? 
उसमे कोई तथ्यकी वात नहीं है, लेकिन राग भरी बाते लोग सुनना चाहते है । 
सांसारिक सुखेर्मे मनोविषयभोग सम्बन्धी सुखोंकीआलोचना--मनका विपय तो 
बडा ही श्रटपट है। इन इन्द्रियके विषयोकी तो सीमा है। ये एक दूसरेके विपयमे न 
छिडेंगे | आँख नाकका काम नहीं करना चाहती, लेकित इस मनवो तो कोई सीमा नही । 
न जाने क्‍या क्‍या सोचता है, क्या क्या इच्छाये करता है ? यह्द मन प्रत्येक इन्द्रियके साथ 
भी जुटा हुआ है। प्रत्येक इन्द्रिये साथ सुख चाहता है। और ऐसी ह्टिसे देखो तो यह 
मन शब्द सस्क्ृतमे नपुसक लिड्भ है। जिसका #».र्थ यही है कि यह मन खुद नही भोगता । 
ये इन्द्रियाँ भोगती है, ऐसा यह मन है कि जिसके विषयकी कोई सीमा नही है। अब 
बतलाओ जिन्दगीसे जी रहे, गरीब लोग भी जीऊ है और आखिरका है जीवन । धनी भी 
जीता है । हजार हो तो उसमे भी गुजारा होता है। हजार हो तो लाखकी और लाख हो 
तो करोडकी, करोड हो तो और शआ्रागेक़ी चाह करता है। प्रतिष्ठा और इज्जतमे जो आज 
मिली है वह उससे आागेकी चाहता है। उससे कम हो तो उसमे दुखी रहता है। उससे 
श्रागेकी इच्छा करके दु खी रहता है। तो मनके विपयकी भी कोई सीमा नहीं है । यह भी 
एक अटपट चीज हैं। तो इन सुखोमे देखिये कि श्राकुलता भरी पडी हुई है। इसमे शान्ति 
का ताम नहीं है । 
सांसारिक कलेशोंका कारण व अपना करतब--ससारके ये क्लेश क्यों है, इसके ही 
सब उदाहरण है कि यह सुखकी आशा किया करता है । सुखकी श्राशप छोड दे तो झ्राज 
क्लेश मिट जाये । सुखकी आशा छोड दे, दुख तो यह चाहता ही नही है और यह जाने 
कि मैं देहसे भी निराला हु, परिजनसे भी न्यारा ह, मैं जो विचार करता हु उन विचारों 
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भी न्यारा हू । देहको छोडकर जाऊँग। तो अकेला ही जाऊँगा। मेरा इन समाममोसे क्या 
सम्बन्ध है ” एक हिम्मत ब ये और इन समागमोसे अपना चित्त मोडें तो वह सुखी हो 
सकता है | पर इन समागमोमे जितना लगे उतना ही दु खके स्थान आ्रायेंगे, दुख उठाता 
पडेगा । यह ससार संकटोसे भरा है। कितने ही सकट ऐसे है जो दिखनेमे अ्रच्छे लगते है 
मगर भीतरमे संकट पडा है। किसी कविने तो यह स्पष्ट बताया है कि सुखसे दु ख अच्छा 
है । यह शान्ति की भ्रपेक्षा बात कह रहे है। आ्रात्मकल्याण चाहने वाले लोग तो दु खका 
स्वागत करते है सुखका नही । दू खमे प्रभुुका स्मरण रहता है | दु खमे अ्रपने आत्माकी सुध 
रहती है । दु खमे आ्रात्मकल्याण की वाजडुछा रहती है, पर सासारिक सृखोकों भोगते समम 
एक ऐसा मदिरापान जैसा नशा रहता है कि आत्महितकी वात चित्तमे नही थाती। प्रश्नु 
की भक्त चित्तमे नही जगती । वह तो सोचता है कि मुझे सुख मिलि। कभी कोई कह दे 
कि भाई धर्म करो तो वह कहता है कि धर्म क्‍या करे, धर्मका फल तो मिल चुका । खूब 
मौज है। मगर ससारके इन दिसावटी साधनोका कया करे ? ये पर है और मिट जाने 
वाले है, इनमे आत्माका श्रानन्द नही है। 
धर्म वात्सल्य बिना संसारविडम्घना--एक बथानक है कि एक राजा रानी थे । तो 
रानी तो धर्ममे चित्त रखती थी और राजा धर्मसे विमुख था । तब रानी ने बहत-बहुत 
समभाया कि है राजन्‌ | धर्ंमे चित्त दो। जीवका धर्म ही एक शरण है | धर्मके सिवाय 
जीवका और कोई साथी नही । जगतके ये सब॑ समागम विछुडेगे, कोई साथ न देगा। तो 
राजाका यही उत्तर था कि धर्मका फल तो हमे मिल चुका | अरब हमको धर्म करनेकी क्या 
जरूरत है ? बहत-बहुत समझाया । एक अच्छे दिन किसी प्रसगमे आकर रानी बोली कि 
राजन्‌ ! यदि धर्म न करोगे तो तुम मरकर ऊंट बनोगे | कुछ दिन बाद हुआ भी ऐसा ही । 
वह राजा मरकर एक बादशाहके घर ऊंट वना | और ऐसा हुआ कि वह रानी भी मरकर 
उसी बादशाहके घर लडकी बनी | जब लडकी विवाह योग्य हो गयी तो उसकी शादी 
हुई । बहुत कुछ दहेज दिया गया । उस लडकीकी माँ ने यह सोचकर कि ऊंट बहुत सुन्दर 
है सो उसे भी दहेजमे दे दिया । वराती लोग सोचने लगे कि ऊंट तो बडा सुच्दर है, इसपर 
क्या लादना चाहिए ? तो यह निरणंय किया कि जो इस लडकीके कपडे है, सामान है, वह 
लदे । सो लडकीका सारा सामान लाद दिया । रास्तेमे ऊंटको जातिस्मरणा हुआ कि हमारे 
ऊपर तो हमारी ही पूर्वभवकी स्त्रीके कपडे लदे हैं। भ्रव इस दु खके मारे वह चले नहीं । 
तो हाकने वाला डडे मारे। आखिर वह ऊँट बैठ गया और डडे सहता गया । इतनेमे ही 
उस लडकीकों भी जातिस्मरण हो गया। वह जान गयी कि यह ऊंट पूर्वभवमे मेरा पति 
था। तब उस लडकी ने उस हाँकने वालेसे कहा कि इसे तुम मारो मत । हम इसको 


ग्रध्यात्मसहस््री प्रवचन प्रथम भाग € 


समझा देगे तब चलेगा । तो दह लडकी उंटके कानसे वहती है कि देखो पूर्वभवसे हमने 
तुम्हे बहुत समझाया था कि धर्म करो, धर्म न करोगे तो मरकर उठ बनोगे। सो देखो 
तुम्हे ऊँट बनना पडा | श्रब इस समय हम तो यह नहीं कह सकते कि यह पूर्वभवके हमारे 
पति है, इन्हे मत मारो, नहीं तो लोग हमारी हँसी करेंगे। अब तो भलाई इसीमे है कि 
तुम चले चलो, नही तो तुम्हारी पिटाई मिट नही सकती । और देखो--ठुमने व्यथथमे अपना 
दुर्लभ मानवजीवन खो दिया था। श्रब वह मानवजीवन का फल मिल नही सकता। बस 
उस लडकी की बातोको -उंट समझ गया और ठीक टीक चलने लगा। तो प्रयोजन यह है 
कि धर्मका शरण लिये बिना श्रात्माका भला हो ही नही सकता । 

आत्माके एकत्वका अनुभव-भैया ! खूब श्रच्छी तरह विचार करलो कि मेरे 
आत्माका कोई दूसरा साथी है क्‍या ” कोई साथी नही है ।' मरणके बाद तो कोई साथी 
होते ही नहीं, पर इस जीवनमे भी कोई साथी नही है। भला बतलावो कि कभी कोई रोग 
हो गया, ज्वर पीडा हो गयी, श्रथवा शिरदर्द हो गया या कोई चिन्ता है तो उसको भोगने 
वाला कोई दूसरा हो सकेगा क्‍या ? भले ही कुछ कारणवश प्रेम भरे वचन बोल दिया, 
किन्तु जो जिसकी परिणति होती ६ उसको वह ही अनुभवता है | कोई किसीके सुख भ्रथवा 
दुख अ्रथवा धर्ममे साथी नही होता । एक कथानक प्रसिद्ध है कि कोई एक नवयुवक राजा 
साधु हो गए थे । वह जगलमे तपश्चरण कर रहे थे। उस जगलमे से एक राजा गुजारा 
और देखा कि इस भयानक जगलमे देखो कैसा कोई रुन्दर नवयुवक बैठा हुआ दुख सह 
रहा है ” उसे दया आयी और पासमे बैठ गया। जब उस साधुने आँखे खोली तो राजा 
कहता है कि आप यहाँ अकेले बेठे है, खानेका भी प्रबंध नही है, आपके पास कोई दूसरा 
साथी भी नही है, फिर श्राप यहाँ अकेले क्यो पडे हैं ? श्रापका नाम कया है ? तो वह साधु 
कहता है कि मेरा नाम अनाथी मुनि है। राजाका चित्त भर आया और बोला- महाराज 
अब आप आजसे अनाथी नही रहे । मैं आपका नाथ बनता हू । आप मेरे घर चलिए | 
तो राजाने सोचा कि शायद यह सोचते होगे कि हमे बहका तो नही रहे तो राजा बोला 
कि आप जरा भी संकोच न करे | मैं ५०० गाँवोका राजा हू, मेरे पास बडा मौज है, बडा 
वेभव है, बडा आराम है। आप मेरे यहाँ आरामसे रहेगे, श्राप रचमात्र भी चिन्ता न 
करे | तो वह मुनि बोलता है-राजन्‌, ऐसा तो पहिले मैं भी था । तुम्हारे यहाँ जाकर मैं 
क्या करू गा ? राजा बोला-- क्या आप भी पहिले हमारी ही तरह राजा थे ? - हाँ मैं 
भी ५०० गांवोका राजा था। “फिर आप अपने को अनाथी क्यो कहते है ? तो मुनि 
बोले कि सुत्तो | जब से राजा था तब एक बार मेरे शिरमे बडा भयानक दर्द हुआ । उस 
दर्देकी मिटानेके लिए बहुतसे डाक्टर वैद्य हवीम आदि आये | सभी ने खूब इलाज किया । 


दी 
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परिजनोने भी बडे प्रेमकी टीवा करी, पर मेरे उस शिरदर्दको कोई रचमात्र भी न बांट 
सका । तबसे मुझे यह ज्ञान जगा कि ग्रोह में तो अनाथ हैं। यहा मेरा कोई रक्षक नही, 
मेरे दु.खका रचमात्र भी कोई भोगने वाला नही । वस सब राजपाट छोडकर यहा जंगलमे 
बेठा हु और सबसे निराला जो एक ज्ञानस्वरूप आत्मतत्त्व है उसकी सुधि मेने ली। राजा 
चरणोमे गिरकर बोला-धनन्‍्य है श्रापों, और आपका यही मार्ग श्रच्छा है। तो इस 
कथानकमे बतानेकी बात केवल इतनी है कि कोई हमारे सुख दु खमे साथी नही है । 
आत्माके एकत्वके उपयोगपर शान्तिविकासकी निर्भरता--सारी वातें हमे अकेले 
ही भोगनी पडती है। जन्म हो तो, मरण हो तो, सुख हो तो, दु ख हो तो, सभी बाते 
खुदको ही भोगनी पड़ती है। कदाचित दो बच्चे एक साथ ही पैदा हो तो भी एक साथ 
जन्मे न कहलायेगे । एक अपनी आयुसे जन्मा, दूसरा अपनो आायुसे जन्मा । न किसीके साथ 
जन्म है, न मरण, न सुख, न दुख | सभी अपने अपने जन्म मरण सुख दुख आदिकको 
भोगते है । यह ससार जिसका स्थान इतना विशाल है जिसका वर्णन करनेमे समभो कि 
अनन्त है, जिसकी कोई आखिरी नहीं है। इतनी बडी दुनियामे जैसे श्राज यहा उत्पन्न हुए 
हैं, तो इतने बढ़े इस ससारमे दुख कोई नही चाहता | सभी सुध्ष चाहते है। मगर सुख 
भी चाह करनेवी चीज नही है | सुख ओर दु खसे परे जो आनन्दसाव है वह केवल आरात्मा 
मे ही मिलता है दूसरी चीजके सम्बन्धमे नहीं मिलता, दूसरे रागद्वेषसे नही मिलता | केवल 
भ्रपने झ्रापका अकेलापन जितना बढता जायगा, अपने उपयोगमे अपने आपका जैसा 
अ्रकेलापन समाता जायेगा वैसा आनन्द उत्पन्न हो जायेगा। कुछ इससे भी अ्रदाज कर 
लीजिए । जब कभी कोई बडा दुखी होता है तो बहुत दिनो तक दु खी होनेके बाद आखिर 
उसे शाच्ति कब मिलती है ? जब ही चित्तमे यह निर्णय करने लगता है कि में तो अ्रकेला 
हू । जितना-जितना अपने अकेलेपन का भाव बढता है उतना ही पश्रानन्द बढता है और 
जितना समागमोकी श्रोर लगाव बढता है उतना ही क्लेश बढ़ता है। संसारमे न सुख पाने 
की चीज है, न दुख । तो न सुख पानेके उपायोमे लगना है, त दुख पानेके उपायोमे लगता 
है । लगना है श्रानन्द पानेके उपायोमे । तो आाजकी बातमे यह ध्यानमे रखना है किनतो 
ससारमे दुख चाहनेकी चीज है न सुख, किन्तु भ्रात्माका ग्रह, « तू जब :. समभमे 
आ्रायगा तो वह श्रानन्द पानेकी चीज है। अब वह आनन्द व. ने 4 सम्बंधमे 
कल बताया जायगा | 
विषयपारतन्त्य विना शान्तिमागके प्रत "ी सहज'्श * 
कुछ विद्येप कहना है कि एक भाई साहबने ऐ सखीकि ' 
किस विषयपर प्रवचन होगा ? तो भाई मैं कर न बता 
जी 


अध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग ११ 


विषयपर बोलूगा | बोलनेकी बात तो मै कह सबगा, १र यह त कह सकंगा कि कल मै 
किस विषयपर बोलंगा, वयोकि यह पुस्तक पासमे है, थोडा परिच्य दिया जा सकता है. 
लेक्नि यह बात नहीं बतायी जा सकती । विषय कुछ भी बतानेके बाद हमारा बोलना 
प्राकृतिक न हो पायगा । उसमें हमे बनावट करनी पडेगी, उसका हमे ख्याल रखना होगा 
और बनावटके बोल निकलेंगे, वह हमारी प्रकृतिके अनुकूल नहीं है। विषय केवल एक ही 
है, सदाके लिए है कि हमारी श्राकुलता कंसे मिटे, अशान्ति कैसे दूर हो ? अब कोई श्रन्य 
विषय बताकर बोलनेमे हम अपने भावोमे प्रसन्‍न नही हो सकते और उसमे हम संतोषजनक 
बात नही सकते | इसलिए विषय एक है केवल कि हमे शान्ति चाहिए। हमारे संसारके थे 
दुख मिट, मुक्ति कैसे प्राप्त हो ? भाई हमारा विषय सदाके लिए यही है । श्रब वह विषय 
कभी किसी भ्रन्य पद्धतिसे झ्ायगा, केभी श्रन्य पद्धतिसे | तो विषय बता करके बोलना हमसे 
अच्छा न बन सकेगा और न हम अपने मनोभाव ही अच्छी प्रकार व्यक्त कर सकेंगे | 
सत्य सहज आननन्‍्दके लाभकी ग्रतीक्षा--सुख शान्तिके अभिलाषी पुरुषने श्रब तक 
यह निर्णय किया है कि जगतमे जो सुख और दुख होते है वे दोनो ही बेकार है। जैसे 
दु.समे श्राकुलता भरी है वेसे ही सूखभे भी आरकुलता भरी है। सुख सदा नही रहता, दु ख 
भी सदा नही रहता | बल्कि दुख सदा न रहे यह तो इष्ट है, पर सुख सदा न रहे यह 
भ्रनिष्ट है । दु खमे प्रभुकी सुध रहती है श्ौर सांसारिक सुखमे प्रभुुकी सृुध भी नही रहती । 
निशकर्ष यह है कि सुख और दु ख दोनो ही श्रहित है । इस कारण जैसे कोई दु खका उपाय 
नही चाहता इसी तरह सुखका भी उपाय न चाहना चाहिए। इतनी बात सुनकर किसी 
जिज्ञासुके चित्तमे यह शंका हो सकती है कि सुख भी यदि बुरा है तो फिर शास्त्रोमे जो 
भगवान्तके भ्रनन्‍त सुखकी महिमा बतायी है वह फिर क्यों बताया ? तो उत्तरमे संक्षेपमे 
इतना समभना चाहिए कि जिन ऋषी आचार्योने भगवानके गुणोका वर्णन करते समय सुख 
शब्दसे भी कहा हो, भगवानके अनन्त सुख है, तो यह उन आचायेोने इन मोही जनो पर 
दया करके लिखा है। शब्दका जो अ्र्थ है उसकी हृष्टिसे यह बात ठीक नही बैठती कि 
भगवानको कहा जाय कि वे सुखी हैं | भगवान सुखी नही है किन्तु श्रानन्दमय हैं । सुख 
शब्दका श्रर्थ है--जो इन्द्रियको सुहावना लगे । भगवानके जब तक शरीर भी रहता है तब 
तक इन्द्रियका कोई उपयोग नहीं। भगधानके इन्द्रियसुख नही है, वहाँ पर भी अतीन्‍न्द्रिय 
सुख है, श्रात्मासे उत्पन्न हुआ आनन्द है। और जब शरीरसे मुक्त हो जाते हैं फिर उनको 
कभी शरीर न मिलेगा । वे निकल परमात्मा हो जाते है। भगवानके इन्द्रियसुखका साधन 
नही है । भगवानको अ्रनन्तसुखी कहना यह यद्यपि आचार्योको भीतरसे इष्ट न था। बे 
जानते थे कि सुख शब्दका अर्थ है वास्तविक और आ्रानन्दका श्रर्थ है श्रात्मीय विशुद्ध आनन्द, 
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लेकिन इन मोही जीवोकों सुख शब्दसे बडा संस्कार लगा हुश्रा है। वे सुखको वडा महत्त्व 
देते है। उनको समभानेकी श्रावश्यकता है तो उनकी ही भाषामे आचार्योने बोल दिया कि 
भगवान श्रनन्त सुखी है। यदि शुद्ध परिभाषासे बोला जाय तो यह बोला जायगा कि 
भगवानके अनन्त आनन्द है। ओर फिर शास्त्रोमे श्रानन्द दब्दका भी वहल वर्णन है। 
भगवान शाइवत श्रानन्दमय है, सच्चिदानन्दमय है, ज्ञानानन्दस्वरूप हैं, उनके श्रविचल 
आनन्द है। आनन्द शब्दका ही बहत-बहुत प्रयोग किया गया है भौर उसके लिए शब्द 
दिया है परमानन्द, सहजानन्द, निजानन्द, चिदानन्द, आत्मीयानन्द श्रादिक | अ्रनेक वार 
इनका वर्णनमे प्रयोग भी हुआ है । तो भगवानके सुख नही है किन्तु झ्रानन्द है । 
सुख, दुःख ओर आनन्‍्दकी स्थितिकी ग्रज्ञताका लाभ--पभ्रानन्‍्द, सुख झौर दु ख 
इन तीनोमे जो अन्तर समझ लेगा वह अपने पर दया करके शभ्रपना वडा भारी काम कर 
लेगा | सुख और दुख इनमे व्यग्न रहता है यह मनुष्य। सुखमे भी श्राकुलता भोगता है 
और दू खमे भी श्राकुलता भोगता है। एक श्रात्माकी दृष्टि छोडकर बाह्य पदार्थेमि हप्टि 
रखकर जो भी मनुप्य हो, चाहे कोई महा गरीब हो, चाहे कोई राजा महाराजा चक्रवर्ती 
हो, थहाँ तक कि चाहे कोई गरृहस्थावस्थाका तीर्थकर ही क्यो न हो, यदि उसकी बाह्ममे 
दृष्टि है तो समभिये कि उस बाहरी लगावसे वह वलेश मान रहा है । तो अपने बारेमे यह 
निश्चय रखना चाहिए कि मेरा हित इस सासारिक सुखसे नही है । सुखकी सुविधायें, सुखके 
साधन, सखके लिए इस देहसे भी प्रीति रखना झ्रादिक ये सब बेकार हैं । भात्मीय श्रानन्‍्द 
पानेके उपायमे लगना चाहिए । सर्वप्रथम इन तीन वातोका भ्रन्तर समझ लेना-बहुत जरूरी 
है । सख और दु ख दोनो श्रहित रूप हैं । ओर इतनी ही बात नही, सुख अहित है भौर 
सखका साधन जो बाहरी चीजें है वे भी अहितरूप हैं, और सुखका निमित्त जो पुण्यकर्मका 
उदय है वह भी अहितरूप है श्रौर पुण्यकर्मका जिस शुभभावसे बनता है (परोपकार, करुणा 
आादिकसे ) वह शुभभाव भी जीवके हितरूप नहीं है, अहितरूप है। जीवका हित तो केवल 
ज्ञाता दृष्टा रहनेमे है, यही आानन्दकी स्थिति है। ेृ 
अपने आपमें अपने सर्वेस्वका निरीक्षण--मैया ! बहुत सावधानीपूर्वक अपने आप 
मे श्रपना सर्वस्व निरखिये । प्रथम तो यहा मेरा कोई पहिचानने वाला ही नहीं। यह सब 
भ्रम है कि मुझे ये लोग पहिचानते हैं, इनको मैं जानता हू । मैं जो- एक स्वततन्न सत्‌ हू, 
ज्ञानानन्दस्वरूप हु उसके पहिचानने वाला यहाँ कोई नही है। श्रौर यदि कोई पहिचानने 
वाला हो तो वह तो अपने ज्ञानमे आ गया, उसका क्या व्यक्तित्व रहा उसकी दृश्मि, क्‍यों 
कि मै जो आत्मा हू तो सहज ज्ञानस्वरूप हु, भर ऐसा सहज ज्ञानस्वरूप किसी की पहिं- 
चानमे श्रा गया तो उसके लिए तो सब समान है, सब एक हैं । यह ज्ञान ही स्वरूप है । 
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मैं अलगसे क्‍या रहा ? कोई व्यक्ति भ्रलगसे क्या रहा ”? ज्ञातासे ज्ञानसे मैं कुछ अलग रहता 
नही । जो ज्ञानी नही है वह मुझे पहिचानता नही है। जब मेरा कोई यहाँ पहिचानने 
वाला तक भी नही है तो फिर किस लिए इतने विकल्प ” किसलिए इतना परिग्रहके सचय 
की लालसा ? किसलिए इतनी नामवरीकी चाह ? ये सब बाते बेकार है। ये सब माया- 
स्वरूप हैं, पर्यायरूप है, विनाशीक हैं, कर्मोके प्रेरे हुए है। आज यहाँ उत्पन्न हो गए हैं तो 
इतने मात्रसे मेरा क्या सम्बन्ध बना ? बहुत बड़े भवितव्यकी बात है उनकी जिनको अपने 
ग्रात्माके स्वछूपका परिचय हो गया । जिनके कारण घर रहने वाले बच्चे स्त्री आदिक 
सबको इस निगाहसे तक रहा है कि जैसे जगतके अ्रन्य सब' जीव है वेसे ही ये घरके भी 
जीव है। जैसे जगतके श्रन्य नगरोके देशोके पडोसियोके जीव कमसे बद्ध है बसे ही ये 
हमारे घरके चार जीव भी कमसे बद्ध है। जैसे जगतके अन्य सभी जीव श्रपने अपने 
कर्मोदयसे ही सुखी श्रथवा दुखी होते है वेसे ही ये मेरे घरमे रहने वाले चार जीव भी 
अपने ही कर्मोदयसे सुखी अथवा दुखी होते रहते है। जसे जगतके श्रन्य जीव अकेले ही 
जन्मते व मरण करते है ऐसे ही ये मेरे घरके जीव भी श्रकेले ही जन्मे है व अकेले ही 
मरण करके चले जायेगे | जैसे जगतके अन्य जीवोसे मेरा कुछ हित नही हो रहा वैसे ही 
मेरे घरके इन चार जीवोसे भी मेरा कुछ हित न होगा । 

मेरा हितू एवं शरण--मेरा हित करने मे समर्थ केवल मैं ही हु, जब मैं ज्ञान 
ज्योतिमे श्राउंगा । दूसरा अन्य कोई मेरा शरण नही है शौर जो ज्ञानज्योतिर्मय है ऐसे 
सशरीर भगवान अथवा अशरीर भगवान, इनका ध्यान हमारा शरण है। जैसे हम आप 
चित्तमे धन वैभव कुटुम्ब परिजन आदिको बसाये रहते है। तो उनको चित्तमे बसाये रहने 
से कुछ भी अपना हित नहीं होता । इसके बजाय यदि भगवानके स्वरूपको चित्तमे बसाये 
होते तो उससे एक शान्तिका मार्ग प्राप्त होता, अपना उद्धार होता । तो आप सोच 
लीजिए कि चित्तमे बसाये रखने योग्य ये परिजन, मित्रजन कुटुम्बीजन आदि है या भगवान 
का स्वरूप ? जिन्दगीके दिन तो व्यतीत हो जायेगे । जीवन हुआ, किसी दिन जन्म लिया, 
युवक हुए अथवा बूढ़े हो गए । पर कुछ ही दिनोंमे वह भी समय निकट श्राने वाला है जब 
कि यह जीवन भी न रहेगा । यह देह भी छूट जाथगा | यह देह जला दिया जायेगा | तो 
इस देहको छोडकर जाने वाले इस श्रात्माका कोई यहाँ साथी रह सकेगा क्‍या ? अब भी 
साथी नही है, आगे क्या साथी होगा ” यह सब जान कर चिकत्तमे यह बात जरूर लाना 
चाहिए कि जिस प्रकार बन सके भश्रपना कल्याण करे। आत्मकल्याणसे बढकर अन्य कोई 
भी महत्त्वशाली बात नही है। मैं हु, जीत्र हु ना कुछ। जो भी पदार्थ होता है वह किसी 
न किसी रूपमे व्यक्त रहा ही करता है। तो मेरी व्यक्षित कषायके रूपसे रहे, इससे लाभ 
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नही, मोह रागह्वेषादिव रूप रहे इससे भी लाभ नही, किन्तु मेरी व्यक्ति मेरे स्वरूपके प्रकाश 
मे रहे तो इससे लाभ है, ऐसा जानकर हमे इस श्रात्मीय श्रानःद पानेके उपायके परिचयमे 
चलना चाहिए । 
आनन्द पानेके उपायका परिचय--यहाँ तक इस साधकने यह निर्णय किया है 
कि सासारिक सुख न तो हितरूप है और न दुख ही हितरूप है, किन्तु आ्रात्मीय आनन्द हो 
हिंतरूप है । इस निर्णायके बाद यह प्रबल जिज्ञासा उठना स्वाभाविक है कि तब फिर इस 
आगन्दको पानेका उपाय क्या है ? देखिये--शुद्ध सहज शाश्वत निर्वाध पवित्र स्वाभाविक 
झ्रानन्द पानेके लिए दो बातोका परिज्ञान करना अत्यन्त श्रावश्यक है | पहिली बात तो यह 
है कि जिसको श्रानन्द चाहिए वह है क्या ” किसको श्रानन्द चाहिए ” मुभको चाहिए ? 
ऐसा उत्तर तो भट भ्रा जाता है, पर जिस मुझको चाहिए वह मैं हू क्या, इसका समाधान 
नहीं कर पाता । जिसको आनन्द चाहिए वह प्रथम तो यह निर्णाय करे कि वह मैं हू क्या 
जिसे श्रानन्द चाहिए | किसी भिखारीको भी यदि श्राप कुछ देना चाहते है तो उसका परि- 
चय तो पहिले कर ही लेते है कि किसको भीख देना है ” मुझे अपने श्रापको आनन्द देना 
है तो मैं पहिले उसका परिचय तो करू जिसको श्रानन्द देना है| श्रन्यथा तो केवल बात- 
बात ही बन जायगी, उसका आधार न विदित हो पायगा कि हमे करना क्‍या है । जैसे एक 
कभी सहारनपुरमे यह घटना घटी कि किसी पुरुषके पास कोई खोटी चवन्नी थी, वह चलती 
ते थी । उसको उसे चलाना था | सो किसी हलवाईकी दूकानमे गया । वहाँ वह चव्ती - 
चल गई । उससे उसे सामान भी मिला और कुछ पैसे भी वापिस मिले। तो जब वह वापिस 
लौटा तो मारे खुशीके वह चिल्लाने लगा कि चल गई, चल गई । उसका मतलब तो यही 
था कि मेरी चवन्ती चल गई, पर वह समय था साम्प्रदायिक भगडोका | सो सुनने वाले 
लोगोने सोचा कि लडाई चल गई, सो सभी दृकानदार श्रपनी अपनी दृकानोमे ताला लगाकर 
घर भाग गए। देखिये बात तो क्या थी क़ि चवन्‍्नी चले गई पर लोगोने क्या समझ लिया 
कि लडाई चल गई । तो जैसे मूलका पता न रहे तो बात बहुत बढ जाय, यो ही समभिये 
कि यहाँ बात बहुत बढ गई प्रौर आधारका कुछ पता नहीं । लोग कह उठते कि मुझे सुख 
चाहिए, पर उन्हे यही पता नही कि वस्तुत किसको सुख चाहिए, सुख किसे चाहिए, आगन्द 
किसे चाहिए ? इसका पता ही नहीं । ॥ 
जब तक मैं अपना पता न कर लूँ तब तक सुखका कोई मार्ग वही मिल सकता । 
इसलिए आनन्द पानेके उपायकी श्रभर खोजमे हैं तो प्रथम यह श्यवध्यक होगा कि मैं उसे 
जान जाऊँ जिसे कि आनन्द पाना है | दूसरी बात यह जानदी होगी कि जो चाहिए वह 
भी क्‍या है ? कोई ऐसा बेवकूफ न होगा कि जिसे जो चीज चाहिए उसीका पता न हो । 
जो चीज चाहिए उसका पता सभीको रहता है । हमको अगर शआ्रानन्‍्द चाहिए तो उस 
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आननन्‍्दका भी तो पता होना चाहिए कि वह आनन्द है वया ” जिसे झ्रानन्द चाहिए वह 
है क्‍या और जो आनन्द चाहिये वह है क्‍या ? इन दो बातोका ज्ञान करना श्रावध्यक हैं। 
इसी श्राधारपर शानन्‍्द पानेके उपायकी बात चल सकती है। 
आत्मस्वरूपके परिचयका उपक्रम--जब हमे आनन्द पानेके लिये आनन्द व आत्मा 
स्वरूपकी समभके लिये चलना है तो प्रथम समभिये कि आत्माका स्वरूप क्‍या है, मैं क्‍या 
हु ” इसका सीधा उत्तर तो यहो है कि में वह ह जो सदा रहता है । मेरा वह स्वरूप है जो 
मुभसे कभी छूटता नही है | जो मेरा है वह मुभसे कभी अभ्रलग होता नही । जो भेरा नही 
है वह मुभसे श्रलग हो जाता है। में वह हु जो सदा रहता हूँ। यदि अपने बारेमे में यह 
सोचने लगूं कि में तो लुट जाने वाला हू, मर जाने दाला हू, तो ऐसा में कोई पसंद करेगा 
क्या ? कोई न पसंद करेगा | जो पदार्थ सत्‌ है, है। किसी भी रूपसे हो, जो है उसका 
कभी नाश नही होता । में हु, सदा रहने वाला हु श्रौर हू चैतन्यस्वरूप । मेरा स्वरूप जो 
मुझसे कभी श्रलग न हो वही स्वरूप है। देह श्रलग हो जाय, कषाय अ्रलग हो जाय, 
विचार वितक अलग हो जाबे । धन वेभवकी तो बात क्‍या कहे वे तो प्रक्ट अलग है, ये 
मेरे स्वरूप नही, किन्तु मेरा स्वरूप है एक चैतन्य जानन देखन । सो गया कोई पुरुष उसको 
लोग कहते है कि यह कुछ समझ नही पा रहा, पर ऐसी बात नही है । वह अपने अंतरगमे 
कुछ समभता चला जा रहा है। ५-६ घटेको किसीको तेज नींद आ गयी । तो उस सोती 
हुई अवस्थासे लोग तो समझते है कि अब यह सो रहा है, इसे कुछ भी ज्ञान नही है, पर 
ऐसी बात नही है। उसमे ज्ञान निरन्तर चल रहा है। संने वाला चाहे पूछे कि मे इस 
समय तो कुछ जान ही नही रहा था, सोता रहा, पर ऐसी बात नही है | सोनेमे भी वह 
निरन्तर जानता ही रहता है । कमसे कम इतना तो जानता ही है कि ६ घंटा सोया । तो 
श्रानन्दपूर्वक सोनेका उसने अ्रनुभव तो किया । वह जानता ही रहता है। कभी कभी स्वप्न 
के रूपमे जो दिखता है वह और है क्या ? वह ज्ञानका ही तो एक व्यक्तरूप है। स्वप्नसे 
देखा कि में श्रमुक काम कर' रहा हू, मेने बडा ही गरुगभरा काम किया | किया तो कुछ 
भी न था मगर स्वप्न ऐसा दीख गया तो वहाँ बात थी क्या कि ज्ञान उस समय चल रहा 
था। तो यह ज्ञान इस चेतन्यस्वरूपसे कभी श्रलग नहीं होता । वह ज्ञान मेरा स्वरूप है 
जिसके कारण यह आत्मा देखता श्रीौर जानता है। अब श्राप समझ लीजिए कि जो अपने 
स्वरूपके चिन्तनमे लगता है, जो केवल अपने कामसे ही मतलब रखता है उसे कभी 
श्राकुलता नही होती । 
मात्र जानन देखनकी बृत्तिमें लाभ--लोकमे जो चतुर पुरुष होते हैं वे यही निर्णय 
विए हुए है कि मुझे दूसरेसे वया करना है ? मुझे तो एक श्रपने कामसे ही मतलब है। 
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जरा परमार्थसे सोचो कि मुझे क्या करना है शऔर से ? एक श्रपने कामसे ही काम रहे । 
मेरा काम है जानन देखन । वस देख लिया जान लिया, इतने तक ही कोई रहेगा तो वहाँ 
किसी प्रकारका दु ख नहीं | जो इतनेसे श्रधिक बढा वस वहाँ ही विपत्तियाँ हैं। एक साधुके 
पास कोई सेठ आया तो साधुने सेठसे कहा कि तुम भगवानके दर्शनका नियम कर लो | तो 
सेठ बोला कि महाराज यह वात हमसे तो न बन पायेगी वयो कि सदिर हमारे घरसे बडी 
टूर पडता है। तो साधु बोला-अच्छा यह वताश्रो कि तुम्हारे धरके ठीक सामने क्या है ? 
* एक कुम्हारका मकान । वहाँ घरसे निकलने पर तुम्हे सबसे पहिले कया दीखता है ? * 
एक भोटा । वस उस भोटा का चाँद ही प्रतिदिन देखकर तुम भोजन किया करना । 
अ्रच्छी वात है। तो घरके सामने कोटाके चाँदको देखकर वह सेठ रोज भोजन करे | साधु 
ने यह बात यो इसलिए कहा था कि जरा इसकी श्रादत तो बने, फिर श्रागे श्रीर वात 
करेंगे । एक दिन कुम्हार उस भोंटेको बहुत ही सबेरे खानपर मिट्टी लानेके लिए खेद ले 
गया । काफी दिन चढ श्राया । तो वह सेठ उस वुम्हारके घर गया और पूछा कि भोटा 
श्राज कहाँ गया, तो पता लगा कि अमुक जगह खानमे है। वह उस खानके पास गया | 
जब वह सेठ उस खानके निकट पहुचा तो उसी समय क्या घटना घटी कि उस कुम्हारको 
खानमे कोई ग्रशफियोसे भरा हडा मिला । खडे होकर यह देखने लगा कि किसीने देख तो 
नही लिया । तो ज्यो ही वह कुम्हार खडा हुआा त्यो ही सेठकोी उस भोंटेका चाद भी दिख 
२या और यह कह लौट पडा कि वस बस देख लिया । उस सेठका मतलब त्तों था कि मुझे 
जो कुछ देखना था सो देख लिया, पर कुम्हारने समझा कि सेठने मुझे श्रशफियोका हडा पाते 
देख लिया । सो कुम्हार बोला-भ्ररे सेठ जी सुनो तो। तो सेठ वोला--वस बस देख 
लिया । कुम्हार उस श्रशरफियोके हडेको सेठके घर लाया श्र बोला कि इन अशफियोमे से 
कुछ हमे दे दो भौर कुछ श्राप ले लो | राजासे न बताता, नही तो ये सभी अगर्फिया छित 
जायेंगी । तो वह सेठ भ्रव सोचने लगा कि देखो-केवल एक भोटाके चादके दर्शनका नियम 
ले लेने पर तो इतना धन मिला, यदि प्रश्ुके दर्शनका नियम ले लिंया होता तो न जाने 
कितना धन मिलता ? तो वास्तविक बात यह है कि प्रभुके सत्यस्वरूपवा दर्शन हो जाय 
तो उससे हमे लाभ है । ससारके सर्वे सकंट छूट जायें तो इससे बढ़कर लाभकी बात और 
हमारे लिए क्या हो सकती है ? यदि आत्माके सत्यस्वरूपका निर्शेय कर लिया जाय तो 
विदित होगा कि आनन्द क्या है, श्रानन्‍्दका सत्यस्वरूप कया है ? 
आत्मस्वरूप और 3सके परिचयका पौरुष--आत्माका स्वरूप समयसारमे कहा है 
कि जो रूप, रस, गध, स्पशरहित है, किन्तु एक चैतन्यमात्र है, ज्ञायकस्वरूप है, जिसका 
कोई श्राकार निर्दिष्ट नही है वह है श्रात्मा | आत्माकों समझनेके लिए केवल एक ज्ञानस्वरूप 
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का ही विचार करे कि जो ज्ञान ज्ञान है सो आत्मा है। यो ज्ञानमात्र तत्त्वका ध्यान करे 
तो श्रन्य विकल्प छूटकर ज्ञानमे केवल ज्ञानस्वरूप रह जानेके कारण जो सहज ही आनन्द 
का अनुभव होता है उस अनुभवमे आत्माको समझ लेनेपर यह भाव बनता है कि भ्रन्य सब 
बातें बेकार हैं। जीवका हित केवल इस शअनुश्नतिमे ही है। सम्यक्त्व होनेपर जो बताया 
गया हैं कि सहज वैराग्य जगता है जीवका । ससार शरीर 'भोगोसे विरक्तिहो जाती है जीव 
की । उसका कारण तो यही है कि एक सम्यवत्वका ऐसा अनुभव जगा है कि जिस अनुभव 
मे उसे श्रन्य सब बातें नीरस जंचने लगती है । तो यो ज्ञानमे ज्ञानसात्र निज स्वरूपका अनु- 
भव करनेपर जीवको श्रात्माके स्वरूपका स्पष्ट भान होता है तो झानन्दका उपाय समभनेके 
लिए दो बाते जो कही गई थी--एक तो श्रात्माका यथार्थस्वरूप समभ लेना और दूसरा 
ग्रानन्दका भी स्वरूप समझ लेना, ये दो बाते अत्यन्त ग्रावध्यक है। तो शात्माका स्वरूप 
समभनेकी बात शब्दों द्वारा संक्षेपमे यहाँ कहा है लेकिन आ्रात्मा शब्दोसे नही समझा जाता 
है। यह खुदको ही अपनेसे ज्ञानरूप पुस्षार्थ करता होगा श्रौर उस ज्ञानरूप पुरुषार्थसे स्व 
ग्राचरणसे अपना आत्मा विदित होगा। यह सब अपने आपके पुरुषार्थपर निर्भर है। 
भ्रन्यथा शब्दों द्वारा जो बताया गया है वह सब सकेत है, सक्षेप है । करता होगा खुदके ही 
स्वरूपका ज्ञान, भानमे ज्ञानस्वरूपका हो ज्ञान | तो उसे श्रनुभव हो जायेगा कि मैं आत्मा 
क्या हू ? शब्दों हारा जो ऊपरी ज्ञान करके संतोष कर लेते है और भीतरमे वास्तविक ज्ञान 
पुरुषार्थ नही जगता उनको श्रात्माका भान नहीं हो सकता । कोईसा भी कार्य हो, जो एक 
प्रयोगात्मक है उस कार्यको तो करना ही होगा । जो कार्य प्रयोग द्वारा ही साध्य है उसके 
लाभके लिये तो कार्य ही करना होगा, सीखना होगा । वह कार्य मात्र शाब्दिक ज्ञान द्वारा 
साध्य नही है। 

प्रयोग बिना मात्र शाब्दबोधसे कार्यसिद्धिके लाभका अभाव--शाब्दिक ज्ञानसे ही 
सतोष मानने वालोकी ऐसी श्रद्धा होती है जैसे कि एक उदाहरण है कि एक स्कूलमे छात्रो 
को तैरनेकी कला सिखाईं जा रही थी । तो मास्टर साहब जो खुद भी तैरना नही जानते 
थे, वे पुस्तकोके श्राधारसे सिखा रहे थे--देखों पानीमे इस तरह गिरा जाता है, हाथ यो 
खींचे जाते हैं, पर यो फटफटाये जाते हैं, यों अनेक बातें तैरनेके सम्बधमे सिखा दी गईं । 
कुल ५-६ माहका कोर्स था । सिखानेके बाद जन्र उनकी परीक्षा लेनेके लिए नदीपर लाये 
तो सभी लडकोको एक लाइनसे खडा कर दिया । कहा देखो--हम १, २, ३ कहेगे । जब 
३. कहे तो तुम सभी विद्यार्थी इस चदीमे तैरकर श्रपतती तैरनेकी कलाका प्रदर्शन करना । 
जब मास्टरने १, २ कहकर ३ कहा तो सभी विद्यार्थी नदीमे कूद पड़े । मगर वे तैर न 
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सके । नदीमे डूबने लगे। अरे तर भी क्यो सकें ? तैरनेकी कला सीखना यह तो एक 
प्रयोग द्वारा साध्य बात थी, शब्दों द्वारा तैरना क॑से सीख सकते थे । सो जब वे बालक 
डूबने लगे तो वहाँके सभी नाविको ने उन्हे बाहर निकाला और नाविकोने मास्टरको बहुत 
डाटा कि तुमने बडी बेवकूफी की । लडकोको बिना तैरता सिखाये ही नदीमे कुदा दिया । 
तो मास्टर बोला--अभ्रजी हमने ६ माह तक इनको - तैरनेकी कलाका सारा कोर्स पढा 
दिया। ये लोग तैरनेकी कलाके विषयमे इतना जानते हैं जितना कि तुम लोग भी नही 
जानते । नाविक लोग मास्टरकी बेवकूपी पर हंसने लगे। तो जो प्रयोगसाध्य बात है वह 
शब्दो द्वारा नही सिखाई जा सकती । अभी हम आप सभी रोज-रोज घरमे रोटियाँ बनते 
हुए देखते है। कैसे आाटा गृदा जाता है, बसे बेला जाता है, कैसे सेका जाता है। रोज 
रोज देखते है, और पूछा जाय तो रोटी बनानेकी विधि भी श्रच्छी प्रकार बतला देंगे, पर 
कह दिया जाय कि जरा रोटिया बनाझ्नो तो कोई न बना पायेंगे । तो जो बात प्रयोगसाध्य 
है वह बात शाब्दिक ज्ञान द्वारा साध्य नही है | इसी प्रकार आत्माका, अनुभव भी शाब्दिक 
ज्ञान द्वारा साध्य नही किन्तु खुद ही श्रपने हृदयको साफ करके, जगतके पदार्थोंको भ्रस्तर 
जानकर, उनसे उपेक्षा भाव करके अपने ज्ञानस्वरूपको ले तो अनुभव हो सकता है। तो 
आत्माके स्वरूपको जाननेवी बात यो है । 
आनन्दके स्वरूपकी कांकीके लिये उत्सुकता--भश्रव दूसरी बात पर विचार करो 
कि मुझे चाहिए आनन्द । तो; उस श्रानन्दका स्वरूप क्या है ? आानन्दका स्वरूप है सहज 
प्रनाकुलता । जहाँ रंच मात्र भी आकुलता नही और ऐसी ही निराकुलता की श्रद्धा स्वय 
होती है । इसमे परकी आधीरता नही है। केवल एक स्वके श्रालम्बनसे यह एक सहज 
श्रनाकुलताका श्रनुभव होगा । उस सहज अनुभवका ही नाम आनन्द है। अनाकुलता होगी 
कब ? जब अनाकुल सहज स्वभावक़ा ज्ञान हो। यह स्वरूपका आचरण प्रतीति कब 
बनेगी ? जब हमको यह ज्ञान हो कि में भ्रविकार ज्ञानस्वभाव हू । जगतके जीवोने श्रभ्नी 
तक सुखकी भ्राशासे बहुतोकों शरण बनाकर बहुतोसे ग्राशा रखी कि मुझे इनसे सुख शान्ति 
मिले, लेकिन सबका आश्रय, सबका आलम्बन ये सब धोखा देनेके ही कारण बने, इनसे 
बरबादी हुई, जन्म मरणकी परम्परा बढी, पर शान्ति न मिली । इसने सबका शरण ग्रहण 
किया पर एक निजका शरण नही ग्रहण किया । इसकी हृप्टिमे श्रन्य अनेक जन सूखदाता 
विदित रहे । ये भाई, मित्रजन, रिस्तैंदार लोग मुझे सुख देंगे ऐसी दृष्टि तो रही, पर यह 
ध्यान कभी नही किया कि में स्वय आानन्दस्वभाव हैं। ओर उस स्वयका भ्रानन्द ग्रहण करें 
तो आनन्द प्राप्त होगा । श्र्थात्‌ अपने भ्रविकार स्वभावका ज्ञान नहीं किया । श्रविकार 
स्वभाव यही हुआ कारण सहज परमात्म तत्त्व । इसका शरण नही लिया | इस ही कारण 
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यह भ्रब तक परद्ृष्टि रख करके संसारमें रुलता रहा । 

झाननन्‍्दकी उपादेयता व सुख दुःख दोनोंकी हेयरूपता--अ्भी कुछ दिन पहिले यह 
प्रकरण। था कि संसारमे सुख और दु.ख दोनों ही हेय तत्त्व है। श्रीर इसके कारणभूत 
साधनभूत, बाह्य उपायभूत जो इष्ट समागम हैं वे भी हेय है । इष्टका समागम हो तो उसको 
जरूर दुख होगा । योगभूमिमे क्यो सुख बताया गया है लौकिक दृश्टिसि ? वहाँ इष्टवियोग 
नहीं है | जुगलिया उत्पन्न होते है, वही दोनो स्त्री पुरुष बनते है ऐसी वहाँकी पद्धति है 
झ्रौर उनके बच्चे जब उत्पन्त हो गए तब उनकी श्रायुका श्रन्त होने लगता है। वहाँ बच्चे 
गर्भसे बाहर निकले कि पिताकों तो श्रायी कीक भर माताको आयी जिवाई । तो दोतो 
गुजर जाते है। माता पिताने बच्चोको नही देखा, बच्चोने माता पिताको नहीं देखा | इसका 
मतलब यही है कि इष्ट समागम नही हुश्रा । इष्ट समागम नहीं हआ तो बस उन्हें किस बात 
का दुख हो ? जिनको इष्ट समागम होता है उनको अवश्य ही कष्ट भोगना होता है । जो 
बाहरी पदार्थोके समागमको इष्ट समभते है उनको नियमसे वियोग होगा । चाहे कोई कितना 
ही धनिक हो, कैसा ही बुद्धिमान हो पर जो इन बाहरी समागमोको शअ्रपता इष्ट समभेगा 
उसके दर खको कोई मेट न सकेगा । उसकी अतिम दशा यही होगी कि दु.खी होना पडेगा । 
तो यह इष्ट समागम, जिनके लिए निरन्तर ध्यान बना रहता है वह तो बरबादीका 
ही साधन है। तो ये सांसारिक रुख जो कि दुखके वारण है वे भी हेय है, और सुख 
दु खके निमित्तभुत जो कर्मोद्य है, पुण्य पाप है वे भी हेय है, और पुण्य पापके कारण 
जो शुभ अछ्ुभ भाव है, विकारभाव है वे भी हेय है। तो निष्कें यह निकला कि शुभ 
और अशुभ ढोनो प्रकारके विकारभाव होते है परके आश्रयसे । तो परावलम्बन यह भी हेय 
है। अथ यह निकला कि स्वका आश्रय ही उपादेय है। जब यह जीव अपने इस स्वृतत्र 
शविकार सहज ज्ञानस्वभावका ज्ञाता होता है तो अपने ही स्वभावका श्राश्रय करता है। 
स्वभावका आराश्नय करनेसे सहज श्रनाकुलता उत्पन्न होगी श्र आनन्द जगेगा । यही है 
ग्रानन्द पानेका उपाय । 

आनन्दके परिषयकी विशेषतामें आनन्दका लाम--भैया ! जब यह शआात्मा सहज 
स्वभावका ज्ञाता हो गया तो ज्ञाता होनेके साथ ही उसमे यह सहज कला श्रा जाती है कि 
अ्रवः उसको भोगोकी इच्छा नहों रहती । जब श्रविकारी ज्ञावस्वभावका आश्रय करके एक 
विचित्र अनुपम स्वाघीन सहज आननन्‍्दका अनुभव हो तो इसके सामने अन्य बातें असार 
जंचती है। तो उसको भोग शरीर आदिफकी इच्छा न रहेगी। उसका तो सारा उपयोग 
एरिदर्तित हो गया । जो उसका विवारवी शोर उपयोग लगा हुआ था वह सब बदल गण । 
अब उससे मायाचार नही रहा, भोगोगी इच्छा नही रही । अपने श्रापके स्वभावका उसे 
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श्राश्य हुआ भ्रोर सहज अनाकुलता उसके आचरणमे आयी । वहाँ जो अनुभव हुआ बस वही 
आनन्द है। इस श्रानन्द पानेका उपाय आननन्‍्दका सही स्वरूप जाननेसे उसका परिज्ञान 
करनेसे ही मिलेगा । इतनी बात सुनकर जिंज्ञासु यह पूछता है कि सांसारिक सुखको आनन्द 
शब्दसे क्यों नही कहा ? तीन शाब्द जो बाँटे हैं--सुख, दुख और आनन्द | तो सुख तो 
समभमे ध्राता है कि यह हेय है उसको हम कुछ कुछ मान लेते है, क्योकि इस सुखसे पहिले 
भी विडम्बनायें हैं, सुखके बाद भी विडम्बनायें हैं, लेकिन इस सुखको आ्राचन्द क्यो रही 
कहते ”? आखिर भोजन करने वाले पुस्ष भी तो कहते है कि आज भोजन करनेमे बडा 
आ्रानन्‍न्द आया । पण्चेन्द्रिके विषयोमे रमकर यह जीव कभी कभी आनन्द दब्दसे कह 
उठता है । तो फिर इन सासारिक सुखोको श्रानन्द नामसे क्यो नही कहा ? समाधानमे यो 
समझ लो कि नाम धरनेको कुछ भी कह लो | जैसे बहुतसे गरीबोका नाम लक्ष्मीपति रख 
दिया जाता है और बहतसे सेठोका नाम भी लटोरेमल खचोरेमन श्रादि रख दिया जाता 
है। तो नाम धर देनेसे कोई फर्क नही है। इन सासारिक सुखोमें श्राकूलता है और जो 
सहज श्रानन्द है उसमे निराकूलता है। वह सहज रवभाव है। उसके ज्ञानमे आकूलता 
नही है! 
सांसारिक सुखकी पराधीनतादिका प्रदर्शन--सासारिक सूख पराधीन है | यहाँ 
कितनी ही परदृष्टियोका जमाव किया जाय तब कही सासारिक सुख मिलता है । प्रथम तो 
इन्द्रियाँ ही पूर्ण मिलना दुर्लभ है। उसमे भी पराधीनता है। श्रगर जीभमे छाले है तो 
भोजनके स्वादका आनन्द न मिलेगा । श्रगर कान बहिरे है तो रागरागनीके शब्द सुननेका 
श्रानन्द न मिलेगा । यो ही सभी इन्द्रियोकी बात है । यो सर्वप्रथम सासारिक सुख भोगनेके 
लिए इन्द्रियोकी बलवत्ता चाहिए। तो इच्द्रियोमे बलवत्ता रहे यह भी अपने आधीन 
नही । इसके बाद फिर चाहिए बाह्म वस्तुओका समागस । जो विषयभूत पदार्थ है वे चाहिएँ 
तब इसको आनन्द प्राप्त होगा। वे भी अपने आधीन नही है। सुप्रोग है तो है, मिल गए 
तो हो गए, पर उनपर अधिकार नही है कि वे हमे मिलेगे ही । फिर इसके बाद उदय 
चाहिए अनुकूल । श्रगर उदय अनुकूल नही है तो इन्द्रियाँ भी बलवान हैं, बाह्य साधन हैं, फिर 
भी उन्हें नही भोग सकते । जैसे कोई रईस पुरुष रोगी हो गया तो उसके इन्द्रियसुख क्यो 
नही हो पाते कि उदय विपरीत है । इन्द्रियाँ भी हैं, वाह्य साधन- भी हैं, सव कुछ होनेपर 
भी चंकि उदय विपरीत है इस कारण उसे न खाने पीनेका सुख मिलता श्रौर न अन्य ही 
सुरव मिल पाते । तो उदय भी अनुकूल चाहिए । वह भी हमारे आधीन नहीं । तो कितनी 
पराधीनतायें है इन सासारिक सुखोमे ? इतनी पराधीनतासे भरे ये सासारिक सुख हैं। इन 
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सासारिक सुखोमे पराधीनताकी ही विडम्बना नही है किन्तु ये सुख विनाशीक है । कैसे ” 
प्रथम तो इनकी विनाशीक्ताकों मेटनेका कोई उपाय नही है क्योकि कोईसा भी भोग भोग 
लिया जाय । भोग भोगनेके समय भी श्राकुलता है, भोगते ही वे सूख नष्ट हो जाते है । 
किसी भी इन्द्रियका भोग हो, भोगनेके बाद वह सुख खतम हो जाता है । जैसे भोजन किया 
तो सुख मान लेते है, पेट भर गया | भोजन करनेके बाद वह सुख जो प्राप्त होता है. वह 
भी मिट जाता है। तो किसी भी इन्द्रियका सुख हो, भोगनेके बाद वह सुख नहीं रहता, 
यह ॒प्राइंतिक बात है, इसलिए वह सुख नियमसे विवाशीक है | इसके अतिरिक्त इन्द्रिया 
बिगड गईं, साधत बिगड गए, यो भी वे सांसारिक सुख पराधीन है और वे विताशीक 
है । कोई मोही पुरुष इतनेपर भी श्रगर राजी हो जाय कि चलो रहने दो पराधीनता, हम 
इस पराधीनताकी बातको सह लेंगे, पर मुझे तो इन सासारिक सुखोमे मौज मिलता है। 
मुझे तो ये सासारिक सुख ही चाहिए, तो उसके लिए समझना होगा कि ये ससारके सूख 
पराधीन है । विताशीक हैं, इतनी ही बात नही, किन्तु वे दु खपूरं भी है। जितने काल उन 
सुखोगोीं भोगा जा रहा है'उतने वाल भी तो अनाकुलता नही है | उतने काल भी दुख 
भरा पडा हुआा है, परदृष्टि है यह तो एक निरन्तरका दुख है। ' 

विपयवेदन|की चखिक दवा-यह जीव जब श्रपनें स्वभावसे डिग गया और किसी 
परपदार्थमे इसने अपना मन लगाया तो यह एक सबसे बड़ी भारी विडम्बना है। तो ये 
ससारके सूख निरन्तर दू खपूण है। प्रसिद्धियाँ कर रखी हैं कि दु ख तो है मेरूपवेत बराबर 
ओर सुख है राई बराबर, लेकिन वास्तविकता यह है कि इस संसारमे राई बराबर 
भी सुख नही है | निरन्तर अशान्ति ही रहती है। पसीना लेता है मनुष्य तो उसे ज्वर है, 
रोग है, श्राकुलता है, भ्रशान्ति है, वेददा है तभी तो पसीना लेना पडता है। स्वस्थ पुरुष 
तो पसीना लेनेकी चाह नही करता । यह वेदना वाला, ज्वर वाला पुरुष तो दो चार रजाई 
ग्ोढकर पसीरला लेना चाहता है। इसी तरह ये भोग जब भोगे जाते है जब कि भीतरमे 
अशान्ति है, वेदता है। तो ये रोगोकी दवा हैं भोग। औषधि श्रौर दवामे श्रन्तर है। 
ग्रौषधि वह है जो रोगको जड़से समाप्त कर दे और दवा वह है जो रोगको दवा दे । तो 
यह तो रोगकी दवा है। जैसे दवा तो थोडो देरको रोगको दबा देती है, रोगको मिटाती 
नही, इसी तरह ये इन्द्रिय सुख भोगने से भोगके रोग मिटतरे नही किन्तु दब जाते हैं। भोग 
भोगकर नही भोगोकी वेदनाको मिटाया जा सकता है। ये भोग भोगे जाते है फिर भी 
इनकी ठेदना मिटती नही, वेदना कुछ दब जाती है। तो ये सब साँसारिक भोग विपत्तिके 
ही कारण है, ऐसे सासारिक सुखोको आनन्द शब्दसे कहना उचित नही है । 

आनन्दफे परिणमनके 5संपमें-- आरन्दवा अर्थ है जो आत्मामे चारो ओरसे समृद्धि 
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उत्पन्त कर दे । जो इस क्रात्मामे आनन्द उत्पन्त कर दे उसका नाम प्रानन्द्र है। इन 
सासारिक सखोको शानन्द नहीं कह सकते, लेकिन यह बात न भूलना चाहिए कि शअ्रगर 
शुद्ध आनन्द मिले तो, सुख मिले तो, दुख मिले तो ये सब श्रानन्दशक्तिके ही परिशमन 
है। आत्मा चूंकि भ्रानन्दस्वरूप है तो जो द्षाक्ति है उस शक्तिका कोई परिणमन होना ही 
चाहिए | तो उस आनन्द शक्तिका परिणमन है विकार सुख और दुख । भ्रौर स्वाभाविक 
परिणमन है श्रानन्द । तो आनन्द गुराकी रख दुख विक्ृत पर्याये हैं । किन्तु इन दुख मुखो 
की श्रानन्द शब्दसे नहीं कह सकते । स्वका श्रालम्बन करनेसे, श्रविकार स्वभावका आत्मा 
आलम्वन लेनेसे जो स्वमे आनन्द जगता है उसको श्रानन्द कहते है। यो श्रानन्द और 
इन दो का स्वरूप जाननेके वाद यह जीव झानन्द पानेका उपाय करता है । 
तच्वके सत्य. परिचयके लिये द्रव्य गुण पर्यायक्रे परिचयकी आवश्यव ता--किसी 
भी समस्याको समभनेके लिए तीन बातोका परिज्ञान व-रना आवश्यक है--पदार्थ, पदार्थकी 
अवस्था, पदार्थकी शक्ति | इन तीन तत्त्वोको ठीक-ठीक समझे बिना न तो भेदविज्ञान हो 
सकता झौर न शान्तिका मार्ग मिल सकता । इन तीन बातोका ज्ञान करना अत्यन्त 
आवश्यक है । जैसे यहाँ किसी बडे कामको करनेसे जोडनेसे बडी तकलीफ भी सहन करते 
श्रौर बडा वैभव भी खर्च कर लेते है ऐसे ही शान्तिका मार्ग प्राप्त करने के लिए भी तन, 
मन, धन, वचन श्रादिक सर्व कुछ भी खर्च करता पडे तो खर्चे करना चाहिए। इतने बडे 
लाभकी बातकी प्राप्त करनेके लिए भ्रगर तन, मन, धन, वचन सर्व कुछ खर्च करने पडे तो 
वह कौनसी बडी चीज है ? एक इस गुत्थीको खुलभा लेना चाहिए जिस गुत्यीके रलभवे 
के बाद आत्माको अनन्तकाल तक एक अश्रविनाशी आनन्द प्राप्त हो सकता है। इसीकी 
बात यहाँ कही जा रही है । किसी भी चीजका ज्ञान करनेके लिए त्तीन बातोका ज्ञाव करना 
अत्यन्त श्रावश्यक है । चीज, चीजकी हालत और हालत, की शक्ति । चीज न हो तो हालत 
किसकी बने ? चीज अच्छी तरहसे समझ ली जाय। चीज पदार्थ यदि न हो तो जीवकी 
हालत कैसे बनेगी ? जेसे कपाय करना, शान्ति रखना, ज्ञान रखना, आनन्द पाना श्रादिक 
जो भी बाते बन रही है वे किसमे बन रही हैं ? यदि कोई पदार्थ न हो तो उसकी हालत 
भी नही होती । जैसे कुछ दार्शनिक कहते हैं कि इस श्रात्माकी कोई हालत नही होती । 
यह अ्रपरिणामी है, इसकी कोई व्यक्त दणा ही नहीं होती, श्रोर फिर भी जबरदस्ती कहा 
जा रहा है। कोई अवस्था नही होती, कोई हालत नही बनती फिर भी कहते कि जीव 
कोई चीज है। यदि चीज है तो उसकी कुछ -हालत होगी, अवस्था बनेगी, परिणमन 
होगा । तो ये तीन बातें हैं-चीजका होता, चीजकी हालत होना और चीजकी वक्ति 
होना । जैसे ये दिखने वाले जो पदार्थ है इनमे जो रूप है, रग है, वह तो उनकी हालत है, 
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श्रौर जिसकी वह हालत है वह मुख्य चीज है, स्कध है। चीजका होना और उसकी कोई 
न कोई हालत रहना अत्यन्त श्रावश्यक है । भर उस चीजकी क्सि तरहकी हालत बचे, 
स्थिति बनेगी, इसका कारण कोई शक्ति है । पदार्थकी जैसी शक्ति है, उस प्रकारकी अवरथा 
बनती है। इन तीन बातोको किसी भी चीजके समभनेमे ध्यान रखना चाहिए- चीजवा 
होना, चीजकी हालतका होना और उस चीजमे हालत बननेकी शक्तिका रहदा । 

आत्माके आनन्द धमका परिचय--अ्रव आत्मामें झ्रानन्द गुराकी वात चल रही 
हैं। आनन्दपरिणामनकी वात चल रही है कि श्रात्मामे श्रानन्द होता है और उस आनन्‍्दकी 
वक्ति आत्मामे है। आत्माका आनन्दस्वरूप है । आत्मा स्वयं ही झ्रानन्‍्दमय है । दुख किसी 
भी जीवको नहीं है, वह भी बनाना पडता है पर यह आनन्द तो अपने श्राप मिलता है, 
श्रानन्द बनावा नहीं पड़ता क्योकि आनन्द जीवका स्वरूप है । तो इस प्रकरणमे यह वात 
इतनी लम्बी चौड़ी इस विषयकी चल रही है कि वह श्रानन्द श्रात्माका गुण है या पर्याय ? 
गुणके मायने दक्तिरूप, पर्यायके मायने हालत । जीवकी हालतका नाम है ना आनन्द ? या 
जीवकी शक्तिका नाम आनन्द है ? इस सम्बधमे यह निर्णय रखना चाहिए कि इस विषयमे 
जो आनन्‍्दका परिणमन होता है उसका भी नाम आनन्द रखा गया है और जीवमे जो 
श्रानन्द पानेकी शक्ति है उसका भी नाम आनन्द है, मगर इसे न भूलना चाहिए कि आरबन्द 
शक्तिका स्वरूप भौर है, श्रानन्दपरिणमनवा स्वरूप और है । श्रात्माके आनन्द शक्तिवी 
स्वाधीन परिणशति है, उसका नाम आनन्द पर्याय है, और वह आनन्द पर्याय जिस शक्तिके 
कारण प्रवट होती है उस शक्तिका नाम आनन्द गुण है। श्रर्थात्‌ जीव आननन्‍्दमय है। उस 
प्रविकारी आनन्दस्वस्व्प निज त्तत्वकी भावना की जाती है और इस भावनाके फलमे जीवबो 
सहज श्रानन्द प्राप्त होता है । उस समय जीवको स्वत. सहज अनाकुलता जगती है। उस 
ग्रनाकुलतादा नाम है आनन्द पर्याय । हमे चाहिए आनन्द । तो श्रात्मावा स्वरूप तो सम- 
भझागा है फि हमे चाहिये क्‍या ? जो चाहिए वह ध्यानमे ही न हो और चाहिए चाहिए ऐसी 
फोर बात कहता फिरे तो वह तो एक उत्मत्त चेष्टा है । हमे क्या चाहिए ? पहिले यह तो 
दिमागमे लायें । हमे श्रानन्‍्द चाहिए । तो वह झानन्द है क्या चीज ? उस श्रानन्दके स्वरूप 
पी बात चल रहो है । को अ्रवाकुल परिणमन है वह तो है धारन्द पर्याय और आनस्ट 
परिणगन होनेबी जो जीवगे शवित है वह है श्रानग्द गुण । जिस जिस चीजमे जो जो बात 
प्रदट होती है, निर्शेय करना चाहिए कि उस उस वादके प्रकट होनेकी गक्षति इसमे है । ने 
हो धद्ित तो रात समझें क्या ? जैसे कागजमे फूलो दैसी गंध मिकलसेका गंगा नहीं है हो 
उसमे यह गृण लाया बहसे जाव ? जिस पदारईम “नी योन्यता - 


हैं उसमें कैसा 7 रहा है । 
तो पदाथ्या होना, उसेवी एवरथा बनना और रे 


धबिदिदा होगा ये तीन बाते किसी 
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पदार्थकी जानकारीके प्तम्बधसे सबसे पहिले जान लेडी चाहिएँ । जिन्हें अपने आ्रात्माका हित 
करना है उन्हे भी इन तीन बातोको ध्यानभे रखना चाहिए--जीव, जीवमे आ्रानन्दशक्ति 
भौर जीवमे आनन्द परिणमन । झानन्दके मायने शुद्ध परिणमन । एुख दु खसे परे निविकार 
अनाकुल परिणमन ज्ञानी जीवको ही प्राप्त हो सकता है। इस आनन्द परिणशमनकी शक्ति 
का नाम आनन्दशवित है, और वह श्रानन्दशक्ति जीवमे है। इसके समभते समय इस 
निष्कर्षपर आना चाहिए कि अगर आनन्द पाना है तो इसके लिए क्सी अन्यको उद्यम म॑ 
करना होगा । करना होगा स्वयको ही, परपदार्थोका आ्राश्नय तजना होगा और स्वण्मे झपने 
ज्ञानबलसे विश्रामसे रह जाना होगा । 
आत्माकी आनन्दरवरूपता--भैया |! आत्मा ग्रानन्‍्दस्वरूप है ही तो उसमे श्रपने 
आप आनन्द प्रकट होगा। श्रात्माकी आ्लाननन्‍्दमयताकोी जानकर ही अद्वेतवादियोने बताया है 
कि श्रानन्द ब्रह्मण स्वरूप । ब्रह्मका स्वरूप आनन्द है। यद्यपि यह बात सत्य है कि ब्रह्मका 
स्वरूप आ्ानन्द है पर उनके ब्रह्मका स्वरूप कुछ श्रौर ही है। ब्रह्मको एकान्त करके उन्होने 
माना है । किसीने बताया है कि ब्रह्मका रूप है एक शक्ति । यदि एकान्त करके कहा जाय कि 
वह शक्ति ही ब्रह्मका रूप है, उसके श्रन्य श्रसाधारण विशेष चिन्ह श्रौर नही है, जैसे पर- 
माणुको कोई रुत्त्व कहे श्र रूप, रस, गध, स्पर्श न स्वीकार करे तो सत्य न ठहरेगा, इसी 
तरह कब्ह्मका, जीवका स्वरूप कोई सत्य तो नही है किस्तु ज्ञान, दशेन, आनन्द आदिक न 
माने तो सत्य कैसे ठहर सकता है ” साधारण गुण और भअ्रसाधारण गुणा बने रहते हैं पदार्थ 
मे तब पदार्थकी सत्ता बनती है । तो प्रात्मा आनन्दस्वरूप है । हम यदि परपदार्थोकी आशा 
तज दे और आनन्‍्दका निज श्रात्माका ध्यान करें, आत्मामे ही विश्वाम करे, यहाँ ही ज्ञान 
स्थिर बनाये तो हमे श्रानन्द प्राप्त होगा, श्रोर ऐसा श्रानन्द प्राप्त होगा जो अग्विकी चिन- 
गारीकी तरह समस्त कर्मईंघतकों भस्म कर देनेमें समर्थ होता है। वह आनन्द आत्माकी 
दशा है, और पआत्माकी श्रद्धा करनेसे वह दशा प्राप्त होती है । 
आत्मस्वरूपकी स्वयंकी बरधादी करनेमें अक्षमता--सर्वप्रथम इस आत्माकों सम- 

भना है। आत्मा आकुलतारहित स्वरूप है । किसी भी पदार्थका स्वरूप उस पदार्थकै विगाड 
के लिए नही है । मेरी सत्ता मेरे बताये रखनेके लिए है । श्राप कही यह शका न कर दे कि 
देखो अग्निका स्वरूप अ्रग्नि मिटानेके लिए है। श्रग्नि जलती है, जलकर होता क्‍या है ? 

अग्नि मिट जाती है। तो भाई अग्नि वोई पदार्थ नही है। अ्रग्नि एक परिणमन है। पदार्थ 
तो पुदगल परमारु है । परमाणुका स्वरूप परमाणखुको मिटानेके लिए नही होता । जीवका 

स्वरूप जीवके मिटानेके लिए नही हो सकता । आकुलता तो जीववी बरवादी है, अनिष्ट है। 

आकुलता यदि जीवका स्वरूप होता तो आवुलतामे जीव प्रसन्‍त रहता और शान्त रहता । 
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पर ऐसा तो नही है, जीवका स्वरूप जीवकी बरबादीके लिए हो ही नहीं सकता । तो 
श्राकुलता जीवका स्वरूप नही है। अरब यहाँ देखता चाहिए कि मेरा भ्रात्मा आकुलता रहित 
हे। 

बरबादीका हेतुभूत कपायोंमें आत्मस्वरूपताका अभाव-अब और आगे चलो-- क्रोध, 
मान, माया, लोभादिक जो कषाय तरगें जीवमे उठती है उनके कारण यह जीव अपने वण 
मे नही रहता। ये तरगे क्या जीवका स्वरूप है ? ये भी जीवका स्वरूप नही है। तरगे 
जिसकी हालत है वह तो है, पर तरंगे जीवका स्वरूप नही है। जंसे हवाके चलनेसे समुद्रमे 
लहरें उठती है | पूछा जाय कि लहरे क्या समुद्रका स्वरूप है ? तो उत्तर मिलेगा कि लहरें 
समुद्रका स्वरूप नही है । यदि लहरे समुद्रका स्वरूप कहलाती तो जिस कालमे लहरे नही हैं 
उस कालमे समुद्र मिट जाना चाहिए, क्योकि तुमने लहरोकों मान लिया ससुद्रका स्वरूप । 
तो ये लहरें समुद्रका स्वरूप नही है । यद्यपि लहरे जो उठती है वे जलकी ही है, समुद्रकी ही 
हैं लेकिन समुद्रका स्वरूप नही है । इसी तरह क्रोध, मात, माया, लोभादिक जो लहरे उठती 
हैं, वे जीवमे ही उठती है, जीवका परिणमन है लेकिन ये वषाये जीवका स्वहूप नहीं है । 
कषाये यदि जीवका स्वरूप होती तो कषाये मिटते ही जीव भो मिट जाना चाहिए, पर ऐसा 
तो नही होता । ये तो नैमित्तिक भाव है । जैसे कि समुद्रमे कघायोका उठना नैमित्तिक है, 
हवा चलती है तब लहरें बनती हैं, हवा न चली तो लहरे खतम । इसी तरह जब तक पारे- 
णमन है तब तक जीवमे कषायें है, जब परिणमन न रहा तो जीवकी कषायें भो न रही । 
तो ये कषाय तरगें जीवका श्वरूप नही है । तो अपना स्वरूप कंसा है ? श्राकुलतारहित 
ओर निस्तरग । 

आनन्दस्वरूप निज तत्त्को उपयोगमें बसानेमें आनन्दोपायकी उपलब्धि--यदि 
अपने ज्ञानस्वभावकों श्रपने उपयोगमे श्थिर बनाये तो बस यही पुरुषार्थ श्रानन्द पानेका उपाय 
है। जीव जब जब किसी कारण दुखी होता है तो वह बाह्मयपदार्थोके रागके कारण 
दु खी होता है । किसी परपदार्थके रागके होनेके कारण जब वेदवा उत्पन्न होती है तो यह 
जीव परपदार्थोका समागम जुटाता है, परपदार्थोंमे दिल लगाता है, परपदार्थोकी श्राशा 
बनाता है, यह तो दुख पानेका ही उपाय है | आनन्द पानेका उपाय तो यह है कि पर पर 
ही है, विनाशीक है, अतएवं इस परका ध्यान करनेसे कोई लाभ नही । जो पदार्थ मेरे साथ 
रहेगा ही नही, मिट ही जायगा, अलग हो ही जायगा उस पदार्थकों चित्तमे इतना बसाना 
यह तो कोई विवेककी बात नही है । एक अपन्ती ऐसी हिम्मत बना ले कि जब ये परपदार्थ 
मेरे साथ रहेगे ही नही, मेरेसे बिल्कुल अलग है तो फिर मैं किसी भी परपदार्थकों अपने 
उपयोगमे न रखगा, ऐसा जिनका सक्त्प बन जाता है, ऐसा जिनका पुरुषार्थ बन जाता है 
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वे ही तो बडे है, वे ही तो कल्याण करते है, पर ऐसा स्वरूप जिनके प्रकट हो जाता है 
उनको ही बडा कहते है। तो यह श्रद्धा रखती होगी कि मेरा आनन्द, मेरा परिणमन, मेरा 
स्वरूप, निस्तरग, आकुलतारहित निजस्वरूपका ध्यान करनेमे मिलेगा । अन्य बाहरी वातोमे 
ध्यान देनेमे तो पराधीनता परिश्रमकी बात है पर निजस्वरूपका ध्यान तो एक स्वाधीन 
सहजक्रियाके द्वारा ही सम्भव है। लेकिन यह वात लग रही है कितनी कठिन ? बया ये 
मोही जन हमारा साथ दे देंगे ? क्या यह रागभाव हमारा साथ निभा देगा ? क्‍या ये परिजन 
मित्रजत आदिक हमारा साथ निभा देंगे ” एक थोडे दिनोका जीवन है और रवप्न जैसी 
बात है, ये कोई साथ न देंगे । सार, मंगल, वैभव सब कुछ एक अपने निज (वभावमे उपयोग 
की स्थिरता है| अपने उपयोगको अपने ज्ञानस्वभावमे स्थिर करना और ज्ञानको ज्ञान 
लगाये रहना यही आनन्द पानेका उपाय है। श्रौर इस ही आचन्द पानेके उद्यममें श्रात्माका 
स्वरूप और ग्रानन्दका स्वरूप--ये दोनो बातें बराबर ध्यानमे रहनी चाहिएँ । श्रत कहा गया 
है कि आनन्द पानेके लिए इन दो वातोका परिज्ञान करना शत्यन्त श्रावश्यक है। आदन्दका 
स्वरूप क्‍या है और जिसे श्रानन्द चाहिए उसका स्वरूप बयां है, इन दो बातोके निर्ण॑यमे 
आानन्दका उपाय मिलेगा | 

आनन्दधाम निज अन्तस्तत्वके परिचय बिना वाह्मविषण्में अ्रतिधावरका पलेश-- 
भैया ! अपने मूलका ही पता न हो तो आनन्द कही भी मिलना कठित हो जायगा । आनन्द 
बाह्य पदार्थोकी ओर भाग दौड़ मचानेसे न मिलेगा । जैसे क्सी बालककों किसीने बहका 
दिया कि अरे बालक देख तेरा कान कौवा ले गया । उस बालकने उसकी बात सत्य मान 
ली । अरब वह बालक एक कोौवाके पीछे दीड लगाने लगा और रो रोकर पुकारते लगा-- 
अरे मेरा कान कोवा ले गया | किसी समझदार व्यक्तिने समझाया कि अरे बालक कहाँ 
भागा जा रहा है ? कहाँ तेरा कान कौवा ले गया ? भरे जरा अपने कानको टठटोलकर देख 
तो सही । तेरा कान तो तेरे ही पास है। जरा सा ठटीलेकर देखा ती समझ गया--भोह 
मेरा कान तो मेरे पास है, अरे कहाँ मेरा कान कौवा लिए जा रहा ? | 

तो इसी तरह आनबद पानेकी आशासे हत मिथ्याइष्ियोनि बहका दिया कि भरे तेरा 
आनन्द घरमे है, स्त्री पुत्रादिकमे है, धन वे नवमे है । भ्रब वह उस आ्ानन्दकी प्राप्तिके लिए 
बाह्ममें दौड लगाता फिरता है पर आ्रानन्द श्राप्त नही होता । उसे समभदार ऋषि सतजन 
समभाते है कि भरे कहाँ है तेरा श्रानन्‍्द तो तेरे ही पास है। जरा अपने श्रतरगको टेंटो- 
लकर देख तो सही । जरा विश्वामसे अ्रपने भ्लापमे ठहरकर श्रपने श्रतरगमे टटोलता है तो 
उसे पता पडता है--ओह मेरा आनन्द तो मेरे अन्दर ही भरा पडा है कहाँ मेरा झानन्द 
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इन बाहरी पदाथ्थमे है ? तो यह श्रात्मा आनन्दस्वरूप तो है ही, ज्ञानस्वरूप तो है ही । जब 
ऐसा उसकी समभझमे आता है और वह इस ओर प्रयत्न करता है, परपदार्थोका विकल्प 
छोडकर श्रपने आत्मस्वरूपमे उपयोग लगानेका उद्यम करता है तो उसे मालूम होता है कि 
ग्रह ! आनन्द तो मेरा स्वरूप ही है, मेरा आनन्द मुभमे ही है। तो आस नद पानेके उपायमे 
इन दो बातोका निर्णाय करना बहुत श्रावश्यक है कि मेरे आत्माका वास्तविक रवरूप क्‍या 
है ? और जो एक वास्तविक आनन्द है उस आनन्दका वास्तविक स्वरूप क्या है ? इन दो 
बातोको अपने आपमे तके और प्रसन्‍त होकर, निर्मेल रहकर रहे तो हमारा कल्याण अ्रवश्य 
होगा श्रौर हमे शान्ति व आरबन्द प्राप्त होगा । 
परकी उपेक्षामें आनन्दलाभ--आतननन्‍्दके पानेके उपायका चिन्तन चल रहा है, 
आनन्द इस ही पद्धतिसे प्राप्त हो सकता है कि श्रानन्‍्दमय निविकार सहज शुद्ध चित्स्वभाव 
को ज्ञानमे ले और अनुभव करें कि मैं तो सहज ज्ञानमात्र हु । अन्य समरत परपदार्थोका 
विकल्प तोड दे तो इस विधिसे सत्य आरबन्दकी प्राप्ति होती है। यह बात तभी बन सकती 
है जब कि निजको निज परको पर जाने, मै वया हुँ यह समझ लिया जाय श्रौर पर क्‍या है 
यह जान लिया जाय | तो इस सत्य आनन्द पानेका उपाय प्राप्त कर सकते है। सत्य है 
अपने स्वभावसे उपयोगी स्थिरता | तो मै अपने रवभावमे उपयोगकी स्थिरतासे रह सके 
इसका उपाय क्‍या है ”? यह एक प्रश्न सामने होता है । इसका निणय इसमे ही है कि निज 
पदार्थका और परपदार्थका सर्वप्रथम विज्ञान क्या जाय। उस निज और परके यथार्थ जान 
लेनेसे अपने आपकी अनाकुलता प्राप्त होगी । और, परम उदासीनता बनेगी । 
बस जान लिया कि यह ॒ मैं ज्ञानमय प्रश्ञ॒ हूँ और इससे भिन्‍न है ये 
समस्त परपदार्थ । परपदार्थसे मुझभमे कुछ आता नहीं । निजसे परपदार्थमें कुछ जाता नही । 
यदि परपदार्थसे मुझमे कुछ आने लगे तो निज श्जौर परपदार्थ ये भिन्‍न न रहे । जब निज 
न रहा भौर पर न रहा तो फिर जगतमे रहा क्‍या ? लेकिन यह सारा जगत बना हुआ है, 
समस्त परपदा्थ बने हुए है, आत्मतत्त्व बना हुआ है तो यह समस्त जगत, समस्त परपदार्थ 
बने हुए है, आत्मतत्त्व बना हुआ है तो यह समस्त जगत, समस्त परपदार्थ जो दीखता है 
वही इसका प्रमाण है । परसे निजमे कुछ नही श्राता है और निजसे परमे कुछ नहीं 
जाता है। तो जब ऐसा निज भ्ौर परपदार्थका यथार्थ विज्ञान होगा तो सहज उदासीनता 
प्राप्त होगी । परमे अब क्‍या लगना, परको चित्तमे ज्यादह क्या रखे रहना, ऐसे उदासीनता 
के परिणाममे यह करता होगा कि अपने स्वभावमे उपयोग स्थिर रह सके तो आनन्द पाने 
का उपाय है, तब अपने स्वभावमे उपयोग स्थिर हो, इसका उपाय है सहज उदासीनता 


होना । 


| 
हि 
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परमोपेत्षा श्र्थात्‌ वेराग्यका साधक भेदविज्ञान--वैराग्य जगरे इसका उपाय है भेद- 
विज्ञान करना । निजको निज समझे और परको पर जाने । इतनी बात जब एक साधकके 
सामने आती है तो यह जिज्ञासा होना स्वाभाविक है कि निज वया कहलाता है श्र पर 
क्या कहलाता है ? निजमे कितने पदार्थ श्राते है और परमे कितने पदार्थ श्राते है । यह घर 
हमारा है, यह निजका है कि पराया है ? ये रिस्तेदार मेरे है कि पराये है ? तो निजमे 
वितने पदार्थ आते है शौर परमे कितने १दाथ्थे श्राते है ” इसवा जब निर्णाय करने बंठेंगे और 
और पदार्थ क्या कहलाता है इसका निर्णय करने बैठेंगे तो यह समभमे श्रायगा कि निजमे 
तो केवल एक मैं ही »ता हु और परपदार्थमे एक निजको छोडकर बाकी जितने जगतके 
जीव पुदुगल आदि हैं वे सभी आते हैं। तो निज हुआ यह मैं एक शेष सभी सत्‌ पर है । 
इस भेदविज्ञानबलसे सहज वैराग्य उदित होता है । 
प्राणीकी विडम्बना आधार देद्दत्मबचुद्धि--भैया ! ऊुब कभी कोई विपत्ति आती है 
तो समस्त परका ख्याल छोडकर एक निजकी श्रोर भुकने लगाता है प्राणी, जिसमे कि अहं 
का बोध होता है । जिससे यह शिक्षा लेना चाहिये कि आपत्ति श्राने पर सर्वपरको छोड दें 
श्रौर एक निजको बचालें, लेकिन मोही प्राणी परको निज मानते है जैसे कहा जाता है कि 
बदरियाको अपना बच्चा इतना प्यारा होता है कि यदि उसका बच्चा मर भी जावे तो भी 
उसे काफी दिनो तक अपने पेटसे चिपकायें फिरती है। जब कभी किसी न॒दीमे बाढ प्ानेके 
कारण वह वृक्ष पानोसे घिर जाता है जिसपर वह बदरिया चढी थी श्रौर पानी इतना चढ 
आ्राया कि वृक्ष भी डूबने लगा, वह स्वय डूबने लगी तो वह अपने बच्चेको बचानेके लिए 
बच्चेको अपने दोनो हाथोमे लेकर ऊपर उठा देती है | इतना प्रेम होता है उस बदरियाकों 
अपने बच्चेसे | परन्तु जब वह खुद ही डूबने को होती है तो वह अपने बच्चेके ऊपर खडी 
होकर अपने प्राणोकी रक्षा करनेकी बात सोचती है। तो परपदार्थसि हटकर अपने आपकी 
झोर आने वी तो इस जीवकी स्वाभाविक आदत है । इस जीवको सर्वोपरि ममता होती है 
शरीरसे । यो समभिये कि इस शरीरकी ममताके ही कारण इस जीवकी श्रन्य परपदार्थोमे 
ममता होती है । इस देहकी ममता मिट जाये तो परकी ममता मिट जाय । वितने ही लोग 
तो कहते हैं कि हमे श्रपने शरीरसे ममता नही है। हम तो श्रपने देशसे ममता करते हैं । 
लेकिन यह कहना व्यर्थ है। जैसे कोई योद्धा देशभे छिडे हुए युद्धमे देशको रक्षाके लिए 
लडता है और वह युद्धमे मारा भी जाता है तो लोग उसे कहते हैं कि देखो उस योद्धाको 
अपने देहसे ममता न थी, उसे तो अपने देशसे ममता थी, पर ऐसा कहना गलत है। भरे 
देहसे ममता थी क्यो नही ? उसने इस देहको ही मान रखा था कि यह मैं हैँ और इस 
मेरेका नाम होगा कि अमुक वीरने देशके लिए अपने प्राण भो न्यौछावर कर दिए । तो 
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यह देहसे ममता नही है तो फिर और है वया ” उसने श्रपने ग्रात्मस्वरूपकों पहिचाना 
नही । इस देहको ही उसने मैं समझ लिया । और उस देहके नामके लिए ही अपने प्राणो 
को न्‍्यौछावर कर दिया। 
सत्य अर्थकी शुद्धता - मुभमे तो केवल एक आत्मा ही आता है। इसके श्रतिरिक्त 

प्रन्य सब पर हैं। चाहे चेतन हो चाहे अचेतव एक मुझ आत्माको छोडकर अन्य सब पर 
है । निजको तिज और परको पर जाननेकी बात क्से समभमे आये ” यह बात भी बहुत 
मार्केकी है । जब तक निज और परका सही निर्णाय न होगा तब तक आनन्द पानेका उपय 
न बन सकेगा । निज पर का निर्णाय तभी कर सकेंगे जब कि पदार्थका सही स्वरूप 
सम लें । श्रपने आपको सम ले कि यह मै श्रात्मा सहज चंतन्य तो निज है और बाकी 
समस्त परपदार्थ पर है। इसको जाननेके लिए पदार्थका स्वरूप जानें। पदार्थका मोटा 
स्वरूप यही है कि यह समभझमे आ जाय कि जैसे बाहरमे देखते है तो चौकी, चटाई, तखत 
कपडे आदिक ये सब खण्ड-खण्ड हो जाते है। तो जिसका टुकडा होगा वह पदार्थ नहीं है, 
वास्तवमे पदार्थ उतना होता है जितनेका कभी ट्ुकडा न हो सके । जिसको कहते हैं एक 
निज पदार्थ । दिखने वाले पदार्थोमि एक पदार्थ उतना है जो एक श्रणु है, जो किसी प्रकार 
बनाया नही जाता, किन्तु श्रपने श्राप प्रवट होता है। श्राजके विज्ञानवादसे अर निर्माण 
की बांत चल रही है श्रणु बम श्रादिक जितने है उनमे जो वास्तविक श्र॒णु है वह किसी 
प्रकार बनाया नहीं जाता । इस लोकमे जो बड़े पदार्थ माने जाते है उन्हें लोग श्रणु मान 
लेते है पर वास्तवमे ऐसी बात नहीं है। वास्तविक अरणु वह है जिसका कोई दूसरा टुकडा 
ने हो सके । वह भ्रणणु सहज बनता है। तो इन दिखने वाले पदार्थेमि अ्रणु ही वास्तविक 
पदार्थ है, श्रोर जो ज्ञानवान पदार्थ है, जिनके समभक बनी है उनसे एक पदार्थ कितना 
होता है ”? एक पदार्थ उतना होता है जिसका वि दूरूरा टुकडा न हो सके । कोई यह सोचे 
कि देखो छिपकली की पूछ टूट जाती है तो शरीरकी आधा अ्रग एक जगह पडा हुआ 
तडफा करता है और दूसरा श्रग दूसरी जगह पडा तड़फा करता है तो वहा तो आत्माके 
दो टुकड़े हो गए। तो ऐसी बात नही है। वह एक समुद्धात जैसी दशा है। जितनी दूर 

तक वे दोनो शरीर खण्ड पड़े हुए तडफ रहे है उतनो दूर तक शआात्माके प्रदेश फैले हुए है । 

जीव एक है पर उसके प्रदेश उतनी दूर तक फैल गए है । 

अपना अच्तः स्वरूप- -अब जरा बाहरी दृष्टिसे बात करें कि प्रदेशोसे श्रखण्ड जो 

यह मैं आत्मा हूँ, देहसे निराला केवल एक चेतत्यमात्र उसमे भी वास्तवसे मैं क्या ह ? तो 

वास्तवगें मैं वह हू जो मैं कभी मिट नहीं सकता | क्रोध, मान, माया, लोभ ये कषाये तो 

गिट जाती है। कोई निमित्त साधन आश्षय पाकर कषाय जगी, वह आश्रव मिटा, निमित्त 


र्८ अ्रध्यात4+सहस्री प्रवचन सप्तम भाग 


परमोपेज्षा अर्थात्‌ बेराग्यका साधक भेदविज्ञान--वैराग्य जगे इसका उपाय है भेद- 
विज्ञात करना । निजको निज सम्झें और परको पर जानें । इतनी बात जब एक साधकके 
सामने आती है तो यह जिज्ञासा होना स्वाभाविक है कि निज वया कहलाता है और पर 
कया कहलाता है ? निजमे कितने पदार्थ आते हैं श्रौर परमे कितने पदार्थ श्राते हैं । यह घर 
हमारा है, यह निजक्ा है कि पराया है ? ये रिस्तेदार मेरे हैं कि पराये है ” तो निजमे 
क्तिने पदार्थ श्राते है और परमे कितने १दार्थे श्राते है ” इसका जब निर्णाय करने बेठेंगे और 
झ्ोौर पदार्थ क्या कहलाता है इसका निशंय करने बैठेंगे तो यह समभकमे आयगा कि निजमे 
तो केबल एक मैं ही आता हु और परपदार्थमे एक निजकी छोडकर बाकी जितने जगतके 
जीव पुदूगल आदि है वे सभी आते है। तो निज हुआ यह मैं एक शेष सभी सत्‌ पर है। 
इस सभेदविज्ञानबलसे सहज वैराग्य उदित होता है । 

प्राणीकी विडम्बना आधार देद्ात्मबुद्धि--भैया | जब कभी कोई विपत्ति आती है 
तो समस्त परका ख्याल छोडकर एक निजकी श्रोर भुकने लगाता है प्राणी, जिसमे कि अ्रह 
का बोध होता है। जिससे यह शिक्षा लेना चाहिये कि आपत्ति आने पर सर्वपरको छोड दे 
और एक निजको बचालें, लेकिन मोही प्राणी परको निज मानते है जैसे कहा जाता है कि 
बदरियाको अ्रपना बच्चा इतना प्यारा होता है कि यदि उसका बच्चा मर भी जावे तो भी 
उसे काफी दिनो तक अपने पेटमे चिपकाये फिरती है। जब कभी किसी नदीमे बाढ़ श्रानेके 
कारण वह वृक्ष पानोसे घिर जाता है जिसपर वह बदरिया चढी थी श्र पानी इतना चढ 
श्राया कि वृक्ष भी डूबने लगा, वह स्वय डूबने लगी तो वह अपने बच्चेको बचानेके लिए 
बच्चेको अपने दोनों हाथोमे लेकर ऊपर उठा देती है। इतना प्रेम होता है उस बदरियाको 
अपने बच्चेसे | परन्तु जब वह रसुद ही डूबने को होती है तो वह अ्रपने बच्चेके ऊपर खडी 
होकर अपने प्राणोकी रक्षा करनेकी बात सोचती है। तो परपदार्थोंसे हटकर अपने श्रापकी 
ओर भ्राने वी तो इस जीवकी स्वाभाविक आ्रादत है। इस जीवको सर्वोपरि ममता होती है 
शरीरसे । यो समभिये कि इस शरीरकी ममताके ही कारण इस जीवकी श्रन्य परपदार्थोमि 
ममता होती है । इस देहकी ममता मिट जाये तो परकी ममता मिट जाय । वितने ही लोग 
तो कहते हैं कि हमे श्रपने शरीरसे ममता नहीं है। हम तो श्रपने देशसे ममता करते हैं । 
लेकिन यह कहना व्यर्थ है। जैसे कोई योद्धा देशमे छिडे हुए युद्धमे देशकी रक्षाके लिए 
लडता है और वह युद्धमे मारा भी जाता है तो लोग उसे कहते है कि देखो उस योद्धाको 
अपने देहसे ममता न थी, उसे तो अपने देशसे ममता थी, पर ऐसा कहना गलत है। भरे 
देहसे ममता थी क्यों नही ? उसने इस देहको ही मान रखा था कि यह मैं हूँ श्रौर इस 
मेरेका नाम होगा कि अमुक वीरने देशके लिए अपने प्राण भी न्यौछावर कर दिए। तो 
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यह देहसे ममता नहीं है तो फिर और है वया ? उसने अपने आत्मस्वरूपको पहिचाना 
नही । इस देहको ही उसने मैं समझ लिया । और उस देहके वामके लिए ही अपने प्राणों 
को नन्‍्योछावर कर दिया । 

सत्य अर्थकी शुद्धता - मुभमे तो केवल एक आत्मा ही आता है। इसके श्रतिरिक्त 
अन्य सब पर है। चाहे चेतन हो चाहे अचेतम एक मुझ आत्माको छोडकर अन्य सब पर 
है । निजको निज और परको पर जाननेकी बात वंसे समभमे श्राये ? यह बात भी बहुत 
मार्केकी है । जब तक निज श्ौर परका सही निर्णेय न होगा तब तक आनब्द पानेका उप.य 
न बन सकेगा । निज पर का निर्णाय तभी कर सकेंगे जब कि पदार्थका सही स्वरूप 
संमभझ लें | अपने आपको समझ लें कि यह मैं श्रात्मा सहज चैतन्य तो निज है श्रौर बाकी 
समस्त परपदार्थ पर है। इसको जाननेके लिए पदार्थका स्वरूप जाने। पदार्थका मोटा 
स्वरूप यही है कि यह समभमे श्रा जाय कि जैसे बाहरमे देखते है तो चौकी, चटाई, तखत 
कपडे आदिक ये सब खण्ड-खण्ड हो जाते है। तो जिसका टुकडा होगा वह पदार्थ नही है, 
वास्तवमे पदार्थ उतना होता है जितनेका कभी द्रुकंडा न हो सके । जिसको कहते हैं एक 
निज पदार्थ । दिखने वाले पदार्थामे एक पदार्थ उतना है जो एक अशणु है, जो किसी प्रकार 
बनाया नही जाता, किन्तु श्रपने झ्राप प्रवट होता है। आजके विज्ञानवादमे रु निर्माण 
की बात चल रही है श्रणु बम आदिक जितने है उनमे जो वास्तविक श्र॒णु है वह किसी 
प्रकार बनाया नहीं जाता । इस लोकमे जो बड़े पदार्थ माने जाते है उन्हें लोग अणु मान 
लेते है पर वास्तवमे ऐसी बात नही है | वास्तविक अर वह है जिसका कोई दूसरा टुकड़ा 
न हो सके । वह भ्रणु सहज बनता है। तो इन दिखने वाले पदार्थेमि भ्रणु ही वास्तविक 
पदार्थ है, और जो ज्ञानवान पदार्थ है, जिनके समझ बनी है उसमे एक पदार्थ कितना 
होता है ” एक पदार्थ उत्तना होता है जिसका वि दूरूरा टुकंडा न हो सके । कोई यह सोचे 
कि देखों छिपकली की पूछ हूट जाती है तो शरीरका आ्राधा श्रग एक जगह पडा हुआ 
तडफा करता है और दूसरा श्रग दूसरी जगह पडा तड़फा करता है तो वहा तो आात्माके 
दो टुकड़े हो गए। तो ऐसी बात नही है। वह एक समुद्धात जैसी दशा है। जितनी दूर 
तक वे दोनो शरीर खण्ड पड़े हुए तडफ रहे है उतनी दूर तक आत्माके प्रदेश फैले हुए है। 
जीव एक है पर उसके प्रदेश उतनी दूर तक फैल गए है। 

अपना अन्त; स्वरूप- -अब जरा बाहरी दृश्सि बात करें कि प्रदेशोसे अखण्ड जो 
यह मैं आत्मा हूँ, देहते निराला केवल एक चेतन्यमात्र उसमे भी वास्तवमे मै क्‍या ह तो 
वास्तवगें मैं वह हू जो मैं कभी मिट नहीं सकता । क्रोध, मान, माया, लोभ ये कषायें तो 
ग्टि जाती है। कोई निमित्त साधत् झ्राश्नय पाकर कषाय जगी, वह आश्चव मिटा, निमित्त 
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टूर हुआ तो वपाय भी दूर हो गई | इसलिए ये वपायें भी मेरा स्वरूप नहीं । कपायोकी 
इच्छा प्रतीक्षा ये सब मेरे नैमित्तिक भाव है। मैं हूँ एक चैतन्यमात्र | तो ऐसा दतन्यमात्र 
अखण्ड तत्त्व यह मै हू । पदार्थका स्वरूप है श्रखण्ड सत्‌ होना और साथ ही साथ अपने 
आपमे असाधारण गुणमे अ्रनादि श्रतन्‍्त तन्‍्मय रहना । जैसे मेरे जीवका स्वरूप है ज्ञान तो 
मैं सदा ज्ञानमे रहता हू | ज्ञाकको छोडकर कोई एक समय भी नही टिक सकता । ज्ञान 
मेरा स्वरूप है। अगर ज्ञान न रहे तो मैं न रहा । वोई यह सोचे कि यह तो श्रच्छी वात 
है, श्रगर मेरा किसी तरह ज्ञान मिट गया तो मैं मिट जाऊँगा फिर भगडा न रहेगा; सो 
ऐसी बात नही है। आत्मा कभी मिटता नही है । दृशन्त जब जब दिया जाता है तो जितनी 
बातके लिए दिया जाता है दृष्टान्तमे केवल उतनी ही बात नही है । दृष्टान्तमे सारी बातें 
मिलती है | श्रगर वृत्तान्तकी सारी बात ले लें तो वह तो टेढी खीर जैसी बात हो जायगी । 
जेसे एक अधा पुरुष था, उससे किसी बालकने कहा कि बावा जी हम तुम्हें वीर खिलायेंगे । 
उस बेचारे अधेने कभी खीर देखा तो था नही, क्योकि वह जन्मसे अ्रधा था । सो वह पूछ 
बैठा कि खीर कसी होती है ” तो वह वालक बोला-खीर सफेद होती है | कैसी सफेद ? 
बगले जैसी सफेद । श्रब उसने बगला भी कभी न देखा था जन्मान्ध होनेसे । तो पूछा कि 
बगला कैसा होता है ? तो उस बालकने बूढ़े अधेके सामने बगले जैसा टेढा हाथ करके 
कहा कि ऐसा होता है तो ज्यों ही उस अधघेने टटोला तो कहा कि मुझे ऐसी टेढी मेढी खीर 
न चाहिए जो पेटमे गडे । तो ब्रालकको बतानेमे मूलमे गलती कहाँ हुई ? बताना तो चाहिए 
था खीरके गुण, पर वह बता बैठा उसका रग | तो इस हष्शान्तका जितनी बात समभानेके 
लिए कथन था उतनी ही बात समभ लेना चाहिए | वृत्तान्त देना था गरुणका, न क्रि श्राकार 
का । आकारका वृत्तान्त दे दिया इसलिए वह टेढी खीर बन गई | तो दृष्टान्त जितनी बात 
समभानेके लिए दिया जाता है वही तक रखना चाहिए । जैसे श्रग्निमे उष्णता न रहे तो 
अग्नि मिंट जायगी । इस दृष्टान्तसे केवल इतना ही प्रयोजन लेना है कि जैसे मान लो अग्नि 
एक पदार्थ है। उसका स्वभाव है उष्णता । तो वह उप्णता तब तक रहेगी जद तक कि 
अग्नि है। इसी तरह यहाँ देखो तो आत्मा एक पदार्थ है। झ्रात्माका स्वभाव है «५ तन्‍्य, शान 
दर्शन । तो तो आत्मामे ज्ञानदर्शन जब तक रहेगा तब तक है आत्मा। श्रात्मा श्रनादि है, 
ज्ञानदर्शन सदा रहता है । तो आत्माका स्वरूप वह है जो सदा नही मिट सकता। ऐसा स्व- 
रूप यह मैं हैं, शऔौर इसके अतिरिक्त श्रन्य जो कुछ है वे सब पर हैं, चंकि मैं हू तो हू के नाते 


से जो है वह कभी मिट नही सकता । है 
| आत्माकी अविनाशिता---विज्ञानवादमे भी यही वात सिद्धान्तमे रखी गई है कि जो 
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है उसकी दा वैसी ही हो जाय लेकिन है कभी मिट नही सकता । चाहे पानीसे हवा बन 
जाय, हवासे पानी बन जाय, लेकिन जो है पदार्थ वह कभी मिट नही सकता | मैं हू तो मै 
अपने स्वभावकों कभी वहीं छोडता । एक स्वभाव पड़ा हुआ है कि मै हर समय बनता रहु, 
बिगडता रह और बना रह । तो बनने बिगडने श्र बने रहनेका हर पदार्थमे स्वभाव पडा 
हुआ है चाहे जीव हो, चाहे श्रणु हो । यह पदार्थेके स्वरूपको बात चल रही है। केवल 
कहानी किस्सोकी बातें सुन कर मनको खुश कर लेने भरसे श्ात्माका उद्धार न हो जायेगा । 
खूब दिल लगाकर जब पदार्थका वास्तविक स्वरूप भलीभाँति समभ लिया जायेगा तो अपनी 
शान्तिका मार्ग समझमे आ जायगा। संसारमे मुक्तिके मार्गमे लग सकने वाले जीव बहुत 
थोडे होते हैं। भला बतलावो कि संसारके समस्त संकट सदाके लिए छूट जायें, यह कोई 
साधारण बात तो नही है, यह बात तो बिरले ही ज्ञानी पुरुषोको होगी । तो उन्ही बिरलो 
में अपने श्रापकी गिनती क्यो नही वरा लेते ? भली भाँति समझ लीजिए कि पदार्थका 
स्वरूप क्‍या है ? इससे यह ध्यानमे आयेगा कि मैं कितना हू और बाकी जितने अ्रन्य जीव 
पुद्गल श्रादि है वे सब अपने अपने मे कितने है ? जैसे अन्य देशके लोग मुभसे अत्यन्त 
भिन्‍त है इसी प्रकार घरमे आये हुए परिजन भी मेरे से अत्यन्त भिन्‍न है, यह भली भाँति 
समभमे आयेगी पदार्थका स्वरूप समभने से । 

आत्माके उत्पादव्ययप्रौव्यस्वरूपतासे प्रयोज्य शिक्षा--तो यह मैं हु और इस नाते 
से उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त हू। मैं हर समय बनता रहता हूँ और बिगडता रहता हू और 
बना रहता हूँ। जबसे मनुष्यभवमे हम श्रापका जन्म हुआ इससे पहिले भी मैं था। जो 
था वह बिगड गया और आज मनुष्य बन गया हु । वुछ समय बाद मैं इस मनुष्यभवकों 
छोड़कर जाऊंगा, अन्य किसी पर्यायको धारण करू गा। इस प्रकार अनेक जन्म मरण करके 
यह जीव बनता बिगडता रहता है, संसारमे भ्रमण करता रहता है, फिर भी बना रहता 
है । और अब देखिये-इसही भवमे एक ही घरमे पहिले बालक था, फिर जवान हुआ, फिर 
बूढ़ा होगा, तो इसमे भी बनना बिगड़ना और बना रहनत देखा गया । पर मै एक ह्। 
जो बनता, बिगडता और बना रहता है वह मैं चतन्यमात्र पदार्थ हू, और इस मुभका 
सब कुछ जो मुभमे है वह मुझसे बाहर कभी हो नहीं सकता | भौर जो मृभसे बाहर है 
वह त्रिकाल भी मुभमे आ नहीं सकता । 

आनन्दस्वरूप आत्मा द्वारा श्रमवश क्लेशोका आमन्त्रण---भला बतलाओो कि दुख 
है कहाँ, लेकिन इस दु खसे सभी लोग इतना परेशान है कि बहुत-बहत समभाया जाने पर 
भी वे अपने दु खको दूर नही कर पाते | श्रब तो श्रपता एक ऐसा संकल्प करे कि मैं केवल 
ज्ञानमात्र हु, इसके अतिरिक्त अन्य सब चीजे विनाशीक है । किसीसे मुझमे कुछ सम्बन्ध 
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नही | बडे बड़े काम इस जीवने अभी तक सुख पानेके किए परन्तु वे सभी काम फाल्तू 
किए । जिन परपदार्थोमे इस जीवका कुछ भी श्रधिकार नही उनसे सुखवी आशा करके हर 
समय अनेक प्रकारके सकल्प विकल्प करना है। यह जीव घर द्वार, स्त्री पृश्नादिक परिजन 
को देख देखकर खुश होता है, उन्हे श्रपता समभता है, और ये कोई इस जीवके होते हैं 
नही, यह जीव उनके पीछे नाना प्रकारके विकल्प करता है । श्ररे यह जीव जो भी विकल्‍प 
करता है जब वे विक्रल्प भी इसके बनकर नही रह पाते तो किर अन्यकी तो बात ही क्‍या ? 
लेकिन धर्मके अतस्तत्त्वके रचिया ज्ञानी सतत जन जान सकते है कि ये सब बाह्ममे दिखने 
वाली चीजें असार हैं, अशरण हैं, बेकार हैं, इनमे चित्त फंसानेसे लाभ क्या ? जो कुछ 
बाह्ममे दिख रहा है वह सब फसानेके लिए प्रलोभन है। इनके प्रलोभनमे पडकर यह जीव 
आत्मक्ल्याणके लाभ पानेसे वचित रह जाता है । तो मुक्ति पानेके लिए अपने झ्रापको पहि- 
चाननेकी सर्वप्रथम श्रावश्यवता है। मैं क्‍या हू ? एक ज्ञानमात्र पदार्थ हैं श्लोर प्रतिसमय 
बनता बिगडता श्रौर बना रहता हु । अब यह छंटनी करती होगी कि मैं अ्रपने श्रापको क्या 
बनाये रखे ? क्‍या मैं अपने श्रापको मनुष्य बनाये रह ? इसमें भी क्‍या आराम है ? क्या मैं 
अपनेको पश्चु बनाये रह ? इसमे भी क्या आराम है ? जो ससारकी भवभूतियाँ हैं उनको 
मिटाऊँ और अपने आपके विशुद्ध ज्ञानानन्‍्दके विकासमे श्राऊँ, इस प्रकार श्रपनेकी बनाऊं 
तो मेरा कल्याण है। मैं हू, प्रतिसमय बनता हू, बिगडता हु और बना रहता हू, मैं हु ज्ञान- 
मात्र । मैं अपनेको ससारके सकटोंसे मिटारऊँ-और जो श्रात्मीय तत्त्व है, शुद्ध विकास है उसे 
प्रकट करूँ, उसके लिए मुझे करना है और उस पर चलकर हमे श्रात्मशान्ति प्राप्त करता 
। 
हे आननन्‍्दके उपायमें आत्मत्वका चर्चश--प्रात्मतत््वके सम्बधमे पदार्थके स्वरूपके 
नाते चर्चा चल रही है । में आत्मा सत्‌ हु श्रौर चैतन्य गुणमय हू । पदार्थमे जो अन्य पर्यायें 
हुआ करती है, गुण और पर्यायके समुदायका नाम सत्त्व है। गुण कहते है सत््त्को और 
पर्याय कहते हैं परिणमनकों । तो शआत्मामे ज्ञान, दर्शन, चारित्र, आनन्द और श्रद्धाकी प्राप्ति 
ये ५ बातें विशेष करके जानना है। आत्मामे जाननेकी शक्ति है, तभी तो यह *,वा प्रकारसे 
जानता रहता है। आत्मामे दर्शनकी शक्ति है, तभी तो अपने आ्रापका कुछ न कुछ समक्क 
किए रहता है। आत्मामे श्रद्धानकी शक्ति है, तभी णह जीव कुछ न कुछ विश्वास बनाये 
रहता है | चाहे सही विश्वास बनाये, चाहे भूठा, पर विश्वास रखनेकी आत्मामे शक्ति है । 
आत्मामे चारित्रचक्ति है। तो यह आत्मा किसी न किसी बातमे रमा रहता है । कोई विपयो 
मे रमे, क्षायोमे रमे अथवा अपने स्वरूपमे रमें, ये इसके रमनेकी विशेषतायें हैं । स्वभावमे 
रमण हो या विभावमे,-पर क्ही न कही रमण करनेका स्वभाव इस जीवमे पडा हुआ है। 
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श्रात्माम थआरा,न्‍्दर्क्ति है। यह जीव चाहे युखी हो, चाहे दु खी हो श्रथवा सुख दु.खसे परे 
शुद्ध आनन्दमे आये, ये सब श्रानन्द शक्तिके कारण है । ये सुख और दुख आनन्द शक्तिके 
विभावपरिणमन है। आात्माका स्वभावपरिणमन है झ्ानन्द । आत्मशक्तिके वारेमे यह विश्ले- 
पण सभभना चाहिए | जब आत्मा और आनन्द दोनोका स्वरूप ज्ञात हो तभी श्रानन्द पाने 
का उपाय किया जा सकता है। 
गुण पर्यायिसम्बन्धी सिद्धाग्व--अब अन्तर्र-हरयकी जानकारीके लिए यह विश्लेषण 
करना होगा कि गुण और पर्याय ऐसी एक ही चीज है या अन्य-अन्य च्ोज है ? पर्याय- 
परिशमन हुए इस कारण पर्याय ग्रुएुसे भिन्‍त नही । जँसे कहते है कि चटाई, चौकी, दरी 
श्रादिक ये सब भिन्‍न-भिन्‍न हैं, अणु-अरणु भिन्‍न-भिन्‍न है। एक जीव दूसरे जीवसे अत्यन्त 
भिन्‍न है । इस तरहसे गुरा श्रौर पर्याय ये एक ही प्रदेशमे है। आत्माके जिस प्रदेशमे गुण 
है उस ही प्रदेशमे पर्याय है। और जिस गुरु,षी जितनी पर्याय है वह उस गरुणकी अवस्था 
है। तो जो परिशणमन जिस कालमे है उस कालमे वह ॒ परिणमन देहसे निराला नही है । 
देहकी ही दशा है, शक्तिकी ही दशा है। समस्त शाक्तियोको एक शब्दसे कहा जाय तो 
उसका नाम पदार्थ है, और पद्र्थकी भिन्‍न-श्न्न शरत्तियाँ, भिन्‍न-भिन्‍त अवस्थाओ्रोकी दृष्टि 
से विश्लेषण किया जाय तो वे भिन्‍न रही है, लेकिन यह जानना कि गुण तो है सामान्य, 
सदा रहने वाला और जब जो पर्याय होदी है वह पर्याय उस सम्य वी है । ज्ञानपरिणमन 
चलता है तो जो जिस समय ज्ञानमे श्रा रहा है वह शाइव्त न रहा वह बदल जायेगा, फिर 
दूसरा व्यक्ति ज्ञानमे आयेगा, लेकिन यह समस्त ज्ञान वनते रहनेकी शक्ति जो है, सहज 
ज्ञान जो है वह शादवत है, एक है। ज्ञानशक्ति शाइ्वत है, ओर ज्ञानशक्तिके जो 
परिणमन हैं, जो अ्रवस्थाये हैं, यह जानन बदलता रहता है | इस कारण पर्याय है क्षरिगक 
झौर गुण है णाग्वत । गुण और पर्यायमे कालके भेदसे भिन्‍नता है। ग्रुण तो रहे आत्मामें 
सदा और पर्याय होती है झात्मामे क्षरिक । तो कालके भेदसे भी भिन्‍नता समभझमे आयी 
श्रीर लक्षणके भेदसे भी भिन्‍तता समझे श्रायी। गुणका लक्षण है पदार्थको शक्ति और 
पर्यायका लक्षण है पदार्थकी व्यक्ति | एक श्रवसत्या। परिणमन जिसका भिन्‍नत भी है और 
प्रभिन्‍त भी, तो पदार्थ जाननेके लिए हमे तीन बातें जाननी आवध्यक होगी । पदार्थ गुण 
झोर पर्याय । पर्याव कहो प्रथवा द्रव्य कहो । तो ग्रुण हुई शक्ति और पर्याव हुई व्यक्ति 
ग्रोर द्रव्य वया हआआ ? इन समस्त गुणोका जो एक समुदाय है वह द्रव्य है। द्रव्य भक्तिकी 
अपेक्षास भिन्‍न-मिन्‍न प्रकारके देखे गए है, जो पिण्डरूप है वह ब्रव्य है। तो यहाँ यह 
समभना है कि पर्याय गृणेंसे क्ंचित भिन्‍न है, कथचित प्रभिन्न है । द्रव्य एक अ्रखण्ड सत्‌ 
होता ६ ऐसा ध्रद्धान अपने शझ्रापमे घटाते जाइये | में जीव हू ओर मुझमे जानने देखने और 
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विद्वास करने की शक्ति है, तभी ये सब काम हो रहे है। कभी तो जान रहे है, कभी 
विचार कर रहे है, कभी रमरणा किया करते है । 

परमार्थतः अन्तस्तत्वकी दृष्रच्यता व ऋवक्तव्यता--मै जो जीव हु उस श्रपने स्वरूप 
को कह नही सकता । किसी भी पदार्थके स्वरूपको कभी कहा नहीं जा सकता | केवल कुछ 
दब्द ही बोले जा सकते है। मगर शब्द तो सकेत मात्र करते है । स्वरूप समभनेके लिए 
उस सकेतको नही पक डना है। वह शब्द सकेत जिस तत्त्वके लिए किया जाता है, उस तत्त्व 
को पकडना है, न कि शब्दकों । जैसे कोई वेद्य एक दो चपरासियोको लेकर किसी जगलमे 
जडी बूटिया दिखाने गया । उस वैद्यके हाथमे एक बेंत था। वह उस बेतसे सकेत करता 
जाता था-देखो यह अमुक चीजवी दवा है, यह श्रमुक चीजकी । तो वहा उस बेतकों नहीं 
देखना है | वेत तो सकेतके लिए है। देखना है दवाओको । शअ्रथवा जैसे मा अपने बच्चेको 
अमुलीके इशारेसे चन्द्रमा दिखाती है तो वह बच्चा उस चन्द्रमावी ओर देखने लगता है । 
ग्रथवा नेद्य चपरासियोको बेंतके सहारेसे दवायें दिखाता है तो चपरासी उन दवावोको देखने 
लगते है | कही वह बच्चा अगुलीसे दिखाये जानेपर अग्रुली नहीं देखता और न कही वे 
चपरासी बेत द्वारा दवायें दिखाये जानेपर बेत नही देखते, वह श्रगुली और बेंत ये तो सहारा 
मात्र है। ऐसे ही श्रद्धा, दर्शन, ज्ञान, चरित्र, आनन्द, शक्ति आदि ये सब आत्मज्ञान करनेके 
सहारा हैं । इनके द्वारा आत्माका परिचय किया जाता है। जब इन शब्दोका सहारा लेकर 
परिचय करना चाहे तो आत्माका परिचय किया जा सकता है। मैं हू क्या ? इन समस्त 
श्रद्धा, दर्शन श्रादिक शक्तियोका समुदाय । में एक अखण्ड अ्ववतव्य पदार्थ हु। कहनेमे नही 
आता हू । जैसे हम अपने आपको जीव शब्दसे कहते है तो जीव वह जो प्राणोसे जीवे। 
जो कुछ मे हूँ समृच्रा वह जीव शब्दसे नहीं जाना जा सकता। मे ज्ञाता हू । ज्ञायक श्रथवा 
ज्ञाता इन शब्दोसे कहकर भी में अपनेकों पूरा नहीं बता सकता | इस ज्ञानकी मुख्यतासे 
मैं अपनेको कैसे कह सक॑ ? आत्मा हू में । आ्रात्मा छब्द कहकर से श्रपनेको पूरा नहीं बता 
सकता । अ्रतति सतत गच्छति जानाति इति आत्मा । जो निरन्तर जानता रहे उसे श्रात्मा 
कहते हैं । तो गुणा कहने पर भी एक ज्ञानशक्ति- ज्ञानक्प इसका ही तो हम ज्ञान कर 
सकते । आत्मा शब्द कहकर 'में ज्ञान्मात्र ह? यह नही बता सबते | तो आत्मा एक द्रव्यसे 
किसीको नही कद्दा जा सकता । शब्द जितने है वे विशेषरणा हैं। पदार्थके वहे जाने वाले 
शब्द तो यही हैं | ये सब ध्रूव है। तो जब इस आत्मामे हम एक एक गुणकी विवक्षा 
करके निरखते है तो इसका नाम गुरा है। और जब हम पर्यायपर दृष्टि देते हैं तो में यह 
द्रव्य हु । अब आप समझे कि गुर और द्रव्य ये भिन्न-भिन्न वस्तु हैं क्या ? लक्षणाकी हृप्टि 
से देखे तो भिन्नता समभमे श्राती है। लक्षण तो एक होता है, उसमे भिन्नता नहीं टीती, 
पर गुण भिन्न-भिन्न प्रकारके हुआ करते हैं । इतने एक सक्षिप्त कथनके बाद इस हि 
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आये कि में एक आत्मा हूँ । मुभमे अ्रचुग्त शक्ति है। जितनी शक्तिया है उतनी तरहके 
परिणमन चल रहे है ।,तो मै एक द्वव्यगुणा पर्यायात्मक हूँ | में एक द्रव्य हु ।.जेसे म एक 
जाममहार चेतन हूँ उसी प्रकार जगतके समस्त जोव जानवहार चेतन है। वे सव एक एक 
द्रव्य है । ऐसे भी द्रव्य है जो जानते नही । 

पदार्थोका विस्तार--अ्रब पदार्थका सक्षिप्त स्वरूप जाननेके बाद यह जिज्ञासा बनाये 
कि ऐसे द्रव्य है कितने जगतमे ” तो जगतमे द्रव्य अनन्तानन्त है क्योकि अभी द्रव्यका स्वरूप 
जो दिखाया गया है उसको जानकारी हुई है कि जितने गुणा परिणमन होते है, वे द्रव्य नही 
होते । तो जितने परिणमन होगे उतने द्रव्य । जसे जब हम सुखी होते है तो अकेले ही सुखी 
होते है, घरके ग्रन्य स्त्री पुत्रादिक तो नही सुखी हो जाते । उन सभोका परिणमन न्यारा है, 
मेरा परिणसन न्यारा है । 

यही बात बतलाते है कि में द्रव्य जुदा हूँ । इस तरह तकेंगे तो अनन्त जीव है । 

इसी तरहसे बाहरमे जितने जो कुछ पदार्थ है पुद्गल है, वे भिन्न-भिन्न है । द्रव्य अ्रनन्तानन्त 
है, उनसे मेरा कुछ भी स॒धार बिगाड नही होता । वे सभी पदार्थ चेतन हो भ्रथवा अ्रच्तन, 
सभी पदार्थ सुभसे अत्यन्त भिन्‍न है। कुछ द्रव्य ऐसे होते है जिनमे ज्ञानदशेन नही है झौर 
कुछ ऐसे होते है जिनका यहाँ कुछ भी नहीं है श्रौर कुछ होते है श्रचेतन | लेकिन इस प्रकार 
के भेद करनेसे हमे पदार्थके गुरा समझमे नही आते । उन्तमे उपादान गुण क्या है, यह समझ 
मे नही आया । इस कारण चतन अ्रत्नतन करके दो प्रकारसे बताना यह किसी खास बुद्धि 
को पैदा करनेके लिए 'है, परतु परिचय असाधारण गुणोसे होता है । श्रब कोई यो भेद करे 
कि पदार्थ दो प्रकारके है मृतें और अमृत | मूतेके मायने है कि जिसमे रूप, रस, गध, स्पर्श 
आदि पाये जाये । लेकिन मूर्तिक कहकर पुद्गलका गुण नही बताया जाता श्रमूतंका अर्थ है 
जिसमे रूप, रस, गध, स्पर्शादि न हो । यह मूरतं और अमूर्त बताना किसी विशेष बुद्धिके 
लिए है । पर असाधारण गुणकी अपेक्षासे ये गुर जाति नहीं कहे जा सकते । असाधारण 
गुणकी ह्८्से उत अनस्तानन्त द्रव्योको ६ साधारण गुणोमे बाँठा जा सकता है--जीव, पृद्‌- 
गल, धम्म अधम, आकाश और काल । छोटे-छोटे बच्चोको इतनासा पढा दिया जाता है कि 
द्रव्य ६ प्रकारके हैं जीव, पुदूगल, धम, अधम, आकाश ओ_र काल । मगर इतने मात्र ज्ञान 
कर लेनेसे कही उनका आत्मकल्याण न हो जायगा । यह भी उन बच्चोको सिखा दिया 
जाता कि देखो हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह आदि पायोको नहीं करना चाहिए । ये 
सब बाते कोई मोलिक नही है। कितनी ही बाते नाना प्रकारसे की जा सकती हैं। भूछठे 
रूपसें अथवा सच्चरूपमे, हर तरहसे ये बाते चल सकती. है, लेकिन एक मौलिक परिज्ञान 
करनेके लिए यहाँ कहा जा रहा है। द्रव्य, गुणा और पर्यायोकों समझें, इससे हम भेदविज्ञान 
कर सकेंगे । यह तो में हु और बाकी सब परपदार्थ है । 
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आनन्दलाभके लिये निज कारण परमात्मतत्त्की आज्ञा मानकर उसपर उ८लनेकी 
आवश्यकता--यहाँ हितके मोलिक उपायकी बात इस प्रकरणमे कही जा रही है। यह बात 
सुननेमे कुछ कठिन लग रही होगी । कोई इन वातोको समझकर ग्रहणा कर सके श्रथवा न 
ग्रहए। कर सके, लेकिन कुछ भी हृप्टि देकर श्रगर इस प्रकरणको कोई सुने और भेदविज्ञान 
कर लेवे तो उसका निश्च्य ही भला हो जायेगा। 

एक बार बादशाहने वीरबलसे कहा कि यह बताओ कि हमारी प्रजा श्राज्ञाकारिणी 
है या नहों ? तो बीरबल बोले--महाराज अक्राज्ञाकारेणी है भी और * ही भी 
है। * नही कंसे ? श्रच्छा हम तुम्हे कल इसवी परीक्षा करके दिखा देंगे। वीरबलने 
क्या किया कि वही आगनमे एक बडा हौज साफ करवा दिया श्र सारे राज्यमे यह 
ऐलान करवा दिया कि बादशाहकी कलके दिन बहुत दूध चाहिए । राज्यके सभी लोग 
ग्राज रातको एक बजे एक एक किलो दृध ले श्रावें। श्रव वया था ? राज्यके सभी लोगोने 
यह सोच डाला कि बहुत सा दूध बादशाहके यहा जायेगा । एक हम अगर पानी ही वहा 
दे आवें तो कुछ पता तो न पड सकेगा । राज्यके सभी लोगोने वैसा ही किया । सुबह देखा 
गया तो सारा हौज केवल पानीसे भरा था । तो बादशाहसे बताया बीरबलने कि देखिये 
महाराज जिस प्रजाको आप बडी श्राज्ञाकारिणी समभ रहे थे वह कष्ट श्राज्ञाकारिणी है ? 
बादशाह उस घटनाको देखकर दग रह गया । तो ऐसे ही समझो कि श्रगर कोई श्रपना 
धर्मात्मापन ऊपरी ऊपरी दिखाता है श्रौर समझता है कि सभी लोग तो धर्म पाल रहे हैं, 
एक मैंने भ्रच्छी तरह न पाला तो क्या होगा ” यदि ऐसा ही सभी लोग सोच लें तो वह 
तो एक बडी विडम्बना बन जायगी। जब सभीने वसा ही सोच लिया तो वह तो शून्य 
बराबर रहा | यदि सभी लोगोमे से एक भी व्यक्ति धर्मात्मा बन गया तो भला एक तो वहाँ 
रहा । उस एव के प्रसगमे दूसरे लोग भो धर्मंपालनमे आ सववेगे। तो धर्मपालना किसे है, 
धर्म है क्या चीज ? इसको समभ लो । धर्मपालना है आत्माको और धर्म है आत्माका 
स्वभाव । आत्माके अविकार स्वभावको ज्ञानमे लिए रहना, इसी बातठके लिए प्रयत्न करना 
है तभी जीवनकी सफलता है। यदि यही एक बात न की, श्रन्य अनेक बातें करते गए तो 
उससे जीवनकी सफलता नही है । 

पदार्थोके विंवध परिचयका प्रयोजन-- एक इस ही बातके लिए यह प्रवरण 5 ल 
रहा है कि मैं समझ कि द्रव्य क्या है, गुरा क्‍या है, पर्याय क्‍या है ” बताया गया कि द्रव्य 
६ जातियोमे विभक्त है। ४ श्रथवा ७ जातियोमे द्रव्यविभक्त क्यो नही हुए ? तो उसका 
उत्तर यह है कि द्रव्य तो श्रनन्तानन्‍्त है। एक परिणमन दूसरेमे न बने तो समझ लो कि 
वे भिन्‍न-भिन्‍न द्रव्य हैं। एक द्रव्यका परिणमन उसही द्रव्यमे रहता है श्रन्यमे नहीं। ये 
सभी द्रक््य भिन्‍न-भिन्‍न हैं, ऐसी ही बात श्रणुवोकी भी है । द्रव्यका श्रणु-अ्रणु भिन्‍्त-भिन्‍न 
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है । एक द्रव्यका उसमे जितना परिणमन हो सकता है उसे एक जाति मान लो। द्रव्यकी 
भ्रपेक्षासे ६ प्रकारके द्रव्य माने गए है । जैसे जीव द्रव्य अ्रनन्तानन्त, पुद्गल अनन्तानन्त, 
एक धर्मद्रव्य, एक अधर्मद्रव्य, एक आकाशद्रव्य और अ्सख्यात कालद्रव्य | जिनका परिण- 
मन सहश हो सकता है उनको एक जातिसे मान लो । जातिकी श्र॑ंपेक्षासे जब देखेगे तो द्रव्य 
६ जातिके मिलेगे । जो जाननहार है वे जीव कहलाते है । जो रस गंध वाले है वे पुद्गल 
जातिके कहलाते है । जो जीव पुद्गलके चलनेमे सहायक हो वह एक धर्मद्रव्य है, वह संख्या 
मे भी एक है श्रौर जातिमे भी एक है। जो जोव पृदगलके ठहरनेमे मदद करे वह है श्रधमं- 
द्रव्य । वह जातिमे भो एक है और सख्यामे भी एक है, श्राकाश जीव और पुद्गलको स्थान 
देनेमे सहायक है, वह सख्यामे भी एक है और जातिमे भी एक है और असख्यात कालद्रव्य 
है जो कि जीव पुदूगलके परिवर्तत करनेमे सहायक है । इस तरह पदार्थोकी रूख्या जाना, 
जाति जाता और पर्याय जाना । श्रब इस निर्णयमे श्रा जायें कि यह मैं आत्मा सर्वसे निराला 
एक द्रव्य हु । यही मैं एक मेरा सर्वंस्व, हु । एक इस ही की शरण लेनेसे मेरे आत्माका 
उद्धार है। जगत्तके श्रन्य पदार्थामि लगाव रखनेसे मेरे श्रात्माका उद्धार नही है। 
पदार्थ परिचयका प्राथमिक उपाय लक्षणपरिचय--पदार्थके परखनेका उपाय है 
लक्षण॒का परिज्ञान करना। पदार्थ ६ जातिके ब्ताये गए हैं--जीव, पुद्गल, धर्म, श्रधर्म, 
ग्राकाश और काल । ये ६ जातिके पदार्थ इस तरह कहे गए है कि जीव-जीव जितने हैं वे 
सब एक स्वरूप है। जीव तथा पुद्गल अ्रनन्तानन्त है धर्म, अधर्म, श्राकाश ये एक एक 
है ओर कालद्रव्य अ्रसंख्यात है। जिनके परिणमन शक्ति है वे सब एक जातिमे पाये जाते 
है । ये ६ जातियोमे विभकत अनन्तानन्त पदार्थ है। मिले हुए पदार्थमि से किसी एक पदार्थ 
को अलग क्रा देने वाला जो स्वरूप रखा है वह चर्चाका क्रारणा बनता है। जीव तथा 
पुद्गलमे साधारण गुण क्या है, इसे समझना होगा । श्रसाधारण का श्रथ्थे है कि जो अन्य 
द्रव्योमि न पाया जाय | जीवमे श्रद्धा, दशव, ज्ञान, चारित्र और आनन्द आदिक गुर है । 
श्रद्धा - जिस ग्रुणके कारण जीव अपना विश्वास बनाये रखे । ऐसा विश्वास करनेका, 
जानकारी करनेका, प्रतिभास करनेका गुण केवल जीवमे छोडकर अन्य किसीमे न मिलेगा | 
दरशेन--जिस गुणके कारण यह जीव अपने स्वरूपका स्पश कर सके । ज्ञान--जिस -ग्रुणके 
कारण यह जीव अपने श्रात्मस्वरूपका ज्ञान कर सके। चारित्र---किसी नः किसीमे रमण 
बना रहे उसे चारित्र कहते हैं। यह जीव कही न कही रमता अवदय है । भगवान अपने स्व- 
रूपमे रम रहे है । जो संसारी जीव हैं वे अपने विषय कषायोमे रम रहे हैं | तो चारित्रगुण 
भी जीवसे पाया जाता है अन्यसे नहीं। इसी प्रकार आनन्द गुण भी जीवमे पाया जाता 
है। यह स्पष्ट समझमे आ रहा है कि इन पुदंगलोमे आनन्‍्दगुश नही है। ये पुद्गल जल... 
जाये, सड जाये, किसी भी स्थितिको प्राप्त हो, उनको कोई तकलीफ नही। तोये - «४7 
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धारण गुण पुदुगलमें पाये जाते है । रुप, रस, गध, रपर्श ये पुद्गलके असाधारण गुण हैं। 
ये असाधारण गरुरा किसी पुद्गलमे व्यक्त हैं गिसीमे नहीं। जैसे-- हवा-इसमे रूपादिक 
गुरा कहाँ व्यक्त है ? जब ये पदार्थ बदलकर एक दूसरे रूप हो सकते है--जल पृथ्वी हो 
जाय, पृथ्वी जल हो जाय, अ्रग्नि जल हो जाय, श्रादिक परिणमन आापसमे एक दूसरेके 
साथ हो सकते है, पुद्गलमे ये गुणा कही व्यक्त रुपसे है श्रौर कही अव्यक्त रुपसे है। तो 
इससे सिद्ध होता है कि ये सभी पुदूगल रूप, रस, गध, स्पर्शमय हैं | ये असाधारण गुण 
होते है जो कि सदा पदार्थमे रहते है । 

किसीके स्वरुपकां फिसी अन्यमें पहुँचनेकी असंमवता--कभी एक द्रव्यके ये. असा 
धारण गुण दूसरे द्रव्यमे नही १हुच सकते । जैसे जीवद्रव्यके जो असाधारण गुण है श्रद्धा 
दर्शन ज्ञानादिक वे एक द्रव्यसे निवलकर दूसरे द्वव्यमे नहीं जाते । इसी तरह एक पुद्गलके 
ये असाधारण गुण एक पुद्गलसे निकलकर दूसरे पुद्गलमे नही जाते । जब पदार्थका 
स्वरूप इस ढगसे समझमे ञ्रा जाता है तो ज्ञानियोका यह सकल्प हो जाता है कि मैं आत्मा 
तो सर्वसे निराला हूँ | क्योकि क्सी अन्य द्रव्यसे कोई भी चीज मुभमे त्रिकाल नही श्राती । 
और न मैं ही किसी अन्यरूप हो सकता हु | एक पदार्थकी कोई भी चीज किसी भ्रन्य पदार्थ 
मे नही पहुचती । धन्य हैं वे जीव जिनका यह निश्चय हो जाय कि किसी भी पदार्थकी ग्रुण 
दावित पर्याय किसी अन्य पदार्थमे नही पहुँचती । मेरा कही कुछ दूसरा है ही नही। मेरा 
मात्र में ही हू, में गपने स्वरूपरूप हु, अपने स्वरूपमे ही रहता हुआ अपना परिणमन 
करता हू । मेरा स्वरूप है इतना हो मात्र मेरा श्ात्मा है। इतना जब निवचय हो जाता 
है तो उस जीवको सासारिक सकटोसे मुक्ति प्राप्त करने व शाध्वत आनन्द प्राप्त करनेका 
मार्ग प्राप्त हो जाता है। अपना आत्मीय श्रानन्द पानेके लिए भेदविज्ञानवी प्राप्ति भ्रत्यन्त 
ग्रावश्यक है । 

बाह्यममागमके लगतकी विपरूपता--पुण्यके उदयमे जो सम्पदा आज प्राप्त हुई है, 
वह तो मीठा विष है । जैसे मीठा विष खानेमे तो मधुर है पर उसका परिणाम क्टुक है । 
इसी तरह ये सासारिक सुख समागम भोगनेमे तो मघुर लगते हैं पर इनका परिणाम कटुक 
है । इस जीवकी सासारिक सुख समागमकी स्थितिमे इस श्रोर दृष्टि नही जाती कि मैं जैसे 
परिणाम करता हू वैसा कमंबन्ध होता है और उसका फल मुझे अ्रवव्य प्राप्त व रना पडेगा। 
ये जीव तो कुछ पुण्योदयकी स्थिति पाकर समभ लेते है कि हम तो एक खास व्यक्ति हैं । 
दुख तो भ्रन्य लोगोको मिलता है, हमे दुख क्यो प्राप्त होगा ” ऐसी धारणा मोटो जीवोकी 
होती है। उन्हे यह पता नही कि जो कुछ मैं करूगा उसका फल मुझे ही भोगना होगा । 
मेरे किए हुए कर्मोका फल उदयमे अवश्य आयगा । ग्रपनेकी इस ससारमे श्रकेला समभकर, 
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पदार्थोका स्वरूप निराला निरखकर इस ओर दृष्टि जानी चाहिए कि मैं तो एक श्रपने 
श्रापका ही अधिकारी हू, यहाँ मेरा वोई नही है । ये सब बाते एक श्रात्माके स्वरूपके परि- 
चयसे प्राप्त होगी । 
अन्त परिचयमें ही परिचयकी स्वेस्वता--एक 5 त रवरूपके परिच्यकी बात यहाँ 
कही जा रही है | जीवमे जो भी गुण पाये जाते है वे अन्य पदार्थमे नही पाये जाते | १दगल 
के भी जो रूप, रस, गंध, स्पर्शादिक श्रसाधारण गुण हैं वे भी एक पदार्थसें निव लकर दूसरे 
पदार्थमे नही जाते । धर्मद्रव्यका काम है जीव पुद्गलके चलानेमे सहकारी होना, अ्रधर्म द्र्व्य 
काम है जीव पुदूगलकों ठहरानेमे सहायक होना, आकाशद्रव्यका काम है जीव, पुद्गलको 
स्थान देना, और असख्यात कालद्रव्यवा काम है जीव, पुद्गलभे परिणमानेका काम करना । 
इस तरह ये भ्रसाधारण गुण पदार्थमे पाये जाते है। जिस जातिके जो गुण बताये गए है वे 
उस जातिके पदाथर्थमे पाये जाते हैं, न उससे कम हो और न अधिक । इस कारण निजको 
निज व परको पर जान लेनेसे सहज दैराग्य बढता है। क्सी भी परपदार्थसे मेरा कुछ 
सम्बध नहों । में परपदार्थोकों क्यो अपने श्रापमे लँ ? एक निजका परिचय करना और पर- 
पदार्थोको उपयोगसे हटावा । इस सहज उदासीनताके कारण जो अपने झ्रापमे विश्राम मिलता 
है वही वास्तविक आनन्द है। अपने श्रापको आनन्द पानेके लिए अ्पनेको सबसे निराला 
समझना जरूरी है, और सबसे निराले अपने श्रापको तब समझ सकते है जब सच्चा ज्ञान 
करें। जितने भी ज्ञान है वे ज्ञान भेदविज्ञानके कारण होते है, लेकिन सामान्य रूपसे यदि 
जाने कि यह में जीव सबसे निराला हूं, श्रन्य बाकी समस्त जीव एद्गल आदिक परपदार्थ 
मुभसे अत्यन्त निराले हैं, इतना जान लिया बस समभो कि उसने सारे विश्वको जान 
लिया । जैसे किसीको सन्तीमा देखनेकी रुचि नही है और उससे किसीने कहा कि भाई 
सनीमा देखने चलोगे, तो वह कह देता है कि वया रखा है वहाँ ? मैने तो यहीसे उस सनीमे 
का सारा परिज्ञान कर लिया | तो जिसने जीव, पुद्गल, धर्म, अ्रधर्म, आकाश और काल 
इनका स्वरूप अ्रच्छी तरह जात लिया उसने समझो विव्वका सब कुछ जान लिया । वे सभी 
पदार्थ मुझसे अत्यन्त भिन्‍त है, उनसे मेरा क्रुछ भी उद्धार नही । जिसने 4िजको निज पर 
को पर जान लिया उसने समभो सारे विद्वको जान लिया। 
आत्मपरिचय करके स्वरूपमग्नताके पोरुषका अनुरोध-- भैया ! अपने आ्रात्माका 
परिज्ञान करना सब्से आवश्यक कार्य है। यहां आत्माका स्वरूप बताया गया है । यदि 
भ्रपना जीवन सफल करना है तो यह जानना होगा और निर्णय रखना होगा कि ये धन 
वैभव परिजन मित्रजन आदि असार है, इनसे मेरा वुछ भी हित न होगा, ये मेरे बिगाडके 
ही कारण बनेगे | मेरा स्वरूप क्या है ? मैं चैतन्यमात्र हू । जो जीव इस चेतन्यभावकां ही 
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सहारा लेगा, उसको ही दृष्टिमे रखेगा तो उसका - भला होगा और जो अपने चैतन्यभावका 
सहारा न लेकर परपद।थोमे ही दृष्टि रखेगा, परपदार्थोके पीछे ही अ्रपवी दौड लगायेगा 
वह तो विकल्प ही मचाता रहेगा, अपना कल्याण न कर पायेगा । यह बात यदि सत्य हो 
तो मान लो और असत्य हो तो न मानो । जीवका स्वभाव है कि वह किसी भी बातकों 
स्वय जान ले । जब घरका कोई बडा श्रादमी बाजारसे लौटकर कुछ साग सब्जी श्रादि 
लेकर आता है तो बच्चे लोग दोड पडते है यह जाननेके लिए कि थलेके अन्दर क्‍या है ? 
प्रथवा कोई हवाई जहाज ऊपर उड रहा हो तो प्रकृत्या सभीकी निगाह दौड जाती है 
उसके बारेमे जानकारी करने के लिए। तो सभी जीवोमे प्रकृत्या जानकारी करनेकी बात 
चित्तमे रहती है । कोई यदि उल्टी बात भी कहता है जिस बातसे किसी दूसरेको कुछ मत- 
लब नही है, कुछ लेना देना नही है फिर भी उस दूसरेके मनभे यह चाह बनी रहती है कि 
इसका हम यथार्थ ज्ञान कर लें। जब प्रत्येक चीजका यथार्थ ज्ञान करने की हम श्रापमे 
ग्रादत बनी हुई है तो फिर अपने आत्माका यथार्थ परिज्ञान करनेमे आलस्य क्यो किया 
जा रहा है ” जीव कया है, पुद्गल कया है, ये दिखने वाले समस्त पदार्थ क्‍या हैं, इनका 
स्वरूप क्या है, सबका यथार्थ परिज्ञान तो कर ही लेना चाहिए। एकस्वरूप परिचयकी 
बात कही गई है । यह जीव पदार्थ सत्यज्ञानमय है, चतन्यस्वरूप है। मे चैतन्यस्वरूप हू 
पर देखिये-मेरे जितने विचार विकल्प वितर्क चलते है वे सब मेरे स्वरूप नही हैं। ये तो 
नैमित्तिक भाव है, किसी कार्यसे ये उत्पन्न हुए हैं, पर ये मेरे रवरूप नही हैं। मे इन 
समस्त विभावोसे कषायोसे अपने आ्रापको न्‍्यारा करके श्रपने स्वरूपमे मग्न होऊँ तो मेरा 
कल्याण होगा । परपदार्थोके लगावसे तो जीवकी बरबादी ही है । 

आत्मकल्याणके लिये आत्मपरिचयकी साधकतसता--अ्रपना कल्याण करनेके लिए 
यह परिज्ञान करना आवश्यक है कि इस मुझ आत्माका वास्तविक स्वरूप क्या है ”? इस 
मुझ आत्माको जो आनन्द चाहिए वह आनन्द है क्या 'चीज, इसका यह ॒मसक्षेपमे विवरण है 
कि भ्रानन्द सम्बधित बाते तीन हुआ करती हैं--दु ख, सुख और आनन्द | इस दु खको तो 
कोई चाहता ही नहीं । ससारका यह सुख भी आकुलताओोसे भरा हुआ है । इस सासारिक 
सुखमे श्रानन्‍्द नहीं है, वास्तविक शान्ति नही है। उस झात्मीय आनन्दका ,चिन्तवन करनेसे 
बहुत कुछ परिचय हो जायगा | श्रानन्द एक ऐसी चीज है जो श्रुव है। वह आनन्द है स्वा- 
धीन । अपने आपका परिज्ञान रहता जितना श्रधिक बनता चला जायगा उतना ही अश्रधिक 
आनन्द प्राप्त होता चला जायगा । लोग तो श्रपना निजी घर वन गया, निजी दूकान हो 
गई, निजी सारे काम काज हो गए तो समभ लेते हैं कि हम तो स्वतंत्र है, पर स्वतत्र हैं 
कहाँ ? केवल स्वतत्र अपनेको मानते हैं। भरे घर, द्वार, कूटुम्ब परिजन आंदि जिन पर- 
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पदार्थोके पीछे लगाव लगा रखा है उससे निरन्तर परतंत्रता ही तो बनी रहा क्रतो है। में 
ज्ञानमय हु, अपनेको ज्ञानस्वरूप ही अनुभवमे लिए रहू॒ तो यह तो है वास्तविक स्वतंत्रता 
प्रौर वास्तविक स्वतंत्रता मिलने पर ही सत्य आनन्द प्राप्त होगा, अन्यथा श्रानन्द नहीं 
आप्त हो सकता । स्वरूपकी बात यह है कि मैं आ्रात्मा हु एक अमूर्त, जो कि पकडनेमें नही 
भ्रा सकता, देखने, रूघने आदिमे नहीं आ सकता; जो छेंदा, भेदा जलाया आदि नही जा 
सकता | ये दुख सुख परिणमन होते है झ्ात्मामे, पर ये आनन्दगुणके विक्ृत परिणमन 
है। जब कभी शरीरमे कोई फोडा हो जाता है तो लोग कह उठते है कि हमारे शरीरमे 
इस जगह बडा दर्द है, पर वह दर्द शरीरमे नही है, श्रात्माके सर्व प्रदेशोमे वह दर्द है । 
दर्द तो होता है जीवके मगर वह दर्दका दुख होता है दरीरमे उत्पन्न हुए फोडासे । इस 
कारण उसी पर दृष्टि रखकर कहते हैं कि मेरे शरीरके इस अंगमे फोडेके कारण बडा दर्द 
है। जो यह कहते हैं कि हमारे इस जगह बडा दर्द है तो निमित्तपर आरोप करके ऐसा 
कहते हैं । बहुतसे लोग तो ऐसा कहते है कि खेर दे शरीरमे न सही, आत्मामे ही सही । 
चलो कल्पनासे ही । मेरा यह दर्द श्रात्माके स्व प्रदेशोमे ही सही। शरीर तो बाह्मपदार्थ 
है। तो शरीरमे दुख नही होता है ओर शरीरमे सुख नही होता है, ये सुख दु ख आत्मामे 
ही होते है। ये सुख दु उ श्रानन्दगुणके ही विक्ृत प्णिमन है । तो ये सासारिक दुख सुख 
आकुलतासे ही भरे हुए है। इन सासारिक सुख दु खोसे शान्ति नहीं प्राप्त होती । शान्ति 
तो एक श्रानन्दमे ही है। स्वततन्नतामे, स्वाधीनतामे शान्ति है। यह अपने आपको समफकक 
लेना कि मैं एक आत्मा हू, अन्य किसी भी परपदार्थसे मुझे शान्ति नही प्राप्त होती । बाह्य 
में कुछ भी हो, ये बाह्य पदार्थ जब जैसा चाहे परिणमते है परिणमे । इस प्रकारकी बुद्धि 
जब जगती है तब ही इस जीवको शुद्ध आनन्द प्राप्त होगा। तो शान्ति प्राप्त करनेके 
उपायमे इन दो बातोको कहा गया है कि आनन्दका स्वरूप जानो और आत्माका स्वरूप 
जानो | 

पदार्थों के निर्शेय करनेके उपायोंकी जिज्ञासा--आनन्द पानेके लिए आनन्दके स्वरूप 
का ओर आत्माके स्वरूपका परिज्ञान करना श्रति आवश्यक है। इस सम्बधमे कुछ भ्रभी कहा 
गया था| अ्रब आत्माका संक्षिप्त स्वरुप और आानन्दका संक्षिप्त स्वरूप जानकर शआ्ञागे चलिये। 
चूकि यह बात कही गईं थी कि ये सब बाते पदार्थोके स्वरूपका निर्णय करनेसे ही हो 
सकती है, इससे ग्रब यह जिज्ञासा की जा रही है कि पदार्थोका निर्ीय किन उपायोसे 
होता है ? पदार्थ सत्‌ है, उत्पादव्ययप्रोव्य वाला है, श्रखण्ड है, अपने-अपने असाधारण 
गुणको लिए हुए है इत्यादिक रूपसे सक्षेपमे निर्णय वताया गया था। लेकिन अब उस 
निर्णेयका श्रधिकृत रूप देनेके लिए पूछा जा रहा है कि पदार्थोका निर्शेय किन-किन उपायो 
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से होता है ” ऋषिजनोने जो पदार्थों के निर्णंयके उपाय बताये हैं वे उपाय कई प्रकारके हैं 
एक तो उपाय लक्षण है। पदार्थोका लक्षण निरखकर पदार्थोके स्वरूपका परिचय किया 
जाता हैं। दूसरा उपाय है--प्रमाण । सम्यम्ज्ञानको प्रमाण कहते है । सर्वतोमुखी हृष्टियोसे 
पदार्थों के स्वरूपका वर्णन करना यह प्रमाणका कार्य है। तीगशारा उपाय है नय प्रमाणसे 
पदार्थों को जानकर । फिर उसमे अ्रश भ्रश हष्टिसि उसका विवरण करना नय है। चौथा 
उपाय है निक्षेप । लोग किस प्रकारसे स्वरूपके सम्बन्धमे व्यवहार करते हैं। उस व्यवहारकी 
अपेक्षासे जो पदार्थों का परिचय किया जाता है वह कहलाता है निक्षेप । इन चार उपायो 
के अ्रतिरिक्त अन्य भी स्फुट उपाय है। जैसे-पदार्थों की श्रेणियोकी सख्या बताना, पदार्थों 
की सख्या बताना । पदार्थ कहा रहते है, पदार्थका स्वामी कौन है, वह पदार्थ कितने समय 
तक टिक सकता है, वे पदार्थ क्तिने प्रकारके होते हैं श्रादिक श्रनेक निशय पदार्थ परिचयके 
उपाय है । 

पदार्थों का निर्णय करनेके उपायोंकी जानकारीकी आावश्यकता--पदार्थोका निर्णय 
करनेके उपायोका परिचय पा लेना बहुत आवश्यक है। यदि पदार्थो के स्वरूपके परिचयका 
मौलिक उपाय पा लिया तब फिर सब बातें बहुत सरल हो जायेंगी। जैसे बहुतसे लोग 
२०-२५ वर्षसे स्वाध्याय करते चले आते हैं श्रौोर उन अनेकोका ऐसा स्वाध्याय रह जाता 
है जैसा २० साल पहिले था वैसा ही श्रब है। कोई ज्यादह श्रन्तर नही आता । उसका 
कारण यह है कि वे भ्रपनी बुद्धिमे ऐसा परिश्रम नही करना चाहते कि जिससे रोजके रोज 
उन्हे पदार्थों के स्वरूपके बारेमे नई-नई बातें मालूम पड़े श्रौर नई-नई ज्ञानकी घारणा 
बनायें ऐसा सोचते तक भी नही है | एक रूढिसे चूंकि स्वाध्याय करनेका नियम है, श्रथवा 
हमे स्वाध्याय करना है, इस भावसे पुस्तक ली और थोडासा पढा, बस बन्द करके चल 
दिये । यदि यह मनमे भाव होता कि इसलिए पढना चाहिए कि हमे वस्तुस्वरूपका परिज्ञान 
हो, अपने सम्बन्धमे अपना परिचय प्राप्त हो, तो अ्रवह्य ही पद्धति बदलती। श्रौर यह 
चाहते कि चाहे कितना ही कठिन लगे मगर मुझे तो इसे सम करके रहना है। यदि 
कठिन बातोकों समभनेमे श्रम मानकर डरते रहे तो जीवन भर भी कभी प्रगति नही हो 
सकती । इस अध्यायमे पदार्थों के स्वरूपका परिचय बंताया जायगा । यद्यपि वह कुछ थोडा 
कठिन लगेगा, लेकिन अपने आपको सम्भालकर, उपयोगको निर्मल रख करके, मुभको तो 
इसे समभना ही है इस तरहसे सुनें, चिन्तन करें तो झ्रवश्य ही' यह बात समभमे भ्रा 
जायेगी । 

पदार्थों के निर्णयनके उपायोंमें लक्षण उपायकी विचारणा--अ्रव पदार्थोका परिचय 
पानेके उपायोमे प्रथम उपाय जो लक्षण बताया है उसकी चर्चा करते है। लक्षण नाम है 
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किसका ? बहुतसे मिले हुए पदार्थोमे से किसी एक इष्ट पदार्थकों जुदा कर देने वाला जो 
चिन्ह है उसको लक्षण कहते है | जैसे मान लो बहुतसे अ्रनाज गेहू, जी, चना, मसूर श्रादिक 
मिले हुए है। अब इनमेसे बताना है कि मसूर वया 'चीज है ” तो कहते है कि जो बिल्कुल 
गोल, चिकना, सही गोल हो वह मसूर है। तो भट वह पहिचान लेता है'। उतने सही गोल 
भ्राकारसे बना हुष्ण न गेह है, व जौ'श्ौर चना है । तो उसे पहिचानकर भट'बता देता है 
कि यह मसूर है । जैसे यहाँ बहुतसे मनुष्य बैठे है, एक मनुष्य पगडी वाला था, उसे बताना 
था । तो कोई कहता है कि श्रमुक चन्दको बुलाना । वह पूछता है कि अम्ुकचंद इससे कौत 
से है ? “जो पगडी पहिने है । तो वह लक्षण बन गया । बहुतसे मिले हुए पदार्थामि जो 
जुदा कर देने वाला चिन्ह है उसे लक्षरा कहते है । इस सम्बधमे बहुत विवरणसे बताया 
जायगा, जिससे यह मालूम होगा कि यह सदोष लक्षण है झौर यह निर्दोष लक्षण है। 
लक्षणकि प्रकार--लक्षण नाम उसका है जो पदार्थका असाधारण गुण हो, श्रन्य 
में त पाया जाय, केवल उस ही में पाया जाय । ऐसे लक्षण दो प्रकारके होते है--एक तो 
आत्मभूत और दूसरा अ्रनात्मभूत । आत्मभूत मायने--जो पदार्थोमे मिला हो, पदार्थोके प्रदेश 
से जुदा न हो और जो पदार्थोके स्वरूपसे प्रदेशसे जुदा हो, केवल सम्बध मात्र हो, उसे कहते 
हैं श्रतत्मभूत । तो आात्मभूत पदार्थ होता है पदार्थके प्रदेशमे भ्रौर श्रनात्मभूत होता है पदार्थ 
के प्रदेशोसे जुदा । जैसे श्रग्निका लक्षण गर्मी है तो इसे आप आत्मभूतमे शामिल कर सकेंगे 
श्रनात्मभूतमे नही, क्योकि अग्निके प्रदेशसे अ्रलग गर्मी नही पायी जाती । जैसे छतरी वाले 
पुरुषका लक्षण छतरी है तो यह अनात्मभूतमे जायगा, क्योकि वह छतरी उस पुरुषमे मिली 
हुई नही है । तो जो पदार्थके प्रदेशमे हो, उससे भ्रभिन्‍न हो वह श्रात्मभृत चिह्न है, और जो 
चिह्न, तत्त्व उस पदार्थंसे जुदा हो वह शअनात्मभूत है । 
ये सब बातें इसलिए बतायी जा रही है कि हम आ्रात्माका सही लक्षण जानें । आ्ात्मा 
का सही लक्षण जाननेके लिए ही श्रन्य पदार्थोके लक्षणोक्रों जानना पड रहा है, क्योकि 
मैं समस्त अन्य पदाथसि जुदा हु यह बात केसे समभी जा सकेगी ? जब श्रन्य पदार्थोका भी 
स्वरूप ज्ञानमे झायगा तब बात समभमे झा सकेगी । तो अपने ही स्वरूपके परिचयके लिए 
परदार्थंके स्वरूपका भी परिचय करना पडता है । तो हमे सभी पदार्थोका ज्ञान करना है, 
उसका उपाय बताया जा रहा है, श्र बहुत ही उपयोगमे झाने वाला उपाय है जिसके बिना 
व्यवहार भी नही चलता, तत्त्वचिन्तन भी नहीं चलता ऐसा यह एक प्रमुख उपाय है लक्षण 
का जानना । तो लक्षण दो प्रकारके होते है--एक आत्मभूत और दूसरा अनात्मभूत । जो 


पदार्थके प्रदेशसे अभिन्‍न हो वह आत्मभूत है और जो पदार्थके प्रदेशसे जुदा हो वह अनात्म- 
भूत है । 
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आत्मभूत लक्षणके प्रकर-आत्मभूत लक्षण दो प्रकारके होते है--एक तो सदा हो 
आत्माके प्रदेशोमे रहने वाला और एक कुछ समयके लिए आत्माके प्रदेशसे अ्रभिन्‍्न हो गया 
है । जैसे क्रोध, मान, माया, लोभ, विचार श्रादि ये सब कछ समयके लिए शआत्मामे भ्रभिन्‍न 
रूपसे हैं ओर ज्ञानशक्ति, दर्शनशक्ति, चारित्रशक्ति और आनन्दद,क्ति, ये सदाके लिए आत्मामे 
मिली हुईं है। तो श्रात्मभूत भी दो प्रकारके है । एक शाश्वत श्रात्मभत और दूसरा वर्तमान 
मात्र आत्मभूत | इन लक्षणोके परिचयसे यह बोध हो जायगा कि शाइवत आत्मभूत तो 
पदार्थका लक्षण कहा जा सकता है, पर वर्तमान मात्र श्रात्ममृत किसी समयके लिए, किसी 
विशेष परिस्थितिसे लक्षण कहा जायगा, पर वह पदार्थका सही स्वरूप न होगा। जैसे 
श्रात्मामे ज्ञानशवित सदा पायी जाती है तो ज्ञानशक्ति आत्माका सही लक्षगा बन जायगा, 
पर क्रोधादिक कषायें यद्यपि आत्मामे अ्रभेदरूपसे है, जितने समयके लिए हैं, लेकिन सदा 
नही रहती । ये जीवके लक्षण नही कहे जा सकते । तो श्रात्मभूत दो किस्मका हुआ-- 
शाइवत और वर्तमान । शाश्वत आत्मभूत तो एक ही किस्मका है । जो शाश्वत है उसमे भेद 
क्या, लेकिन वर्तंमानमे भेद हो सकता है, ऐसा चिन्ह, ऐसा परिणमन जो इस समय मेरे 
आ्रात्मामे एकमेक हो रहे हैं लेकिन फिर भो वे नाना किस्मके है । कोई स्वभावरूप हैं, कोई 
विभावरूप हैं । फर्क इतना ही है कि जो स्वभावरूप आ्रात्मभूत वर्तमान मात्र है, वह अनन्त 
काल तक रहेगा, पर उसकी श्रादि है, किन्तु विभावोकी बात देखो उनकी श्रादि भी है और 
श्रत भी है । 
वर्तमानमात्र आत्मभत लक्षणके प्रकार--वर्तमानमात्र श्रात्मभुत चिन्ह दो किस्मके 
होते हैं--एक स्वभावपर्यारूप श्रौर एक विभाव पर्यायरूप | वर्तमान मात्र स्वभाव पर्याय 
क्या ? जैसे विभावमें विकारमे कषायमे यह जीव चल रहा था और श्रब उसके विभाव 
दूर हुए तो वह स्वभाव पर्याय बन गई । तो वह च्‌कि अतीतकी दृष्टिमे वह शाइवत नही 
है, लेकिन भविष्यके लिए शाश्वत है श्रौर तब भी पर्यायकी दृष्टिमे शाश्वत धारारूप है। 
परमार्थत तो समस्त पर्यायें क्षण क्षणके लिए हुआ करती है, इसलिए वर्तमान मात्र स्वभाव 
पर्याय भी दो प्रकारके होते है । कुछ तो श्रपूर्ण होती हैं और कुछ पूर्ण होती हैं। जैसे 
क्षायोपशमिक ज्ञान पैदा हुआ है तो जानना यह एक आत्माके स्वभावकी परिणति है जो 
कि सम्यक्‌ हो रही है लेकिन वह अपूर्ण है, इसी प्रकार सकलचारित्र, देशचारित्र ये 
अपूर्सो है, इनमे भी ऐसी हृष्टि लगाकर निरखें कि जैसा स्वभावका ढग है उस दृ््सि कहा 
जा रहा है स्वभाववर्याय और जो कर्मो की मर्यादाके कारण रुकाव है उसकी अपेक्षा कहा 
जा रहा है अ्रपूरों और पूर्ण स्वभावपर्याय जबसे होता तबसे उसही किस्मका रहता है श्रौर 
परिपूर्ण है। तो स्वभावपर्याय यह भी एक चिन्ह है, यद्यपि वह किसी स्थितिका है। जैसे 
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कहा जाय कि भगवानका स्वरूप क्या है ? जो त्रिलोक तिकालवर्ती समस्त पदार्थोंको एक 
साथ जाने सो भगवान | यह कहा गया है, मगर किसी पदार्थेका एक शाइवतस्वरूप नही 
कहा गया है। जो पदार्थ है वह जीव है । जबसे भगवान है तबसे बात कही जा रही है । 
वह शाइवत आत्मभूत न रहा, इसलिए वर्तमानमात्र श्रात्मभूत लक्षण कहा । तो यो कुछ 
लक्षण ऐसे होते है जो पदार्थके स्वरूपमे मिले हुए होते है और उन लक्षणोसे पदार्थका 
परिचय पाते है । । 

लक्षणके परिचयफ्री उपयोगिता-देखिये लक्षणके परिचयकी बात इसलिए कही 
जा रही है कि हम आपको शअ्रपने श्रात्माके स्वरूपका परिज्ञान करना है। तो हम किस 
उपायसे अपने स्वरूपका परिचय पा सकेंगे वह उपाय कहा जा रहा है। मुभमे श्रनादिकाल 
से श्रनन्‍्तकाल तक एक रूपसे जो बात पायी जाती हो वह हमारा लक्षण है, सो उसे जान 
कर हम अपने आपका परिज्ञान करें। श्रनात्मभूत लक्षण वह कहलाता जो पदार्थमे मिला 
हुआ न हो । जिस पदार्थका हम लक्षण करते है वह लक्षण उस पदार्थमे मिला हुझ्ला नहीं 
है। तो अनात्मभूत लक्षण है। जसे डडे वाले पुरुषका लक्षण डंडा, पगडी वाले पुरुषका 
लक्षण पगडी । श्रब पगडी उस पुस्षमे मिली हुई तो नही है, अलग है, अत. वह श्रनात्म- 
भूत कहलाता है। जैसे हम यह कहने लगे कि मनुष्य जीवका लक्षण है। खास प्रकारका 
यह शरीर । तो इस जीवमे यह शरीर मिला हुश्ना तो नही है, अतएव यह अनात्मभूत 
लक्षण बनेगा। 

अनात्मभूत लक्षणके प्रकारोमें निमित्तनेमित्तिक संबंधी अ्नात्मभृत लक्षण--प्रनात्म- 
भूत लक्षण चार किस्मसे निरखा जाता है। कुछ तो है निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धसे 
लक्षण । जेसे कर्मसहित जीवका लक्षण क्‍या है ? कर्म बघे हुए हो । जहाँ कर्म बंधे है वह 
जीव सकर्मा हैं। तो कर्म और जीव, इनका क्‍या सम्बन्ध है ? क्‍या कर्म जीवका लक्षण 
है ? लक्षण तो नही है, भ्रात्मभूत तो नही है, यह तो जीवके प्रदेशोसे अलग चीज है। देखिये 
जीवके प्रदेशमे भी मिला हुआ हो कोई, लेकिन जीवके प्रदेशोमे न हो तो वह मिला हुश्रा 
नही कहलाता । जैसे हम श्राप जीवके जहाँ प्रदेश है वही तो कर्मो के प्रदेश है लेकिन कर्मों' 
के प्रदेश जीवके प्रदेशोमे मिले हुए नही है। जैसे लोकाकाशमे कोईसा भी प्रदेश ऐसा नही 
बचा जहाँ छहो जातिके द्रव्य न हो। सर्वेत्र जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, आकाश काल 
मौजूद है । श्राकाश तो है ही । धर्मद्रव्य एक सर्वव्यापी है, वह भी सर्वत्र है। श्रधर्म॑द्रव्य 
भी एक है श्लौर लोकाकाशमे सरव्वेत्र है। कालद्रव्य असख्यात है, एक एक प्रदेश पर एक एक 
कालब्रव्य है इसलिए वह भी लोकाकाशमे सत्र है। पुद्गल द्रव्य भी सर्वत्र है, जीव सर्वेत्र 
है तो लोकाकाशके एक ही प्रदेशमे और परस्परके प्रदेशोमे छहो जातिके अनेक पदार्थ रहने ,-“ 
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पर भी वया यह कहा जा सकेगा कि किसीके प्रदेशमे किसी अन्यके प्रदेश मिल गए ? नही 
कहा जा सकता । तो ऐसे ही मेरे जीवके प्रदेशमे कर्मके प्रदेश भरे पडे हुए है, एक क्षेत्राव- 
गाही हैं लेकिन मेरे प्रदेशोमे मिले हुए वे कर्म न कहे जायेंगे। और मैं ह भ्रभी कर्मसहित । 
तो क्या कहा कि सकर्मा जोवका लक्षण क्या है ? कर्म | तो यह निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध 
से अनात्मभूत लक्षण बताया गया है। कम मेरे प्रदेशोमे मिले हुए नही है। श्रौर ये कर्म 
निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धसे है क्योकि कर्मो को जीव पकड नही सकता | कर्म मूर्तिक हैं, 
जीव अमूर्तिक है। कर्म श्रौर जीवका सम्पर्क नहीं बन सकता | सम्पर्क मायने जैसे दो 
रस्सियोको मिलाकर गाँठ लगा दी गयी तो वे आपसमे जुड गईं, इस तरहका सम्बन्ध नहीं 
बन सकता लेकिन यह है इस तरह कि जब यह जीव इस शरीरको छोडकर श्रागे जाता है 
तो शरीर तो यही रह जाता है और कर्म जीवके साथ जायेगे । इतना सम्बन्ध है.। ये कर्म 
इस जीवको छोडते नही फिर भी जीवसे मिलते नहीं। जीवका इन कर्मो के साथ सम्पर्क 
नही है, और, है इतने घने सम्बन्धमे कि देह छूटनेके वाद भी ये जीव और कर्म एक साथ 
जाते है । तो इसे कहते है निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धमे रहता हुआ अनात्मभूत लक्षण । 
एक क्षेत्रावगाही संयोगी अनात्मभृत लक्षण--दूसरा श्रनात्मभूत लक्षण होता है 
एक क्षेत्रावगाही सयोगी लक्षण । जँसे सशरीर जीवका लक्षण क्‍या है ? शरीर। अब 
देखिये--शरीर और जीवके साथ निमित्तनैमित्तिक सम्बध नही है। लोग मोटेरूपसे यह कह 
देते है कि निमित्त नंमित्तिक सम्बध है । तो यो तो बह्तसे लोग कैसा भी कुछ कह देते है। 
कोई किसी फोटोको देखकर यदि भाव छुद्ध होता है तो कह उठता है कि यह फोटो हमारे 
भावोको ठीक करनेमे निमित्त है। कोई यदि उसके भाव बिगड गए तो वह कह उठता है 
कि यह फोटो हमारे भाव बिगाडनेमे निमित्त है। लेकिन ऐसी बात नही है । वह निमित्त- 
भूत नही है। यह आश्रयभूत है । यदि उस फोटोके देखनेसे सभी लोगो के भाव ठीक बनें 
श्रथवा बिगड़ें तो उसे निमित्त कह सकेंगे । उसी फोटोको देखकर एक साधु तो वैराग्यमयी 
भाव बना लेता है और कोई व्यसनी व्यक्ति बुरे भाव बना लेता है । 
जैसे किसी नगरमे कोई वेश्या मरी, लोग उसे जलानेके लिए गए तो कामी जन उसे 
देखकर यह सोचते हैं कि यह मर गई । यदि यह जीवित होती तो कुछ दिन श्र इससे प्रीति 
करते । कोई मुनि उसे देखकर यह विचार करता है कि कितने दुर्लभ जीवनको इसने पाया 
था और कितने बुरे विचारोमे ही इसने अपना सारा जीवन व्यर्थ खो दिया | कुछ कुत्ते, 
स्थाल आदिक उसे देखकर यह सोचते है कि यह व्यर्थ ही जलायी जा रही है । यदि ये लोग 
इसे यों ही छोड जायें तो बुछ दिनोका हमारा भोजन हो । निमित्तमे यह बात नही होती है । 
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निर्मित्त होता है कर्मका उदय | कर्मोदय होनेपर एक किस्मका एक दंगका भाव होता है । 
तो यह आश्रयभूत है । देह भी मेरे श्रात्नासे पृथक्‌ है। इसलिए निमित्तभूत नही है किन्तु 
एक क्षेत्रमे रह रहे है तो एक क्षेत्रावगाही सम्बंध है । इस तरह लक्षणोमे कुछ लक्षण बता- 
कर श्रब मूल बातपर आयेंगे कि हम श्रात्माको किस प्रकार जानें ? यह परिचय बहुत ही 
मदद देगा ग्रात्माके स्वरूपको जाननेके लिए । 
अनात्मभत लक्षणके शेप प्रकार--पदार्थकी पहिचान लक्षणसे हआा करती है, यह 
बात व्यवहारभे रोज ही रोज गुजरती है। जब कहते है कि चौकी लावो, पुस्तक लावो, 
रोटी लावो, यो कुछ भी कहते है तो उसका लक्षण जब ध्यानमें है तभी तो वह चीज ला 
पाते है तो लक्षणके बिना पाते हैं । तो लक्षणके बिना पदार्थकी पहिचान होती ही नही है । 
इस ही कारण लक्षणकी बात कह रहे है। लक्षण दो प्रकारके होते है--एक तो पदार्थमे 
मिला हुआ और एक पदार्थसे जुदा । तो जो पदार्थसे जुदे लक्षण है उनके दो भेद कल बताये 
गए हैं । भ्राज यह बताना है कि तीसरा अनात्मभूत वह है कि जो दूसरी जगह रहने वाला 
है पर संयोगसम्बधी है । ऊँसे यह पुरुष सपत्नीक है। भाई, सपत्नीक पुरुषका क्या लक्षण 
है ?'' पत्ती । तो पुरुषमे पत्नी मिली हुई नही है, सयोग भी नही है । पत्नी अलग है, पुरुष 
अलग है लेकिन सपत्तीक पुरुषका लक्षण है पत्नी । तो लक्षण है पत्नी | तो इस लक्षणमे 
एक संयोग सम्बंध वाली बात है | वेवाहिक सम्बंध हुआ या अन्य प्रकारके नियोग हुए । कुछ 
अनात्मभूत लक्षण ऐसे होते है जो काल्पनिक है, सम्बंध कुछ नही है । जैसे घर वाला, मामा 
वाला, साला वाला श्रादिक श्रनेक प्रकारकी बाते होती है, और कल्पनाश्रोसे ही तो मान लिया 
गया है सम्बंध । 
अपना प्रयोज्य लक्षण--भैया | यो तो अनेक प्रकारके लक्षण होते हैं लेकिन अपने 
प्रयोजनमे लक्षण क्या लेना है ? जो लक्षण पदार्थमे मिला हुआ हो । हमे समभतना है 
आत्मा | आ्ात्माका वह लक्षण जो आत्मामे सदाकाल रहता है, प्रात्माको छोडकर कभी रह 
नही सकता और आत्माके सिवाय अन्य किसीमे जा नही सकता, ऐसा लक्षण हमे पहिचा- 
नना है तब हम जानेंगे कि यह मैं आत्मा हु । सभीकी जिज्ञासा होती है जो कूछ थोडा धर्म- 
मार्गमे लगे हुए हो कि मैं श्रपने आत्माको जानू कि मैं क्या है, अपने आत्माका सत्यपरिज्ञान 
हो तो समभिये कि हमने सबसे बडा भारी वैभव पाया | वैभव ही एक है, और कुछ वैभव 
ही नही है । मान लो किसीने समझ लिया कि मेरा घर है, मेरे परिजन है, मेरी दूकान है, 
मेरे पास इतना धन है, तो यह केवल कल्पनासे समझ रहा है । वस्तुत मेरा कूछ भी नही 
है, पर थोडा भी यदि ध्यान दिया कि जब इस देहको मैं छोडकर चला जाऊँगा मैं तो सत्‌ 
हूँ, कभी नष्ट नही होता तो फिर मेरी क्या गति होगी ? कुछ तो विचार करना चाहिए। ..” 
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आज यह मनृष्यभव मिला है तो यह रत्न समभिये । जिससे बढकर ससारके भवमे शौर कुछ 
नहीं कहा जा सकता । कैसा तत्त्वचिन्तन कर सकते है, अब इस नररत्नको पाकर हम यदि 
सदुपयोगमे लगायें तो अ्रपता होनहार अच्छा समभिये श्रौर अगर दुरुपयोगमे लगाया, विषयो 
मे, चाहमे, इज्जतमे, इसी घुनमे लगे रहे तो जिन्दगी तो उस तरहसे गुजर रही है जैसे कि 
पर्वेतसे गिरने वाली नदी । जब वह नदी वेगपूर्वक गिरती है तो फिर उसके लौटनेका काम 
नही, इसी तरह आयु भी गुजर रही है इसके भी लौटनेका काम नहीं । श्राज जो ५०-६० 
वर्षेके हो गए और यह सोचते है कि यदि मै बच्चा होता तो बडे विवेकपूर्वक रहता श्रौर 
भपनी इस जिन्दगीको पहिलेकी तरह निरथथक न गुजारता । क्योकि बचपनमे व जवानोमे 
अपने जोशमे यह जीव नानाप्रकारकी क्रियायें करता है श्रौर श्रन्तमे जब आयु घटती है तो 
वह पछताता है। उस समय सोचता है कि यदि मैं बचपनमे होता तो ऐसी गलती न 
करता । खूब ज्ञान कमाता, आत्माकी बात करता । लेकिन श्रब ऐसी बात हो कैसे सकती ? 
मरणके बाद बचपन श्रायगा तो वह दूसरा बचपन है। वहाँ फिर वही गलती होगी । अपना 
तथ्य समभिये इसमे ही कल्याण है । इसके उपायमे प्रयोज्य लक्षणका परिचय करना है। 
मनुष्यभवकी श्रेष्ठताका कथन--यह मनुष्यमव एक रत्न है। इसका एक एक 

क्षण कीमती है, लेकिन लोग कहाँ कीमती समझ रहे हैं । श्रगर इसका आदर किया होता 
तो यह ठीक उपयोगमे लगाता । इस नर-जीवनका सदुपयोग यही है कि बाह्मपदार्थोके जो 
समागम मिले हैं उनमे उपेक्षाबुद्धि रखें । वे सब हमारे कुछ नही है, ये हमसे अत्यन्त भिन्‍न 
है । जिन पढार्थोमे लगाव रख रहे हो उन पदार्थों के क्या तुम जिम्मेदार हो ” क्या उनपर 
| तुम्हारा श्रधिकार है ? श्रथवा कुछ हिंतके लिए उन पदार्थों की सम्भाल कर लिया तो वे 
भविष्यमे सभाले रहेगे, क्या यह नियमकी बात है ? श्रे ये सभी मिटेंगे तो है ही । जब 
| प्रलय काल श्राता है, प्रकृति मिटा देती है तो फिर उन सब कल्पनाश्रोसे क्या उठता है ” 
सब विनप्ट हो जायेगा । ये सब बाह्मपदार्थ लगाव रखने लायक नहीं है। लगाव रखे तो 
श्रात्माके हितसे । श्रात्महितके उपायमे लगें, इससे बढकर कोई बुद्धिमानी नही है । श्रोर, 
देखिये-बाहरी पदार्थकी बातें तो सब कर्माधीन है। हम चाहें श्रौर उदय अनुकूल न हो तो 
हो नहीं सकता । हम उपेक्षा बुद्धि रखें, उदय श्रनुकूल है तो स्वयमेव होता हैं। इस कारण 
इस बातकी परवाह न करें कि बाह्य पदार्थ यो ही होना चाहिए, यो क्यो न हुए ” साधा- 
रणतया तो बात ग्ृहस्थीमे कल्पनाभ्रोसे श्राती है लेकिन उसके पीछे ही श्रपनी सारी जिन्दगी 
समभना, यह बात उचित नही है। यह नरभव बहुत अमूल्य है, इसकी कीमत कोई विवेकी 
ही समभता है, या मरण समय ऊुछ स्याज श्राता है कि श्रोह ! यह मेरा नररत्न हूट रहा 
है । इस जीवनमे यदि हमने अच्छा कार्य कर लिया होता, ज्ञान ध्यान किया होता, श्रात्म- 
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कल्याणकी बात की होठी तो बडे संतोषसे मरण करता और आगे भी अच्छी गति पाता । 
जो मरणासस्न है अ्रथवा वृद्धजन है, अथवा विवेकी पुरुष है या जो श्रेष्ठ मन वाले इन्द्र- 
देवादिक है वे जानते है कि इस मनुष्यभवका कितना मूल्य है ” 

एक घटना द्वारा मलुष्यभवक्की श्रेष्ठतवका कंथन--एक घटना यो सुनो कि जब 
तीर्थंकर भगवानको वैराग्य होता है, ग्ृहस्थावस्था श्रथवा राज्यावस्थासे विरक्त होते है तो 
उस समय लौकातिकदेव उपस्थित होते है । लौकातिक देव कभी यहाँ आते नही है, केवल 
भगवानके वैराग्यके समय श्राते है और वे भगवानकी स्तुति करके चले जाते है। उनके 
वैराग्यभाव पुष्ट करके अश्रपने स्थान चले जाते है । उसके बाद जब वे तीर्थंकर ग्ृहस्थ साधु 
दीक्षा लेनेके लिए चलते है तो इन्द्र पालकी सजाता है, पालकोमे विराजमान करता है और 
पालकी ले जानेके लिए उद्यत होता है। ज्यो ही इन्द्र पालकी उठाना चाहता है उसी 
समय मनुष्य टोक देते हैं कि यह पालवी तुम नहीं उठा सकते । इसे हम मनुष्य लोग 
ले जायेगे । इन्द्र बोले कि तुम बसे ले जावोगे ? देखो हमने बडे बड़े कार्य किए, गर्भे 
कल्याणक मनाया, १५ महानी रत्नवृष्टि की, ज्ञानकल्याणुक मनाया, श्रव यह तपंकल्याणक 
मनानेका भी हमको अधिकार है तो मनुप्य बोल उठे कि यह नहों हो सकता । तुमने सभी 
कल्याणक मनाये, मगर इस पालकी में तुम हाथ नही लगा सकते । जब बडा विवाद हुआ 
तो कुछ विवेकी पचोके बीच मनुष्य और देव उन दोनोने अपनी-अपन्ती बात डाली | सोच 
विचारके बाद वे वृद्धजन यह ॒निर्णाय देते हैं कि इस पालकीमे वह हाथ लगायेगा जो 
भगवानकी तरह वराग्य और दीक्षा ले सके । श्रब यह बात देवोमे कहाँ सम्भव ? देव 
असंयमी होते है। चार गतियोमे देवगतिके भी जीव है। नरकगतिमे तो नारकी जीव आते 
है । तिर्यञ्चमे पृथ्वी, जल, श्रग्नि, वायु, पेड, कीडा मक्‍्ोडा, पशुपक्षी आदिक ये सब आते 
है । मनुष्यगतिमे पुस्ष स्त्री बालक आदि आते है। और देवगतिके जीव वैक्रियक शरीर 
वाले होते है । देवोके सम्बन्बमे सभीको कुछ न कुछ विश्वास है । उन्हे खाना नही पडता । 
जब भूख लगती है तो क्ठसे अमृत भरता है, उनके शरीरमे हाड मास नही होता है। 
उनके सुन्दर वेक्रियक शरीर होता है। सागरोपर्यन्‍त की उनकी आयु होती है। वे वड़े सुख 
मे रहते हैं । ऐसे सुखोमे रहने वाले देव उस समय अ्रपना माथा धुनते हैं कि अ्रहो | हमारा 
क्या भव  मनुष्यभव ही श्रेष्ठ है जिससे दीक्षा लेकर ससारके सकटोसे सदाके लिए मुक्त 
हो जाते है । और उस घटनाके समय वे देव बडा खेंद मचाते हैं कि हम भी यदि मनुष्य 
होते तो इस पालकीके उठानेके सर्वप्रथम भ्रधिकारी होते । उस समय इन्द्र मानो पल्‍ला 
पसारकर मनुष्योसे कहता है कि ऐ मनुष्यों ! तुम मेरे इन्द्रत्वके समस्त वैभवकों ले लो, पर 
अपना मनुष्यत्व मुझे दे दो | तो आप समभिये कि यह मनुष्यभव कितना श्रेष्ठ भव है ? 
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संसारमें अधितसमागर्मोद्ी भरमार--भैया | दूर भी क्या परखते ? यही अपने 
आपमे अंदाज लगा लो, समभ तो है अ्पनेमें, ज्ञान है अपनेमें | जरा यह बत्तलावों कि जिस 
घरमें हम श्राप रहते है क्‍या वह घर सदा रहेगा ? क्‍या उस घरमे हम श्राप भी सदा 
रहेगे ? जिन परिजनोके बीच हम रहते है उन सबका वियोग होगा । कोई किसी ढगसे 
बिछुडेगा, कोई किसी ढगसे । पुराणोमे सुना होगा भगवान श्रीराम जिन्होंने बचपनसे ही 
अ्रपत्ती धर्मंनीतिके कारण सकट ही सकट भोगे, भ्रन्तमे कुछ समय ऐसा आया कि बनवासके 
बाद रावशसे युद्धके बाद, सीताको घरमे रखनेके बाद कुछ समय सन्तोषसे रहते थे मगर 
अग्निपरीक्षाके समयका क्लेश और उसके बाद भी सतोषसे रहते थे, लेकिन हुभ्ाा क्या कि 
राम लक्षमणके स्नेहकी परीक्षा लेनेके लिए एक देव आया | देवने तो परीक्षा की, पर हो 
गया वहाँ बुरा हाल । परीक्षा यो की कि देवोने भ्रपत्ती मायासे ऐसा दृश्य बना लिया कि 
मानो राम गुजर गए है और स्त्रियाँ विलाप 'कर रही है। उसी समय वह देव हा राम 
हा राम कहता हुआ लक्षमणके पास पहुंचा ओर लक्षमणसे बताया कि श्रीराम गुजर गए । 
इतनी बात सुनते ही लक्षमण ग्रुजर गए। देवने तो परीक्षा की और हो गया अनथ्थ । 
लक्षमण तो यो गए । श्षीराम उस लक्षमणके दरीरको ६ माह तक लिए फिरते रहे, उससे 
यो ही बातें करते रहे--ऐ लक्षमण उठो, खावो, बोलो आदि। श्रब श्राप सोचिये कि 
समागममे कितनी विढम्बना होती है ” ये तो बड़े पुरुषोकी विडम्बनायें बतला रहे है। जब 
तक वे ग्रृहस्थीमे रहे तब तककी बात है। उससे भ्राप अनुमान लगाझो अ्रपनी विडम्बनाओं 
की बातका। श्राप सबकी विडम्बनायें तो उनसे भी कठिन हैं। वे तो बडे पुरुष थे, किसी 
एक बातको लेकर चलते थे, यहाँ श्राप लोग तो बिसी एक बातको ही नही लेकर चलते, 
ख्रपता कोई एक निध्च्रित उद्देश्य ही नहीं बनाते। जो मनमे बात श्रा गयी वह कर 
बेठते हैं । 

विरागभाषमें विडम्बनासे छुटकारा--देखो भैया ! श्रीरामको तब तक चन न मिली 
जब तक कि उनके चित्तमे विराग भाव नहीं जगा । इस घटनामें वैराग्यका आरा बहुत 
कठिन था । कैसे वैराग्य आये ? रामको लक्षमणके देहसे था बड़ा प्रेम | एक दो देव श्राये 
उन्होने रामको बहुत समझाया । कोल्हूमें बालू पेलनेका हृश्य दिखाया । श्रीराम पूछते हैं 
कि यह कया कर रहे हो ? बालूसे तैल निकालेंगे ।भ्रे कही वालुसे तैल भी निकला 
करता है ? तो क्या मुर्दा भी बातें करता है ? इतनेपर भी श्री राम कुछ न समझ 
सके । देवो ने दूसरा दृश्य पर्वेतमे कमल उगानेका दिखाया। श्रीरामने पूछा कि यह क्या 
कर रहे हो ”  पवेतमे कमल उगा रहे हैं। ' कही पर्वतमें कमल भी उगा करते है ” 

तो क्या कही मुर्दा भी बोला करता है ? इतने पर भी शटौराम बुछ न समझ सके । 
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देवोने तीध्षरा हृश्य दो मरे हुए बैलोकों गाड़ीमे जोतनेकी कोशिश करते हुए दिखाया । 
श्रीरामने पूछा कि यह क्या कर रहे हो ?' * गाडीमे ये मरे हुए बैल जोत रहे हैं ।** कही . 
मरे हुए बैल भी गाडी जोता करते है ? -* तो क्‍या कही मुर्दा भी खाना खाया करता 
है ? वहाँ श्रीरामकी समभमे झा गया । उनका सारा राग हूटा, वेराग्य जागृत हुआ और 
दीक्षा ली । उसके बाद इतना सकल्‍प हुआ कि सीताके जीव प्रतीन्दने बडी बाधा दी कि 
श्रीरामको अभी मोक्ष न होने दें, बादमे हम दोनो एक साथ मोक्ष जायेगे। एक बार ऐसा 
हृश्य दिखाया कि मानो रावण सीताके केश खीच रहा है, सीता हा राम हा राम पुकार 
रही है। इतने पर भी राम-अडिग रहे । तो कहनेका प्रयोजन यह है कि यह नतरभव एक 
रत्न हैं । इसको यो ही नही गमाना है । इस जीवनका सदुपयोग करना है । 

नरजीवनके सदुपयोगमें आात्मपरिचयका मूल आधार--नरजीवनका सदुपयोग यही 
है कि विषय कषायोका आदर न करे । आदर करे स्वरूपदृष्टिका । मेरी दृष्टिमे मेरा सहज 
चैतन्यस्वरूप अधिकाधिक बरतें | यह प्रयत्न करें तो जीवन सफल हो जायगा । यह बात तब 
बनेगी कि मैं अपनी दृष्टिमे अपना स्वरूप तो ले लू' कि मेरा स्वरूप क्‍या है ? मेरा स्वरूप 
क्या है, इसको जाननेका उपाय यहाँ लक्षण कहा जा रहा है | लक्षणसे समभिये कि मैं क्या 
हू ? लक्षणके श्रभी इतने भेद बताये गए हैं, उन सब भेदोमे से वास्तविक लक्षण जाननेका 
उपाय क्या है ? तो वह तो है शाइवत आत्मभूत लक्षण । सभी पदार्थोकी वास्तविक पहि- 
चान शाइवत आत्मभूत लक्षणसे होगी । श्रर्थात्‌ पदार्थका ऐसा चिन्ह जो पदार्थभे सदाकाल 
रहता हो । उससे उसकी पहिचान होगी । जो बात पदार्थमे थोड़े समयके लिए है उससे 
पहिचान नही हो सकती । 

सर्व दृष्टियोंसि परिचय होनेपर प्रयोज्य परिचयमें खुविधा--इस प्रसंगमे एक यह 
जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि जब पदार्थकी पहिचान शाइवत श्रात्मभूत लक्षणसे होती है 
याने निशान जो पदार्थभे सदाकाल रहता हो उसे जानकर पदार्थे समभमे श्रायगा तो श्रन्य 
अ्नात्मभत लक्षणके बतानेकी क्या जरूरत थी ? केवल एक ही लक्षण बताते शाइवत 
श्रात्मभूत लक्षण ।। फिर ऐसा बताते कि कुछ लक्षण ऐसे होते हैं कि पदार्थ ढस वर्तमान 
समयमे तो हैं लेकित वे सदा नही रहते । फिर ऐसे लक्षणको बतानेकी क्‍या जरूरत थी ? 
उत्तर उसका यह है कि किसी पदार्थके बारेमे सब तरहसे यदि ज्ञान होता है तो मुख्य लक्षण 
से ज्ञान करनेसे बडी सुविधा होती है । यहाँ भी आप देख लीजिए । किसी मनुष्यका परिचय 
है कि यह अमृुकका मामा है और केवल इतना ही जानता हो, उसे स्पष्ट परिचय न हो । 
उसके बारेमे सर्वेतोमुखी ज्ञान हो कि यह अम्ुक नगरका है, श्रयुक व्यवसाय करने वाला है, 
श्रसुकका भाई है, अमुकका पिता है, यो सबको ज्ञान है ही । फिर प्रयोजनवश एक बात कही 
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जाती है तो वह एक बात अच्छी तरहसे समा जाती है। फिर बाकी जिनके जाति चिन्ह 
बताये गए है उनसे भी परखे कि मेरा श्रात्मा किस किस ढंगमे रहता है ? किस-किस हालत 
में रहता है ? इसमे क्रोध, मान, माया, लोभादिक भी है। कभी पशु बने कभी पक्षी । सभी 
तरहके प्रयोजन धारण करता । इस तरह नानारूपोमे रहने वाला यह जीव वास्तवमे है 
किस तरहका ? अ्रब शाइवत आत्मभूत लक्षणसे तके कि है यह आत्मा शुद्ध सहज चैतन्यस्व- 
रूप । यह मैं जीव अपने आप बिना दूसरेके सम्बधके स्वयमे जैसा कुछ रह सकता ह उसकी 
निगाह की जाय तो मैं श्रपने आपकी पहिचान कर पारऊंगा । जो बात मुझमे नहीं है ऐसी 
बातोको देख करके हम अपनी पहिचान करें तो तथ्यपरिचयवी बात सम्भव नही हैं। अपनी 
ओर आा जाये। बाहरसे दृष्टि संकोच करके अपने आ्रापमे निरखिये । जब मैं अपने श्रापमे 
यह देखता हु कि मैं एक ज्ञानप्रकाशमात्र हु, सदा इस ही सहज ज्योतिस्वरूपमे रहने वाला 
हू, भावमात्र हु । इसमे रूप, रस, गध, स्पशे श्रादि कुछ नही, केवल एक भाव भाव है, 
और वह भाव भी ज्ञान चेतन है। ऐसा चैतन्यभावमात्र मैं श्रात्मा जिसको कोई दूसरा पहि- 
चान ही नही सकता, उस तक कोई दूसरा दृष्टि दे ही नही सकता । हाँ दृष्टि दे सकता है 
कोई विवेदी । वह दृष्टि देगा भी तो वह तो निज चैतन्यभावमे मग्न हो जायगा । उसके 
लिए मैं व्यक्ति ही क्‍या रहूगा ? 

आत्मपरिचयकी वार्ता--चैतन्यभावमात्र यह मैं आत्मा यही मैं अपने लिए सर्वेस्व 
हु, हमारा एक यही सर्वेस्व वैभव है | उस चतन्यमात्र आत्माका जगतमे कही कुछ नहीं है। 
मैं केवल अपने स्वरूपमात्र हू, श्रगर यह बात गाँठ सी बँध जाय, इस बातका निर्णय कर ले 
और इस ही ओर ञ्रा जाय, ऐसा साहस बना ले कि बिखरना तो है ही सब कुछ, जिनका 
सयोग हुआ है उनका वियोग तो नियमसे होता ही है । जो वियोग कुछ दिन बाद होगा 
वे श्राजसे ही अलग हो जायें । कुछ समयका ही तो फर्क रहा । जो चीज चार दिन बाद 
विघटनी थी उससे आज अलग हो गए । विघटना तो श्रवश्य है। यदि पहिलेसे ही हम 
ग्रपना विवेक करके श्रद्धामे श्रलग हो गए, कुछ चारित्रकी श्रपेक्षा बढ़कर बाह्य तत्त्वसे 
अलग हो गए तो उससे हमे लाभ मिलेगा। और न अलग हो सके तो लाभ न मिलेगा । 
तो जब बाहरी पदार्थोकी दृष्टि न करके अपने आपकमें अपने स्वरूपको निरखने चलेंगे तो 
हमे अपने ज्ञानप्रकाशका श्रनुभव होगा । अनुभव होगा क्यों नही ? वह तो सरलतासे होगा 
क्योकि मैं खुद ज्ञानमात्र हु और उस ज्ञानमयको जाननेके निए हम प्रयत्न करें तो यह बात 


कठिन न होगी । ध 
कठिनाईसे हटकर सरलता अपनानेका विवेक -भैया ! कठित बात तो यह थी कि मैं 


ग्रध्यात्मसहस््री प्रवचन प्रथम भाग श्रे 


तो ज्ञानमय हू, सबसे निराला हु और अत्यन्त भिन्‍न परपदार्थको जानने मे अपनाने मे, 
उनको श्रपनी इच्छाके अनुसार परिणमन बनानेमे जो उद्यम करते है, कठिन बात तो यह 
है। कठिनाई यह नहीं है लेकिन कठिन बना रखी है, मोह मदिरा पी रखी है। घरके 
लोग ही सब कुछ विदित होते है। कभी यह उद्यम नहीं जगता है कि वीतरागदेव शलोर 
हितपिरूपक श्ञास्त्र और विरक्त गुरुनन इनका सग ही हमारा भला कर सकेगा | यहाँ 
मोही जनोका यह संग तो हमें रागमोहमे लपेट देगा । जिनको मानते है कि ये ही मेरे सब 
कुछ है वे ही संसारमे रुलानेके कारण बनेंगे। हाँ एक दृष्टिसे सत्य है कि ये ही सब- कुछ 
है। किस दृष्टिसे है ” जीवकी बरबादी करनेकी दृष्टिसे । कल्याण॒के लिए मेरा सब कुछ 
क्या है ? अपने हितके लिए, शान्तिके लिए मेरा सब कुछ क्या है, इस ओर अपनी निगाह 
यह जीव नही बनाता । श्रगर हितकी श्लोर अपनी निगाह बनाये तो जचेगा कि अरहत 
सिद्ध सशरीर परमात्मा भ्ररहत परमात्मा वेरागी साधुजन श्रथवा हितपिरूपक शास्त्र ये ही 
मेरे लिए व्यवहारमे सब कुछ हैं | भर परमार्षत मेरा जो यह अ्रविकार ज्ञानानन्दस्वभाव 
है यह ही मेरे लिए सब कुछ है। उस अविकार ज्ञानस्वभावसे आशा करे कि यदि वह मेरा 
सहज श्रविकार ज्ञानस्वभाव प्रसन्‍त होगा तो हमारे जन्म मरणके संकट दूर होगे और सदा 
के लिए हम आनन्दमय हो जायेगे । तो दृष्टि देता है भ्रपने श्रविकार ज्ञानस्वभावकी ओर । 
यह बात जब हमारे ज्ञानमें हो तब ही हम उस ज्ञानस्वभावक्ी श्रोर दृष्टि देंगे। कैसे ज्ञानमें 
श्राये, उसके लिए बताया जा रहा है कि अपना शाइवत प्रात्मभत लक्षण पहिचानो । जो 
मुभम सदाकाल रह सकता है ऐसा चिन्ह परखो और उसको निरखकर उसीमे मग्न हो । 
इसीलिए यह लक्षणकी बात चल रही है। 
आत्माके विविध परिचयकी पूर्वापर उपयोगिता--श्रात्माकी पहिचान श्रनेक प्रकारो 
से बतायी गई है | कुछ चिन्ह बताये गए है ऐसे जो कुछ समयको आत्मामे श्राते है और 
फिर नही आते । कुछ चिन्ह बताये गए है ऐसे जो श्रात्मामे सदाकाल रहा करते है । तो 
इन चिन्होमे से ऐसे चिन्होसे हमारा काम बनता है कि जो चिह्न सदाकाल रहते है। जैसे 
श्रात्मामे ज्ञानस्वभाव चतन्यस्वभाव केवल जानने और प्रतिभासनेकी शक्ति ) तव इस समय 
यह प्रश्व होता है कि फिर श्रन्य चिह्नोकी बात ही क्‍यों कही जाती ? जैसे हम आप जीवबो 
को पहिचानते है तो इन्द्रियोसे पहिचानते है, ज्ञानसे पहिचानते है | कपाय करे उससे पहि- 
चानते है। क्रोध किया किसीने तो जान लिया कि यह जीव है । श्रगर जीव न होता तो 
क्रोध कैसे कर लेता ? कही खम्भा चटाई आदिक पुद्गल पदार्थ तो क्रोध, मान, साया, लोभ 
ञ्रादि नही करते । तो विकारोसे तो जीवकी पहिच्ान हो रही है और प्राय करके ये संसार 
के लोग विकारको ही तो जानते है । जो शाश्वत चैतन्यस्वरूप है उस स्वभावको नही जानते, “' 
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तो प्रश्न यह हो रहा कि जब हम इसीसे जानते है क्रौर इसीको अ्रप्रयोज्य बताते हैं, कहा यह 
जाता है कि प्रयोजन तो इसको अपने सदा अ्रकेले रहने वाले चिन्होसे है । शाइवत झात्मभूत 
लक्षणासे श्रात्माकी पहिचान होती है | फिर इस श्रनात्मभूत भ्रथवा वर्तमानमान्न श्रात्मभूतको 
बतानेसे क्या मतलब ? समाधान यह हैं कि जब हम कषायोको विचारोको प्रकट करते है 
तो उससे यह जाहिर होता है कि इसका आधारभूत जीव है | तो उससे भी कुछ समझ 
बनती है । कोई पुरुष यदि किसी कुत्तेको मार रहा है तो देखने वाले लो+ उसको कहते 
है -- भाई क्यो मार रहे हो, इसने तुम्हारा क्या बिगराडा है ? क्यो इसपर दया नही करते ? 
शोर यदि कोई भीतमे ही लाठी मार रहा है तो देखने वाले कोई भी न कहेगे कि क्यो इसे 
मारते ” तो मालूम होता है कि सबके ज्ञानमे यह बात बसी है कि यह जीव है और इसे 
मारा जाना उचित नही है, इसे क्लेश होता है । तो जब इन बातोसे आधार जान ली तो 
उस ही आधारके बारेमे श्रव हम सदा रहने वाले चिन्होका परिज्ञान करेंगे, इसलिए वर्तमान 
मात्र आत्मभ्त भी बतानेकी श्रावश्यकता रहती है । 

आत्माके आत्मभूत लक्षणकी प्रसिद्धि--कुछ सतत मनुष्य ऐसे है कि जो आ्रात्माके 
बारेमे एकदम अन्य बातें न जानकर सीधा चतनन्‍्यस्वभावको जान लेते हैं । उनको भी पहिले 
से परिचय तो हो रहा था विकारोका, कषायोका । ऐसी स्थितिमे कषायोका श्राधार जो 
जीव है ऐसा खूब परख लिया था । अरब इस प्रकारसे परखे हुए जीवमे ऐसे लक्षण जावनेका 
कुछ पुरुषार्थ कर लेते हैं कि जो लक्षण सदाकाल, रहता है इसलिए सब प्रकारसे परिचय 
करना बेकार बातें नही है। जैसे कल कहा गया था कि किसी शझ्नात्माके सम्बधमे यह जान 
लेना जितना कि उसको प्रयोजन हो उतने मात्रसे स्पष्ट ज्ञान नहीं होता है, किन्तु बहुत-बहुत 
बातोकी जानकारी हो उस पुरुषके बारेमे और फिर प्रयोज्य बातको जाने तो स्पष्ट रहता 
है, वो श्रात्माको प्रत्येक दृष्टियोसे परखिये । परखकर फिर श्रात्माके केवल एक चेतन्यस्वभाव 
को देखो । तो आत्मामे बताया जा रहां है कि शाश्वत शआ्रात्मभूत चिन्ह क्या है ? चैतन्यभाव, 
जो ,सदाकाल रहे । समभझनेका माद्दा और किसी पदार्थमे नहीं है। और समभनेका मादृदा 
भी जिस पदार्थमे है उसमे श्रौर कुछ नही, है । अगर रग गधादिक होते तो वह ऐसा पिण्ड 
होता ,कि जड ही होता । उसमे-फिर समभनेकी बुद्धि न श्राती । जो जानता है देखता है 
उसे आत्मा कहते हैं । श्रात्माका श्रसली लक्षण हुआ ज्ञानस्वभाव । देखिये -- जो हम भिन्‍त- 
भिन्‍न चीजोको जानते हैं, यह जानन भी स्वभाव नही है, किन्तु नाना जानकारियाँ की, 
उनकी जो इसमे शक्ति है वह जहाँ है उसे जीव कहते हैं | तो जोवका लक्षण हुआ्ना ज्ञान । 
यह लक्षण ऐसा कि कोई थोडा या अ्रधिक पढा लिखा हो सभी प्रकारके लोग उसे परख सकते 
हैं कि जीवका लक्षण ज्ञान है, क्योकि ज्ञानका प्रसार बहुत है । तो जो जिस प्रसार तककी 
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योग्यता रखता है वह उस ही मे जान लेता है कि जीव है, जेसा कि सभी जानते है | यह 
मनुष्य जीव है, पशु पक्षी भी जीव है, कीडे मकौडे भी जीव है, कुछ लोग नही जानते थे 
कि पेड पृथ्वी भी जीव है, लेकिन वैज्ञानिकोने यह सिद्ध कर दिया कि इनसे भी जीव है। 
साधारण बुद्धि वाले भी ज्ञानलक्षण हारा जीवकी पहिचान करते है । और जो विशेष पहुचे 
हुए ज्ञानी ध्याती जन है वे भी ज्ञानद्वारा जीवका लक्षण पहिचानते है। वे पहिचानते है 
सहज ज्ञानस्वभाव, प्रतिभासशक्ति, ज्ञान्शक्ति द्वारा । उस ज्ञानशक्तिके द्वारा यह जीवका स्व- 
रूप समभता है | तो ज्ञान एक ऐसा जीवका लक्षण है जिस लक्षणके द्वारा यह जीव पहि- 
चाना जाता है । 

लक्षणके निर्दोष लक्षणका दिग्द्शन-अ्रव इस समय प्रसगवश एक कुछ साधारण 
विज्ञानकी बात कह रहे है लक्षणके बारेमे । आप किसी पदार्थका परिचय करने जायेगे 
तो लक्षण द्वारा परिचय करेगे । तो वह लक्षण कैसा होवा चाहिए ? निर्दोष । अगर 
लक्षण कमजोर है तो उससे पदार्थवी पहिचान न बन सकेगी । तो ऐसे कमजोर लक्षण 
तीन तरहके होते है, जिनको पारिभाषिक शब्दमे कहते है अव्याप्ति, श्रतिव्याप्ति श्नौर 
असम्भव । जिसे घरेलू शब्दमे कहते कि जो चिन्ह जिसकी पहिचान कराता है वह उस 
सबमे न जाय वह है अव्याप्ति श्रौर जो अन्यमे भी जाय वह है अतिव्याप्ति। तब उस 
चिन्हसे पदार्थका ज्ञान तो नही किया जा सकता | जैसे कोई पूछे कि पशुका लक्षण क्या है 
बताओ ? तो कोई उत्तर देता है कि जिसमे सीग पाये जाये वे पश्ु है। तो सुननेमे यह 
पहिले कुछ अच्छासा लगता होगा कि ठीक ही तो कहा जा रहा है, जिसमे सीग हों वही 
तो पद्ु है। पर बताझ्रो कि क्या वह लक्षण सही है ”? नहीं । क्योकि सीग सब' पशुओ्ोमे 
नही मिलती है । घोडा, गधा, कुत्ता, बिल्ली वर्गरह पशुओके सीग कहा है ” तो पशुका 
लक्षण सीग कहना सीग देखकर पशुश्रोकी पहिचान कर लेना कि ये पशु है तो इसमे इतनी 
बात तो आयी कि जिनमे सीग हो वे तो पशु है ही, मगर सब पशु नही आ सकते क्योकि 
सभी पशुओके सीग नही है | श्रत यह लक्षण सही न माना जायेगा । 

अव्याप्तिदोषदूषित आत्मलक्षणसे आत्माके यथार्थ परिचयकी अशक्यता-लक्षण 
के दोषकी वात बतला रहे है यह समभानेके लिए कि दोषरहित लक्षण मेरा क्या है ? जँसे 
कोई पूछे कि जीवकी पहिचान कया है ? और उत्तर दिया जाय कि जो खाये पिये, चले 
फिरे वह जीव है। तो सुननेमे यद्यपि मला लग रहा है कि ठीक ही तो कहा जा रहा, 
है, लेकिन यह लक्षण सही नही है। जो रागह्रेष मोह कषाय झादि करे सो जीव है, यह 
भी सुननेमे अश्रच्छा सा लग रहा है, मगर यह भी लक्षण सही नही हैं। क्योक्रि बहुतसे जीव 
ऐसे भी है जो खाते पीते नही, कषाय भ्रादिक नही करते । लक्षण वह होना चाहिए जो 
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सब पदार्थमि पहुचे । स्व जीवोमे जो लक्षण पहुचे वह लक्षण जीवका सही कहलायेगा | 
तो जीवका लक्षण कोई करे और यह कहे कि जिसमे राग हो, द्वेप हो सो जीव है, तो यह 
लक्षण भी सही नहीं है । इसको पारिभाषिक शब्दोमे कद्देगे कि इस लक्षणमे श्रव्याप्ति 
दोष आता है। यह बात इसलिए समझना है कि हमे पहिचानना है जीवकों । जब तक 
हम जीवका सही स्वरूप न जानें तब तक आनन्द पानेका उपाय नहीं बन सकता। क्योक्रि 
आ्रानन्‍द पानेका उपाय तव ही बनेगा जब जिसको आनन्द देना है उसका स्वरूप समभमे 
ग्राये । ओर जो आनन्द दिया जाना है उसका स्वरूप समझ लिया जाय | तो आनन्द देना 
है श्रपने आपको जीवको, आत्माको, तो अपने आपका स्वरूप तो जानना चाहिए | पहिचान 
करे इस विधिसे कि जो प्रेम करे मोह करे सो जीव है । तो जीवकी सही पहिचान वही 
हुई, इस कारण शआ्रानन्द पानेका उपाय बनेगा नही । श्रव आप जान गए होगे कि लक्षण॒की 
निर्दोषताकी पहिचान कितनी श्रावश्यक है ” अगर हम निर्दोष लक्षणकों जीवमे पहिचानेंगे 
तो सही पहिचान आयगी । और आनन्दका, शान्तिका, मुक्तिका उपाय निकलेगा, श्रन्यथा 
अपने उद्धार का उपाय नही वन सकता । ससारकी श्रन्य श्रनेक चीजोकों पहिचाननेके लिए 
हम आप बड़ी कोशिश किया करते है। कपड़े के रूप रगादिककी पहिचान, सोना चाँदीकी 
पहिचान, श्रौर शौर भी बड़ी सुक्ष्म पहिचान लोग रखते हैं, बड़े बड़े व्यापारी व्यापारादिक 
के हिसाब किताब भी रखते है। तो देखिये बारीकसे बारीक पहिचान करनेकी हम झापकी 
इच्छा बनी हुई है तो फिर हम अपने आपकी बात पहिचाननेमे क्यो विलम्ब करें ? जब हम 
अपनी पहिचान करने चलें तो उस लक्षणसे पहिचान करना चाहिए जिस ल्लयक्षणमे दोष न 
ञ्राये | मैं वह हू जो प्रेम रागह्वेष करता हू, यह लक्षण सही नहीं है । अपने श्रापके बारेमे 
हर एक कोई कुछ न कुछ विश्वांस लिए बेठे है कि मैं श्रमुक लाल हु, अमुक चंद हू, अमुक 
परिवारका हू, ऐसी पोजीशनका हू । तो ये सब पहिचानें बिल्कुल गलत हैं क्योकि मैं यदि 
ऐसी पोजीशन घाला होऊँ तो पोजीशन तो कभी मिट जायगी । फिर तो पोजीशनके मिटने 
पर हमें भी मिट जाता चाहिए | मगर ऐसी चात तो नहीं होती । लोग अपने श्रापकी सही 
पहिचान नही कर पाते इसीलिए दु खी हो रहे हैं। तो निर्दोष लक्षण जाननेके बाद अपनी 
श्रनुभृति बनेगी, इस कारण निर्दोष लक्षणके परिचयकी महती प्रावद्यकता है । 
अतिव्याप्तिदोपदुपित आत्मलक्षणसे आत्माके यथार्थ परिचयकी अशक्यता--दूसरा 
दोष बताया गया था श्रतिव्याप्ति । जो लक्षणसे भी दूर चला जाय, जिनसे हमे जुदा सम- 
मना है उनमें भी वह लक्षण चला जाय तो वह कीसे सही रह सकेगा ? जैसे उपदेश हो कि 
देखो गायकी रक्षा करो, ग्रहस्थीमे गायका पालना यो श्रावश्यक है कि शुद्ध हरंध मिले, घी 
मिले । वह जीव है इसलिए 'उसकी रक्षा करो । कोई पूछे कि गाय किसे कहते है ? तो 
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बताया कि जिसके सीग हो सो गाय । सुमनेमे श्रच्छा लगेगा कि गायके सीग तो होती है, 
लेकिन यह कहना सही नही है । गायका लक्षण सीग कहना युक्त नही । गायका लक्षण सीग 
है ऐसा कहनेका अर्थ होगा कि जिस जिसको सीग हो वह गाय है । ६रिन, बकरी, भेस श्रादि 
के भी तो सीग पाये जाते है तो दया वे भी गाय बहे जायेगे ? कोई जीवमे वारेमे कह उठे 
कि जिसमें रूप, रस, गध, स्पर्ण आदि न हो उसे जोव कहते हैं । तो यह भी रुननेमे बडा 
भला लगता है कि ठीक ही तो कहा जा रहा है | देखो जीवमे कहाँ रूप, रस, गंध, स्पर्णे 
श्रादिक है । जिसमे रूप, रस, गंध, स्पर्शादि न हो उसे अमूर्ते कहते है । तो जीवका विशे- 
पण है अमूर्त होना, मगर यह लक्षण सह्दी नही है । इसमे यह व्याप्ति बन बेठी कि जिसमे 
रूप, रस, गंध, स्पर्ण न हो उसे जीव कहते हैं । तो रूप, रस, गंध, स्पर्शादिक तो श्राकाशमे 
भी नही हैं । लेकिन जिसकी हमे पहिचान नहीं करना है, जिससे हमें जुदा करना है उसमे 
भी अ्रमृतपना चला गया । तो जीवका लक्षण अ्मूर्ते कहना सही तो न रहा । 


थ्रव्याप्त लक्षणके अपनानेमें पर्यायवुद्धता--देखो भैया | हम अपने आपकी पहिचान 
करने चलते हैं और पहि वन भी इस ढंगकी कि मैं ऐसी पोजोगनका हू, इस घरका हु, इतने 
लडको वाला हैं, स्त्री वाला हु आदि । यो अनेक प्रकारसे इस जीवने श्रपतेको समझा, लेकिन 
उसकी ये सभी समझ गलत है । और, इस समभमे वह आनन्द पानेका कोई उपाय नही 
कर सकता क्योंकि अपने आपका उसे सही परिचय नही हआशा । जब तक अपने श्रापका सही 
परिचय न हो तव तक वह आनन्द पानेका उपाय नहीं वना सकता, यह वात श्रव सत्य है । 
तो सही परिचय पानेके लिए लक्षण जानना जरूरी है और ऐसा लक्षण जानना जरूरी है 
जिसमे दोष न हो । इसे तो भिथ्यात्व वहेंगे यदि कोई यो पहिचान करता हैं कि मैं ऐसी 
पोजीशनका हूं । इसे पर्यायवुद्धि कहते हैं | जब-जब जो पर्याय प्राप्त की जाती है उस पर्याय 
रूप ही भ्रपनेकोी अनुभव करें तो वह तो मिथ्यात्व है । शास्त्रोमे वर्णन किया गया है कि मैं 
सारक हू, तिर्गड्च हू, मनुष्य हू देव हू, इस प्रकारका अपने आपका अनुभव करना अ्रम है 
भिथ्यात्व है, संसारमे सलनेका उपाय है । में छुखी हुं, दू खी हु, गरीव हू, धनिक ह श्रादिक 
रपसे अपनेको अनुभव करना यह तो एक भ्रम है । यह भ्रम इस जीवकों संसारमें रलानेका 
दारण है। तो यह भ्रव्याप्ति दोप है । 

घरिव्याप्त लक्षणके अपनानेमें तथ्यपरिचयका अभ्त--यदि झपने आपके वारेमे 
फोई एस तरहतसे भो देखने चले कि मैं बह ह जिसमें रूप रस गंध स्पर्ण झ्रादि नहीं । तो 
ये बाते यथपि सलसे नही है मगर नहीं नही एस त्तनह कहनेस तो काम न चलेगा । 
उस जीयके रवरुपका परिचय होता है सदी विधिसे । मिषेवसे परिचय होता है, पर निर्येध 
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से उसकी पवड नहीं होती । निपेधसें वस्दुके परिचयकी मदद मिलती है । वस्तु विधिसे 
परखी जाती है । जब श्रपने आपके बारेमे यह जाना जायगा कि मैं चतन्यस्वभावमात्र हू तब 
आ्रात्माकी पकड बनेगी श्रन्यथा नहीं । तो आत्माको अमूर्त निरखना यह बात तो यद्यपि ठीक 
है लेकिन लक्षण बनाना कि जो अमूत है सो श्रात्मा, यह वात गलत है । अमूर्त तो श्राकाश, 
धर्म, श्रधर्म, काल श्रादि द्रव्य है, पर ये तो जीव नही कहलाते । तो ज्नतिव्याप्ति दोषसे भी 
रहित लक्षण हो तो पदार्थकी पहिचान उस लक्षणसे सही होती है । 

असंभव दोपसे दूषित लक्षणकी अकिश्चित्करता--तीसरा दोष होता है लक्षणका 
असम्भव । जो लक्षण लक्ष्मे पाया ही न जाय। जो चिन्ह जिसकी पहिचान करता है 
उसमे न हो तो वह पहिचान न करा सकेगा । जैसे कोई कह बैठे कि मनुष्यका लक्षण सीग 
है। तो यह सुननेमे कितना अटपटा सा लगता है। वात बिल्कुल श्रसत्य बोली गई । 
मनुष्यो के सीग होता ही नही । मनुष्योमे सी० होना बुरा समझा जाता है। मनुष्योका 
लक्षण यदि कोई सीग बता दे तो यह तो एकदम सदोष विधि हो रही है। इसी तरह 
कोई श्रात्माका लक्षण बता दे भौतिकपना पृथ्वी, जल, अग्नि, वायुसे जो बनता हो सो 
जीव है। तो देखिये सुननेमे यद्यपि ऐसा लगता है कि ऐसा कौन कहता होगा, मगर इस 
विचारके लोगोसे प्रायः सभी दुनिया भरी हुई है। कोई किसी ढगसे मानता, कोई किसी 
ढगसे । यह सैद्धान्तिक ढगसे बात की जा रही है। पृथ्वी, जल, अग्नि, वायुसे ये जीव बने 
हुए है श्रोर इस विचारधारामे चावक सिद्धान्त बना हुआ है | शौर वे मरण इस वातको 


' कहते है कि जब पृथ्वीका अश पृथ्वीमे, जलका श्रश जलमे, अग्निका श्रश अग्निमे और वायु 


का अश वायुमे पहुच गया तो वह ज्योति बुक गई | इसीको वे लोग मरण कहते है । झौर 


जब ये चारो मिश्रित रहते है तो वह जीव कहलाता है। इस सिद्धान्त की परिभाषासे चाहे “ 


लोग परिचित न हो पर बात ऐसी वे मानते है। उन्होने इस देहको ही मान लिया कि यही 
मैं हु । यद्यपि यह देह त्रसकाय है। हाँ कुछ वाते ऐसी देखी भी गईं कि जिनसे लोगोको 
यह श्रद्धा बढ गईं कि वास्तवमे पृथ्वी जल अग्नि वायुसे मिश्रित जो होता है वह जीव है । 
जब कोई 'बीमार होता है तो उसका इलाज भी प्राकृतिक ढगसे चलता है। प्राकृतिक 
चिकित्सा बहुत ही अ्रच्छी चिकित्सा है। उसमें यद्यपि समय अ्रधिक लगता है पर रोगको 
जडसे समाप्त करती है| तो वह प्राकृतिक चिकित्सा पृथ्वी, जल, ध्वप ओर वायु आदिके 
द्वारा ही की जाती है। लोग ससभते हैं कि देखों यदि इन चारोसे मिश्चित यह जीव न 
होता तो कैसे भ्रच्छा हो जाता ? परन्तु यह बात ठीक नही है । रे यदि पृथ्वी, जल, 
प्रग्ति, वायुसे मिश्वित जीव होता है तो जब झागपर बटलोई रखी जाती है'खिचडी पकाने 
के लिए तो वहाँ तो ये चारो चीजे पाई जाती हैं। प्रथ्वी भी है, जल भी है, भ्रग्ति भी 


ल्‍्मै 
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हैं श्रौर वायु भी है, फिर तो दनादन वहाँ जीवोकी उत्पत्ति हो जानी चाहिए | उस बटलोई 
में से खूब बिच्छू, ततैया, सर्प, व्याध्र आदि निकल भागने चाहिएँ, पर ऐसी बात तो नही 
होती । 
जीव तो एक न्यारो चीत्र है। पृथ्वी, जल, श्रग्नि वायुसे जो मिश्रित हो वह जीव 
है ऐसा कहना गलत है । ऐसा कहना तो उसी प्रकार मिथ्या है जैसे कोई यह लक्षण बनाये 
कि जिसके सीग हो वह मनुष्य है । तो अ्रपने वारेमे ऐसा लक्षण वनाये जिससे अपने आ्रापकी 
पहिचान करना है। देखिये जीवनमे एक ही आ्रावश्यक काम पडा हुआ है । अपने चित्तको 
बदल ले। यह तीन लोक तीन कालका समय कितना बडा है ? इतने बडे कालके सामने 
थोडेसे जीवनके लिए परमे श्रपना उपयोग फंसाकर अ्रपना जीवन बरबाद करनेमे श्रपती 
कुछ भी भलाई नही है । काम पड़ेगा अपने भ्रापसे, इस समागससे काम से पड़ेगा । मैं अ्रपने 
आपके बारेमे यह परिध्य कर लूँ कि वास्तवमे मै बया हु? मुझे समभना है जीवके लक्षण 
को । तो यहाँ मूलमे चर्चा यह चल रही है कि निर्दोष लक्षण क्या होता है जिससे जाने कि 
यह मैं आत्मा क्‍या हूँ ? 
सहज शाश्वत आनन्द पानेके लिये सहन स्वभावके आलम्धनकी आवश्यक्ता--जिस 
जीवको अपने आपका सत्यस्वरूप भानमे आया है संत वही है, धन्य वही है, समृद्धिशाली 
वही है । बाकी लोग तो चाहे वे कितना ही धनी हो भ्रथवा राज्यके श्रधिकारी हो, मालिक 
हो, समको कि वे सब एक कीचड़मे जैसा पड़े हुए हैं । जिनके उपयोगमे खुद नही समाया 
है, वाह्मपदार्थ समाये हुए हैं बे तो मूढ है, मलिन है । ऐसे लोग पृष्यके उदयमे चाहे संसार 
के कितने ही महान कहलाते हो, वे ससारके ही महान है, परमार्थत महान नही है। तो 
यहाँ बताया जा रहा है श्रानन्द पानेका उपाय । श्रानन्द पानेके उपायकी जिनकी इच्छा हो 
उनको यह श्रावश्यक है कि वे आनन्दका स्वरूप और ग्रात्माका रवरूप भली-भाँत्ति समक्त 
लें। और, उसी स्वरूपको समभनेके लिए यह लक्षणका अध्याय चल रहा है। हमे जानना 
चाहिए अपने आपका लक्षण । तो हमारा लक्षण है, चिन्ह है, असाधारण गुण है एक चैत- 
न्यस्वभाव । उस धतन्यस्वधावमे मग्त होनेका हम आपको ख्याल होना चाहिए, उसकी दृष्टि 
होना चाहिए, इतना तो निर्सय कर ही लो पहिले | इस चित्स्वभावके आश्रयके श्तिरिक्त 
अन्य सब बेकार विपयोका जो आलम्बन है वह नितांत अ्रनर्थक है, घर वैभव परिजन इज्जत 
इन सबका लगाव शआत्माके लिए एक विडस्बना है, इतनी बात तो ध्यानमे आनी ही चाहिए। 
यह बात अगर समझमे नहीं है तो वह घर्मपालनका अधिकारी नही है । भले ही लोकव्यव- 
दारमे धर्मवालनके नामपर पूजा हो, समारोह हो श्रौर भी बडे बड़े धामिक कार्य हो, लेकिन 
कर्मका वन्ध, बर्मकी निर्जरा, कर्मका सम्वर जिस परिणामके निमित्तसे होता है वह तो उन्ही 
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परिणामोसे होगा, बाहरी बातोसे नही | आरडम्बर दिखावटसे कुछ अन्तर न पडेगा, क्योकि 
कर्म तो जड चीज है, उसका निमित्तनैमित्तक सम्बंध जिस तरहसे है उस तरहसे होगा । श्रत 
उससे बचनेके लिए ग्रन्त शुद्धि चाहिये । 

कम निज राकी दिशामें व्यवहारस॒ुधारका प्रथम यत्न दयाबृत्ति-- कर्मनिजेराका मूल 
उपाय है अपने स्वभावका आश्रय करना । उस स्वभावका श्राश्रय करनेके लिए जब कि यह 
जीव अनादिसे भ्रथवा इस जीवनमे जन्मसे विषयकषाय रागद्वेषादिकमे लगे हुए है, तो ऐसे 
लोगोको कुछ अपना व्यवहार सुधार करना ही होगा । इसके विना यह पात्रता न जगेगी 
कि इस चेतन्यस्वभावका आलम्बन कर सकें। वह व्यवहार क्‍या हो ? इसे सक्षेपमे कहा 
जाय तो यो कहेगे कि अराब्रतरूप व्यवहार होना चाहिए। श्रहिसाणुक्रत किसी दूसरे जीव 
को मेरे कारण क्लेश न हो या मैं किसीके क्लेशरूप यत्न न करूँ, मैं अ्रपने परिणामोमे 
दूसरोके प्रति बुरे भाव न रखं। यह होना चाहिए अरहिसाण त्रतमे बाह्मप्रवृत्ति | देखिये 
जगतमे जो अन्याय किया जाता है वह परिग्रहके लोभमे किया जाता है, इज्जतके लोभमे 
किया जाता है, पर ज्ञानीको विदित होता है कि यह समस्त परिग्रह तो एक पिशाचका सग 
है । इज्जतका लगाव यह तो कोरी मूढता है। किनसे इज्जत चाहना ? जगतमे थे जितने 
दिखने वाले लोग हैं ये कर्मंके प्रेरे जन्म मरणके दु खी श्रौर श्रनेक प्रकारकी इच्छायें रखकर 
इनका मरण होता है। श्रौर, वह इज्जत भी क्‍या चीज है ? वह तो एक स्वार्थवश दो 
दब्द किसीने गा दिया । यह तो सब एक मायामय व्यवहार हो रहा है। तो इस मायामय 
व्यवहारमे सार समभनता, नाम इज्जत समभना यह तो कोरी मूढता है। तो यहाँ किनके 
लिए अन्याय करना ? परिग्रहका सग है। प्रथम तो परिग्रह अपना कुछ है नही । परिग्रह 
ग्रधिक हो गया तो उससे श्रात्माका क्या उत्कर्षे हो जायेगा ”? मानलो यहाँसे मरकर पशु 
पक्षी कीडा मकोडा श्रादि हो गए तो कौनसा लाभ लूट लिया जायेगा ? यहाँ तो देव भी 
मरकर कुत्ता बन सकता है। राजा भी मरकर कीड़ा हो सकता है | यह विपत्ति तो शिरपर 
पड़ी है, उसकी चिन्ता नहीं करते, यहाँके व्यर्थंके माया भ्रममे पडकर श्रपने होशको खो रहे 
है | यह कोई बुद्धिमानी नही है। 

अन्यायत्पागमें अहिसाइत्तिकी संभवता--भैया ! सोचो तो किनके लिए दूसरोपर 
अन्याय करना ? जो बताया गया है कि मिथ्यात्व, अ्रभक्ष्य, अन्यायका त्याग करने पर हो 
आत्माका हित हो सकता है, ऐसा पढ तो सभी लोग लेते है, पर चित्तमे यह वात नही 
जमती कि एक एक अक्षरका भाव इस चित्तमे बसाने लायक है। देखिये श्रन्यायका भाव- 
जिसकी भ्रन्यायरूप प्रवृत्ति है उसने यह ध्यानमे नही रखा कि जगतके सभी जीव मेरे 
स्वरुपके समान हैं । ऐसा ध्यानमें रखने वाले व्यक्तिसि अन्याय अभक्ष्य श्रादिके कार्य न हो 


श्रध्यात्मसह स्नी प्रवचन “थम भाग ६१ 


सकेंगे । सवका स्वरूप एक समान है, यह वात जब दृष्टिमे नहीं रहती है और कुछ स्वार्थ- 
वासना बढती है तो श्रन्यायरूप प्रवृत्ति होती है। उस अन्याय करने वाले पुरुषको अ्र ना 
कुछ भी होश नही हैं। शअ्रन्याय यही है कि अगर अपना दिल विसी वातसे दुखता है तो 
बह वात दूसरों पर ढा देना । हम ऐसे कार्य न करे कि जिससे दूसरोको कप्ट हो | अन्याय 
करना छोड दें तो हमें धर्मपालदका अधिकार मिलेगा अन्यथा धर्मपालनका शअ्रधिकार नही 
मिलता । यहाँ कोई लोग जानें या न जानें कि यह वास्तवमें धर्मपालन कर रहा है, चाहे 
कोई उल्टा ही समझे, चाहे फोई दिन्दा भी करे, उससे अपनेमे कुछ प्रभाव नहीं होता, 
पर अपने श्रापका अगर श्रद्धान गलत हो गया, अपने श्रापका वह ऋतन्यस्वरूप उपयोगमे 
न रहे तो यहाँ बिगाड हो गय, । दुनियामे कुछ भी रहो, पर अपने आपको अपनी दृष्टिमे 
रखोगे तो श्रापते विवेक किया और यदि स्वयं दृष्टिमे न रहे तो दूसरे कोई क्या कर देंगे ? 
कोई किसीका मददगार है क्या, शरण है क्या ? सव बेकारकी बाते है। तो अहिसारूप 
व्यवहार हो | ; 
अभच्यत्यागर्मे अहिंसाइत्तिका उद्भव--अश्रह्विसारूप व्यवहारमे अभक्ष्यका त्याग होना 
ही होगा । जिन पदार्थैमि श्रस जीव रहते है ऐसे पदार्थोको जो कुचल डालता है, भक्षण कर 
डालता है वह तो समभो कि उन जीवोको अपने पेटमे डाल लेता है | पेटकों एक श्मशान 
जैसा बना लेते हैं । भरे जहाँ मुर्दा गाड़े जायें वही तो ब्मशान है, और कीड़े जिसमे पड गए 
हो, वे कीड़े चाहे दिखें श्रथवा न दिखें, उन चीजोको कोई खाये तो उसका अर्थ यही तो 
हथ्ाा कि शअ्पने पेटमे मुर्दोका ढेर लगा लिया अर्थात्‌ पेटको एक श्मशान बना लिया । ऐसा 
व्यक्ति घर्मपालनका पान्न नही हो सकता है। उसे अपने स्वरूपकी कहाँ सुध है ? गोभीका 
फूल क्तिना ग्रभक्ष्य है ? उसमे तो साक्षात्‌ त्रस जीव नजर आते है, लेकिन न जाने कंसा 
चित्त है लोगोका कि उसे नही छोड पाते । विवेकी जन तो छोड देते है १र श्रक्सर लोग यही 
सोचते है कि अश्रगर गोभीका फूल हमने छोड दिया तो फिर क्‍या होगा ? अरे दुनियामे हजारो 
थोज है खाने पीनेके लिए। अगर तरस जीवोके याक्षात्‌ घात होने वाली चीजोको छोड दें 
तो छुछ बियाड नही होता है, मगर लोग सोचते है कि मेरे स्वादमे अन्तर भा जायगा इस- 
लिए वे नही छोडते । श्रे श्रगर यहांसे मरकर पशु पक्षी कीडा मकोड़ा आदि हो गए तो 
पिर बया हालत होगी ? वहाँ फिर क्‍या मौज रहा ? वो व्यर्थमे श्रस्यायी वनते हो ? जो 
घोजें भ्स जीवोके घातसे युक्त है उदवदग त्याग होना चाहिए । घराब, श्रढा, मास श्रादिककी 
तो जात ही णया बहना २? उनका तो नाम लेनेसे भी संकोच होता है। झ्ाजकल तो लोग 
नाम को उनया ले लेते है मगर बुछ समय पहिले लोग इन चीजोका नाम लेनेस भी संक्रोच 
परते थे । अगर कोई मास याता था तो उसे वहते थे कि यह तो मिद्री खाता है । प्राज- 
पूल बह्तसे लोगोरी ऐसी प्रवृत्ति हो गई हैं. कि वाजारके दही रबी जलेद्ी चादर परी 
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श्रादिदको बड़े शौकसे खाते है व खानेमे दडा मौज मानते है । पर उन्हें यह पता नही कि 
उसमे कितने जीवोकी हिंसा होती है, न जाने वे कितने दिनोव्ी बनी होती हैं, न जाने किस 
किस प्रकारकी चीजोसे बनती है ? तो वे चीजें तो महा अभक्ष्य हैं। परन्तु रसनाइन्द्रियके 
वश्ीभूत होकर लोग उन्हे खाते हए बडा मौज मानते है। इस रसनाइन्द्रियके वशीभूत होकर 
ये प्राणी इस संसारमे घूमते है। अ्पनेको असंयमी वनाकर कुयोनियोमे भ्रमण करते हैं। 
तो ठीक है, खूब अरुयममे रहे ? लेकिन जिन्हे अपने श्रापपर कुछ दया हो उन्हें चाहिए कि 
वे असंयमकी प्रवृत्तिसे हटे, संयमकी प्रवृत्ति बनाये | देखो श्रपनेको यदि मैं श्रव बहुतसी 
चीजोसे विरक्त हो रहा हूँ, श्रपने आत्माकी आराधनाका पात्र बन चला हु, इसमे तो हर्प 
मानना चाहिए अपनी प्रवृत्ति श्र॒णुत्रत रूप हो तो जीवका उद्धार हो सकता है । 
आत्मोद्धारके लिणे सत्यव्यवह्दारकी आवश्यकता- दूसरी वात सत्याणुब्रतकी देखिये 
लोग तो बिना प्रयोजन भी भूठ बोलनेमे बडा चन मानते हैं। जैसे एक कथानक है कि एक 
आ्रादमीको भूठ बोलनेवी बड़ी झ्रादत थी, इसी कारण वह किसी नौकरीमे नही टिक सकता 
था । एक वार उसने किसी सेठसे कहा कि मुझे नौकरी चाहिए। * क्या चाहिए ? *: 
बस खाना पीना और वर्षमे एक वार भूठ बोलना। सेठने सोचा कि ऐसा सस्ता नौकर 
झ्ौर कहाँ मिलेगा ? सो रख लिया । बहूत दिनो तक वह नौकर ठीक ठीक काम करता 
रहा । वर्षके श्रतिम दिनोमे उसके मनमे आया कि भूठ बोलना चाहिए | सो सेठानीसे कहा 
तुम्हे मालूम भी है। सेठ जी तो रोज रातको वेश्याके घर जाते हैं । तुम्हे विश्वास न हो 
तो एक परीक्षा कर लो | तुम रातको सेठजी की एक ओर की हजामत बना दो (कुछ उस्तरे 
ऐसे भी आ्ाते हैं जो सोते टएमे भी हजामत बना लो फिर भी पता नही पड़ता) जब एक 
श्रोर बनी हजामत लेकर सेठजी वेश्याके घर जायेंगे तो वहाँ उनकी हँसी होगी, कुंछ वात 
होगी तो सारी पोल खुल जायगी । उधर सेठसे ऐसा कह दिया कि आपकी सेठानी श्राज 
रातको उस्तरा लेकर आपका ही गला काटने शझ्रायगी । आपको मौजकी कहाँ पडी है ? 
सो रातको होना तो यही था | सेठानी उस्तरा लेकर गई | हजामत बनाने लगी । सेठ जग 
गया और उसने तुरत समझ लिया कि हमारा नौकर ठीक ही कह रहा था। सो सेठ और 
सेठानीमे बडी जोरकी लडाई हुई। जब लडाईका बडा भयानक रूपक उस नोकरने देखा 
तो बोल उठा बस श्रव मत लडो । हमारी नौकरीका वेतत हमे मिल चुका । हमने पहिलेसे 
ही तय कर लिया था कि हम वर्षमे एक बार झूठ बोलेंगे। हमने ही झूठ बोलकर ऐसी 
घटना उपस्थित करवा दी है। सेठने उस नौकर को भगा दिया। सोचा कही ऐसा न हो 
कि यह फिर कभी ऐसी परेशानीकी बात डाल दे । तो श्रनेक लोग ऐसी आदतके होते हैं 
कि प्रयोजन कूछ वही फिर भी मूठ बोलने लगते हैं। भ्रपती सच्चाईसे अपनेको डिगाना न 
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चाहिए। ससारमे ऐसी कौनसी चोज प्राप्तव्य है जो किसी तरह भूठ बोलकर पा. ली 
जाने लायक हो ? भरे तुम्हारा बनकर यहाँ कुछ रहेगा क्या ? मरण होने पर तो यहाँका 
सब कुछ छूट हो जायगा । श्रपनेको ऐसा सत्यपर अटल रखो कि जिससे कभी शल्यमे न गा 
सकें, मायाचारमे न आ सके और अपनेको धर्मका पात्र बनाये रखा जा सके । सच बोलने 
की प्रवृत्ति कीजिए । भ्रब उसमे नुक्सान भी तो हर्षसे सह लीजिए । यहाँका यह धन वेभव आनन्द 
मानने लायक नही है | दु खकी बात तो ऐसी है कि देखिये ये दु ख बडे बडे पुरुषोपर भी आये। 
भगवान आदिनाथ जब ददीक्षित हुए तो ६ माहका तो उनका उपवास था । उपवासके बाद 
आहारको जब निकले तो ६ माह तक अ्रतराय हुए । भला बतलावों जो श्राह्यारकी इच्छासे 
निकले और श्रन्तराय आ जावे तो यह क्तिनी दु खद बात है ” जो आदि पुरुष थे, जिनके 
इन्द्र तक सेवक थे, जिनको लोग झ्राज भगवानके रूपमे मानते है । कोई भ्रादिम बाबा कहते 
है, कोई शकर कहते है, कोई ईश्वर कहते हैं, कोई ऋषभदेव कहते है । यो सारा संसार 
जिन्हे पूजता हो ऐसे महापुरुषोपर भी ये उपद्रव श्राये । फिर यहाँ हम श्रापपर तो कोई उप- 
द्रव नही है । एक कल्पनाका दुख मचा रखा है । धन वैभवके संचयकी दृष्टिसे न जाने कितने 
कितने अन्याय किए जाते, »सत्यके व्यवहार करनेमे भी जरा संकोच नही करते । तो अभ्रपना 
एक सत्यका व्यवहार होना चाहिए । 

आत्मोत्कर्षफे लिये अचौयंत्रवके पालनकी आवश्यकता--विसी भी वस्तुके लोभमे 
आकर उसके चुरानेका भाव न जगरे। ये सभी बाते यद्यपि मोही जीवोकों भली लग रही है 
कि जरासा भी मौका मिल गया तो दूसरेकी चीज चुरा ले गए, पर जरा सोचो तो सही 
कि इस धन वेभवके संचय कर लेनेसे इस ग्रात्माका क्या भला हो जायगा ? यह आत्मा तो 
अकेला ही है। अपने आपको देखो, अपने आपपर प्रसन्न हो, श्पने श्रापपर दया करो । 
गृटस्थी है तो ग्रहस्थीके नाते उदयानुसार जो कुछ आये उसके अनुसार अपना गुजारा चलावो 
झ्रौर प्रसन्‍त रहो। ऐसी हिम्मत बनाओ कि उदयानुसार जो आना हो आये, हम उसीमे 
अपना गुजारा चला लेंगे। इस धन वैभवसे हमारा उद्धार न होगा । उद्धार तो हमारा इस 
बातसे होगा कि प्रश्च॒ुका जो स्वरूप है वह कभी हमारी दृष्टिसे ओोभल न हो । बातें इसलिए 
कही जा रही है कि हम धर्मपालनके पात्र बने। 

आत्मोद्धारके लिये ब्ह्मचयत्रतकी सुख्य आवश्यकता--हमारा व्यवहार ब्रह्मचर्य पूर्ण 
होना चाहिए । वस्तुत ब्रह्मचय तो है--ब्रह्म मायने आत्मा, उसके स्वरूपमे रमना, लेकिन 
इस परमार्थ ब्रह्मचयंके लिए साधक है यह लौकिक ब्रह्मचर्य । किसी भी बाह्यरूपको निरख- 
कर किसी तरहका मनमे विकार न करता झौर जानगा कि ये सब श्रसार हैं, मायारूप हैं, 
ये सब दुखी प्राणी है, ससारभे जन्ममरण करने वाले हैं । यहाँ सार कुछ नही है। और 
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इस देहके समान अशुचि और कोई चीज नही है । इसके भ्रन्दर खून, मास, मज्जा, मल, 
मूत्र, पसीना आदि महा श्रपवित्र चीजे भरी हुई है। इस शरीरकों छोडकर दुनियामे अन्य 
कुछ गदा नही । लोग तो नापदानकी नालियोको गदा कह देते है मगर वहाँ भी है क्या ? 
तन्नस जीवोका समुदाय जो वहाँ पर भरा हुआ है वही तो सारी गदगीका कारण है | तो यह 
शरीर सबसे गदा है । तो ऐसे अशुचि शरीरमे प्रीति रखना भ्रथवा कामभाव रखना यह तो 
एक बडी विडम्बनावे बात है । ऐसा व्यक्ति धर्मपालनका अ्रधिकारी नही हो सकता । तो 
सम्हालना है अपने आपको । श्रगर यो ही हठ किए रहे कि भाई सतोकी बात तो सिर माथे 
सगर पनाला तो यहीसे निकलेगा श्रर्थात्‌ क्रोध, मान, माया, लोभ, तृष्णा आदिमे ही डूबे 
रहेंगे । उपदेश भी सुनेंगे और परिग्रह भी बढायेगे । सोचना होगा कि ये सभी चीजे जब 
छोडकर जाना है तो फिर कुछ समय पहिलेसे ही क्यो न इनसे विरक्त होकर अपने आत्मा 
का लाभ ले लें। अपना व्यवहार पवित्र हो किसलिए कि हम श्रपने श्रात्माके धर्मका पालन 
कर सके । हममे इस प्रकारकी पात्रता रहे । 

आत्मीय विकास पानेके लिये श्रपरिग्रह होनेकी आवश्यकता--परिग्रह पापकी बात 
देखिये--समयसारमे इच्छाको परियग्रह बताया है। इच्छा श्रज्ञानमय भाव है । यह ज्ञानियोके 
नही होती । परिग्रहपरिसमता, चारो ओरसे विपदाशञ्रो को ग्रहण कर लेना यही तो परिग्रह 
है । लालच--ला श्रौर लच ये दो शब्द है। तू ला और मैं लच जाऊं, तृष्णा लोभका रग 
इतना गहरा है कि करणानुयोगके जानकार जानते हैं कि अन्य कषायें तो €वें गुणस्थान 
तक ही होती हैं पर यह लोभकषाय १०वें ग्रुरास्थान तक पायी जाती है। जब सब कुछ 
छूट ही जाना है तो लालच किसका करना ? तो लोभ लालच आ॥दिकके रहते हुए हमारा 
व्यवहार ठीक नहीं रह सकता। और, हम धर्मधारण करनेके विचार भी नही बना 
सकते । तो हम परियग्रहसे मुख मोडें, परिग्रहको ढीला बनाये। यह जानना होगा कि मेरे 
श्रात्माका तो मात्र मैं ही हू, ये सब आज व्यवहारकी बातें कही हैं जिनसे कि धर्मंधारण 
करनेकी पात्रता आती है । मगर इससे ही सम्बंधित एक बात श्रोर भी कह दें कि कुछ तो 
ठीक व्यवहार होना ही चाहिए। और जब प्रात्माका यह शुद्ध चित्स्वभाव अनुभवमे श्रा 
जायेगा, समभमे श्रा जायगा तो व्यवहार कैसे पविशन्न बनना चाहिए यह बात सब श्रपने 
श्राप सहज हो जायगी । श्रत दोनो ग्रोरका व्यवहार पवित्र रखना होगा और ग्रात्मस्वरूप 
समभनेकी बात भी चलती रहे तो ऐसे अत पुरुषार्थसे श्रात्माका कल्याण होगा श्रौर अपना 
जीवन सफल होगा और कभी वह समय आयेगा कि ससारके संकटोसे सदाके लिए मुक्ति 
हो जायगी । इतना तो भाव बनायें कि जो चीजें छूटती हैं उनसे प्रेम क्या करना, मोह 


कया करना ? विवेकपूर्वक, उदारतापूवेक, उपेक्षापूर्वक रहना भौर अपने स्वरूपके सम्भाल 
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की सुध बनाये रहना, यही भ्रपने कल्याणका उपाय है।, 

सत्य आनन्दके लाभके लिये आत्मस्वरूपके परिचयकी मरुरूष आवश्यव ता-- जीव 
की इच्छा है सुख शान्ति प्राप्त करनेकी तो इसी सम्बन्धमे कहा जा रहा है कि सुख शान्ति 
दैसे प्राप्त हो ? शान्ति पानेके उपायमे इतनी बातोंकी जानकारी करना बहुत श्रावश्यक 
है, जिनको इस ग्रन्थके मगलाचरणमे बताया है। पहिली बात समझे कि मैं कौन हु ? 
इस बातका निर्णय किये बिना आनन्द पानेका उपाय न बन सकेगा। जिसको आनन्द - 
चाहिए उसका ही निर्णाय नही है तो श्रानन्द पानेकी विधि बनेगी कैसे ”? इसलिए सर्वप्रथम 
यह जानना आवश्यक है कि मैं कौन हु ? इस सम्बन्धसे सभी जीव कुछ न वुछ जानते है । 
मै अमुक चन्द हु, श्रमुक प्रसाद हू, इस पोजीशनका हूं, मनुष्य हु। बल्कि जो गाय भेस 
भ्रादिकके भवमे हैं वे भी समभते है कि मैं यह हु । भले ही वे गाय भेस आदि इन शब्दों 
को नही समभते है लेकिन वे जिस पर्यायमे हैं उसरूपमे श्रपनेको जानते है कि मैं यह हू । 
तो सभी जीव अपने श्रापके बारेमे कुछ न कुछ समभते है, मैं हु ऐसा सभीकों विश्वास है। 
श्रब मैं क्या हु बस इसका ही एक निशणोय करना होगा । तो यह निर्णाय हर एक प्राणी 
नहीं कर सकता । जिसको कुछ ज्ञान मिला है जिसका भवितव्य उत्तम है ऐसा पुरुष ही 
इसका निर्णाय कर पाता है कि मैं कौन हूँ ? मैं कौन हूँ, इसका यदि यथार्थ निर्णय करना 
है तो इस विधिसे करें कि अपने आपके सम्बन्धभे यह समझ करे कि मैं वह हो सकूंगा 
जो सदा रहुगा । अपने झापका विनाश किसे इृष्ट है ” तो मैं वह हू जो सदा रह सकता 
हूँ। मैं नाम वाला, इज्जत वाला, पोजीशन वाला या किसी पर्याय वाला यदि होता तो 
सदा उसी रूप रहता पर उन रूप सदा तो रहता नही | मैं वह हु जो सदा रह सकता 
हैं। बस इस ही विधिसे निर्णय किया जायगा तो श्रपने श्रापका निर्णय हो जायेगा । में 
मनुष्य नही हू क्योंकि यह मनुष्यभव मिट जायेगा । में मिटने वाला नहीं। रागद्वेष, क्रोध, 
विचार, वितक ये भी मे नही हू, क्योकि ये भी मिट जाते है। खूब देखते है कि सुबह क्रोध 
है, पर अब नही है। सुबह कंसे ही भाव है पर अञ्रब नही है, यदि में इन भावोरूप होता 
तो सदा वेसा ही रहना चाहिए था, पर मे उन भावरूप भी नही हू, मैं तो वह हैं जो सदा 
काल रह सकता हूँ। 

दुल्ेभ नरजन्मसे यथार्थलाम उठा लेनेकी प्रेरशा--देखिये--मनुष्यभवका पाना, जैन 
शासनका पाना, श्रेष्ठ कुलका पाना ये सब बडी दुलंभ बाते है। जगतके पशुपक्षी आदिक 
अन्य जीवोपर दृष्टि डालकर देखो--वे भी जीव है, हम आप भी जीव है, जीव जीवके स्व- 
रूपमे कुछ फरक नही है | वह तो एक पदार्थ है। पदार्थका जो ढंग होता, स्वरूप होता वह 
सव पदार्थमि उसी प्रकार होता। लो मेरे ही उसे जीव सब है, इसका श्रर्थ यही है कि जो 
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इन समस्त जीवोकी हालत है वही हालत हम आपने भी पाया और श्रागे भी पा सकते है । 
तो अब यह विचारमे लाये कि यह जीवन कितना व्यर्थका है ? जब हम दूसरे जीवोको देखते 
है, उनपर जो हालत गुजर रही है वही हालत हम झ्रापपर भी तो गुजर सकती है। श्रन्य 
जीवोकी ये अवस्थाये इस बातका अनुमान करा देती हैं। कुछ समय बाद यह देह भी छूट 
जाने वाला है, मैं एक अकेला रह जाऊंगा, मुझे श्रागे जाना है, हम श्रागे क्या बनेगे, कैसे 
रहेगे, इस पर भी तो दृष्टि देना है। अपने आपके बारेमे तो इस जिन्दगी भरका प्रोग्राम 
बना लेते हैं, ऐसा व्यापार करते, ऐसा ढग वनाते कि सारी जिन्दगीभर कष्ट न भोगना पडे । 
थ्रागे बढो तो ऐसी मोहकी वात उनमे है कि वे सोचते है कि इतना जोडकर रख जावो कि 
थे नाती पोते भी कभी कष्टका अनुभव न करें । लेकिन क्या कभी कोई ऐसा भी प्रोग्राम बनादा 
कि अब ऐसा कर लें, ऐसा पुरुषार्थ कर लें कि जिससे भवभवके क्लेशजालोंसे मुक्ति प्राप्त 
हो जाय ? ऐसा तो कोई नही सोचता । श्ररे जो असार बाते हैं, जिनसे कुछ भी सम्बंध 
नही, जिनपर अपना कुछ भी श्रधिकार नही उनके वारेमे तो विकल्प करते है, पर जिसपर 
ग्रपना अधिकार है, जिसको हम बना सकते है उसके बारेमे कुछ नही सोचते । यदि यह 
बुद्धि जगी हो कि मुझे तो ऐसा पुरुषार्थ चाहिए, ऐसा प्रकाश चाहिए, श्रत ऐसी करनी 
चाहिए कि मैं भविष्यमे झ्राकुलित न रहेँ भ्रौर क्लेशोसे दूर रहूँ, तो मार्ग मिल जायगा । 
आत्मसामर्थ्यके भानकी ओर--श्रात्मामे बहुत बडा सामर्थ्य है। (यह ज्ञानमयकी 
और ज्ञानसामर्थ्यंकी बात कह रहे है) । भात्माको जो चाहिए, जिसमे आत्माका श्रानन्द रह 
सकता है, ऐसी बातके लिए आत्मामे बहुत बडा सामर्थ्य है उस सामर्थ्यका हम सदुपयोग 
नही करते । सामथ्येका सदुपयोग यही है कि हम अपने झ्ापके बारेमे कुछ प्रकाश पायें 
समझें; । यह जानने वाला में दुनियाके किसी पदार्थों जानने चलता हू तो जानने लगता हू, 
जानता रहता हू, श्रौर, जानने वाला यह खुद कैसा है, इसकी जानकारी न बने, यह कंसे हो 
सकता है ? हम अपनी जानकारी कर सकते हैं पर जानकारी करनेकी रुचि जगनी चाहिए। 
हमारी जानकारी हमें वराबर हो सकती है | इसके लिए रुचि चाहिए, परद्रव्योकी उपेक्षा 
चाहिए । परद्रव्योकी उपेक्षाके लिए तीन बातोका विचार करो-- पहिली वात तो यह कि ये 
परद्वव्य मेरे किस कामके हैं ? मुभको ये वया दे सकते हैं ” इस बातका भली प्रकार विचार 
करिये। आत्माका सुख इस समय भी हमारी कल्पना और ज्ञानके भ्रनुसार चल रहा है। 
घरके कारण नही चल रहा कि घर अगर चार खण्डका बन गया है तो इससे हमारा सुख 
बढ गया है, बच्चे लोग काफी पढ लिख गए है, उनकी सख्या भी काफी हो गई हैं इससे 
हमारा सुख बढ गया है श्रथवा अन्य अन्य भी अनेक बातें हैं, पर इनमे कुछ भी सुखकी बात 


नही नजर भ्राती | खूब ध्यानसे सोच लीजिए कि इस समय भी सुख ज्ञान और कह्पनाके 
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अनुसार है। जिसकी जैसी कत्पना है उसके श्रनुसार उसको सुख और दुख है । बाहरी 
चीजोके भ्रनुसार सुख और दुख नही है। जो बात सुनें, समझे वह यथार्थताका निर्णय 
करते हुए सुने । गलत हो तो उसके बारेमें चर्चा करे और उसके बारेमे धारणा विचार 
करे । 
ज्ञानानुसार आनन्दगुणके परिणमनका लॉभ--इस समय भी हम आपको सुख मिल 
रहा है वह ज्ञान और कल्पनाके श्राधारपर है । बहुत कुछ सुख सुविधाये पानें पर भी यदि 
कल्पना ठीक नही है, तृष्णा चल रही है तो वह सुखी नही है, और वह बडे कष्टमे है । 
यदि श्रपने भीतरकी कल्पना विशुद्ध है तो भीतरसे कोई अधीरता नही है। ज्ञानप्रकाश है 
तो उस ज्ञानप्रकाशका इतना माहात्म्य होता है. जिसको देखकर दूसरे लोग समझे कि 
यह तो बडी विड़म्बनामे है, बड़े आरम्भमे है और वहाँ भीतरमे देखिये तो क्छ नही । 
बडे बडे मुनिराज खूब तपश्चरण करते है। उनके तपश्चरणकों देख कर लोग यह कह 
उठते है कि यह तो बडे कष्टमे हैं पर वहाँ कुछ भी कप्ट नही। उन्हे भूख, प्यास, शर्दी 
गर्मी आदि की कुछ भी परवाह नहीं। उन्हे कष्टका अनुभव नहीं हो रहा बल्कि उनके 
अन्तरज्भमे एक अद्भुत आनन्द ही बढ रहा है । तो वह क्‍या बात है ? वह सब ज्ञानप्रकाश 
की बात है। सुख और दुख कल्पना श्रौर ज्ञानप्रकाशके अनुसार चलते है | बाहरी बाते 
देख करके सुर दु खका निर्णय मत करो । ये सुख दुख तो अपनी कल्पनाओ्रोके श्राधारपर 
निर्भर हैं । तब फिर सुखकी वृद्धिके लिए बाहरमे बुछ करना है या भीतरी कल्पनामे ? जो 
बात सही है वहाँ भ्रपता निर्णय निश्चिय तो बनाये । सुख जान्तिकी वृद्धिके लिए बाहरमे 
करनेको कुछ नही पडा है, किन्तु भीतरमे ही करनेको पडा है। मान लो दुनियामे इज्जत 
बढ गई, लखपती करोडपती हो गए तो उन दूसरोके समझ लेनेसे आपके आत्मामे कौन 
सी वृद्धि हो गई ? श्रात्माका कुछ भी तो उससे लाभ नही होता । तो यह समझ लीजिए 
कि बाहरी जितने भी परिग्रह हैं, समागम है, वेभ्व है वे सब परपदार्थ हैं श्रंर उनसे इस 
मुझ भ्रात्माको मिलता कुछ नहीं है । प्रत्येक परिस्थितिमे झ्रात्माको सुख अथवा दु ख आ्ात्मा 
के ज्ञान और कल्पनाके श्राधारवर चलता है । कोई ज्ञानी पुरुष है, उसका यह निर्णय है 
कि कोई मुझे न समझे तो न समझे | मैं तो अपने ज्ञानमे अपनेको स्पष्ट तक रहा हूँ । मेरी 
दुनिया, मेरा वेभव, मेरा सब कुछ जो मुभमे है वह मेरे द्वारा मेरे प्रकाशमे है | उसको श्रन्य 
से क्या मतलब ? बुद्धिमानी तो इसीमे है कि ऐसा कुछ श्रत पौरष कर लेवे कि सदाके लिए 
हमारे सकट मिट जाये । यहाँकी श्रांखो देखी शर्म, जिसे कहते हैं लोकलिहाज, उसकी उधेड- 
वुनमे रहकर अपने इस जीवनको फसा लेते हैं, तो यह क्‍या है ? ये सब चीजें कितने दिनोके 
लए है, यहाँका कोई भी पदार्थ इस श्रात्माका साथ न दे देगा ।' 
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स्वयंके भविष्यकी स्वयंपर जिम्मेदारी--आजके जीवनमे मान लो कोई बडा पुरुष 
पागल हो जाय, दिमाग खराब हो जाय तो फिर उसका कोई साथी है क्‍या ? नही है । तो 
फिर दूसरे लोग कब तक साथी है ”? तभी तक जब तक कि उनका कुछ स्वार्थ सधता है। 
इन स्वार्थी जनोको अगर साथी कहते हो तो कह लो, मगर इनके सम्बधमे भी निर्णय कर 
लो कि ये कब तकके साथी है, जब तक कि हमारा ज्ञान सही है, हमारा झ्राचार सही है । 
जब तक हम सम्हले हुए है तभी तक ये दूसरे लोग भी साथी है । श्रगर हम ही बिगड गए, 
हम ही ढगसे न रहे तो फिर कोई साथ देने वाला नही है । 

यही बात सबकी है | तो अपने जिम्मेदार आप स्वय है । मैं भविष्यमे क्या रहगा 
किस ढगमे रहूंगा, यह बात किसी दूसरेके आधीन नही है, वह तो खुदके ही श्राधीन है । 
कर्मसिद्धान्तमे जो बताया है वह निमित्तनैमित्तिक भावकी बात है । हम जैसे भाव करते हैं 
वैसे ही कर्म तुरन्त बँध जाते है । कर्म बंध गया, श्रब बधा हुआ कर्म भ्रबाधाकालके बाद 
उदयमे आता है, इसको मोटे शब्दोमे यो समभो कि जेसे किसीने कर्म बाँधा मानो १० श्ररब 
वर्षका | ये कर्म १० श्ररब वर्ष तक तग करेगे । तो वे तग करना कवसे प्रारम्भ करेगे ? 
उसकी आबाधा होती है | जैसे मान लो ये २० वर्ष बाद तग करेंगे तो आजका बाँधा हुश्ना 
कर्म २० वर्ष तक फल न देगा । २० वर्षके बाद फिर बीस वर्ष कम १० अभरब वर्ष तक 
फल देता रहेगा । तो लोग झ्ाज पाप करते हैं और तुरन्त उसका फल वे नही पाते हैं तो 
लोग सदेह करने लगते हैं कि देखो कहा तो जाता है कि जो जैसे कर्म करता है वैसा फल 
पाता है, पर देखो ये अयुक लोग कितने हिंसात्मक कार्य कर रहे हैं फिर भी मोजमें रहते 
है । तो इसमे शका करनेकी जरूरत नहीं है । लोग तो ऐसी बातें देखकर दका कर बैठते 
हैं और अपने श्रद्धानकों बिगाड लेते हैं । पर इस बातकों करणानुयोगसे जानना चाहिए । 
वहाँ बताया है कि जो जीव जैसे कर्म करता है उसका फल वह नियमसे भोगेगा । 

ज्ञान व संयमके वलसे पूर्वबद्ध कर्मोके निर्जरणकी संभवता--हाँ श्रगर पूर्व बँचे हुए 
कर्मोंको खिराना है तो उसके लिए बड़ा ज्ञानबल चाहिए, बडा संयम चाहिए । कोई करोडो 
जन्मोमे भी तप करके जितने कर्म खिरा सकता है उतने कर्म कोई ज्ञानी जीव अपने ज्ञान- 
रवभावका आश्रय लेनेके प्रतापसे एक सेकेण्डमे खिरा सकता है । ऐसा ज्ञानका माहात्म्य है । 
मान लो एक भ्रज्ञानी जीव है, जिसे रास्तेका पता नही कि किस रास्तेसे चलना है, उल्टा 
रास्ता चल पडा, मान लो जाना तो था पश्चिम दिशाके किसी नगरमे और चल पडा पूरव 
दिशाकी ओर । चाहे किसी सवारीसे बडी तेजीसे'जाय, फिर भी वह तो भटकता ही फिरेगा । 
और भ्रगर कोई बिना क्सी सवारीके, पैदल ही सही दिशामे चलता जाय तो बुछ दिन बाद 
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तो वह पहुच ही जायगा । श्रौर, जितता भो वह पैदल चलकर गया उतना निकट तो पहुंच 
ही गया । तो इसी तरहसे समभिये कि जिसे कर्मोकी निजेरा करनेके ढंगका ही पता नही है 
वह तो चाहे धर्मके नामपर, तपश्चरणके नामपर करोडो जन्मो तक कठिनसे कठिन तप क्‍यों 
न करे फिर भी उसका वह तपश्चरण निष्फल हो जायगा | कर्मके खिरनेका काम तो शुद्ध 
ज्ञाससे चलता है, अपने भ्रात्माके चैतन्यस्वरूपके बोधसे चलता है | तो जिसे ज्ञास नही है 
वह करोडो जन्म तक तप करके भी अपने पूर्वबद्ध कम न खिरा पायेगा श्रोर जो ज्ञानी जन 
हैं, वे अपने ज्ञानस्वभावके श्राश्रयसे क्षण मात्रमे ही अपने पूर्वबद्ध कर्मोको खिरा लेते है। 
तो जरा चिन्ता करे अपनी, दया करे भ्रपनी, कुछ विचार करे अपना । मेरा कोई साथी 
नही है, मेरा साथी मेरा ज्ञान है, मेरा ग्राश्नय मेरा श्रात्मा मेरा साथी है, उसकी सम्हाल 
करे, उसको प्रबल बनायें, अपनी ज्ञानवृद्धि, ज्ञानार्जन, ज्ञानदृष्टिका यत्न करें तो झ्राराम 
मिलेगा, शान्ति मिलेगी, कर्म कटेगे | यदि यही न किया गया तो चाहे कितने ही लोकमे 
बड़े कहलाये फिर भी उस बडप्पनसे श्रात्माका कुछ भी कल्याण नही है । 

निर्श्रान्त आत्मज्ञानके बलपर हो आत्महितको संभवता--भेया ! यदि अपना ज्ञान 
अ्रममे ही पडा रहेगा तो यह संसार बधन बढाता ही चला जायगा । तो शान्ति प्राप्त करने 
के लिए सर्वप्रथम श्रावश्यक है कि मै यह जान लू कि मैं क्‍या हू ? मैं क्या हु, इसके परि- 
चयके लिए लक्षण की बात कही जा रही है। किसी भी बातको, किसी भी पदार्थको कोई 
समभता है तो चिह्नसे, लक्षणसे समभता है। श्रब श्रात्माको समभनेका क्‍या चिन्ह है ? 
किसके द्वारा हम आत्माको समभे ? कोई चिह्न बाहर नही है। इसी कारण प्रवचनसारमे 
इसे - भ्रलिज्ध कहा है । किसी भी लिज्भरसे इसका ग्रहण नही होता । कानोसे सुनकर आत्मा 
परख लिया जाय, क्या ऐसा किया जा सकता है ? अ्रथवा श्रांखोसे देखकर, नाकसे सूघकर, 
या जिद्धासे चखकर क्या आत्माका परिचय लिया जा सकता है ? नही लिया जा सकता । 
ग्रात्माका चिन्ह ही कुछ बाहर नही है। यह श्रात्मा रूप, रस, गध, स्पर्शसे रहित है। इन 
पज्चेन्द्रियोके द्वारा इस आत्माको नही परखा जा सकता है । जब पड्चेन्द्रियोकां व्यापार 
बन्द किया जाय, क्योकि यह व्यापार विरुद्ध व्यापार है । जब तक यह इन्द्रियव्यापार चलेगा 
तब तक श्ात्मा समझमे न आा सकेगा तो सर्वप्रथम इन्द्रियका व्यापार दूर करें, कानोंसे 
सुनना बद करे, यह तो एक बडी कठिन बात है । कानोमें कोई पर्दा तो है नही इसलिए 
कानोसे एकदम सुनता खतम करना बडी कठिन बात है। श्रगर कोई कानोमे श्रगुली लगा- 
कर बैठ जाय और कहे कि लो मैं भ्रब कुछ भी न सुनूंगा तो वह ऐसा कर न सकेगा, क्योकि 
फिर तो उसका दिमाग कानोसे लगी हुई अंग्ुलियो पर ही धरा रहेगा। तो कानोका व्या- 
पार बन्द करना कठिन है। हाँ यदि अन्य इन्द्रियोका व्यापार करके ज्ञानको ज्ञानसे लगांया 
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स्वयंके भविष्यकी स्वयंपर जिम्मेदारी--आजके जीवनमे मान लो कोई बडा पुरुष 
पागल हो जाय, दिमाग खराब हो जाय तो फिर उसका कोई साथी है क्‍या ? नही है । तो 
फिर दूसरे लोग कब तक साथी है ? तभी तक जब तक कि उनका कुछ स्वार्थ सघता है। 
इन स्वार्थी जनोको भ्रगर साथी कहते हो तो कह लो, मगर इनके सम्बधमे भी निर्णय कर 
लो कि ये कब तकके साथी है, जब तक कि हमारा ज्ञान सही है, हमारा आ्राचार सही है । 
जब तक हम सम्हले हुए हैं तभी तक ये दूसरे लोग भी साथी हैं । श्रगर हम ही विगड गए, 
हम ही ढगसे न रहे तो फिर कोई साथ देने वाला नहीं है । 

यही बात सबकी है । तो अपने जिम्मेदार झ्राप स्वय है। मैं भविष्यमे क्‍या रहुगा, 
किस ढगमे रहेँगा, यह बात किसी दूसरेके श्राधीन नही है, वह तो खुदके ही आश्राधीन है । 
कर्मेसिद्धान्तमे जो बताया है वह निमित्तनैमित्तिक भावकी वात है | हम जैसे भाव करते है 
वेसे ही कर्म तुरन्त बँध जाते है। कम बंध गया, अब बंधा हुआ कर्म अबाधाकालके बाद 
उदयमे झाता है, इसको मोठे शब्दोमे यो समभो कि जैसे किसीने कम बाँधा मानो १० भ्ररव 
वर्षका । ये कर्म १० अरब वर्ष तक तग करेगे । तो वे तग करना कवसे प्रारम्भ करेगे ? 
उसकी अ्राबाधा होती है । जैसे मान लो ये २० वर्ष बाद तग करेगे तो आजका बाँधा हुश्रा 
करें २० वर्ष तक फल न देगा । २० वर्षके बाद फिर बीस वर्ष कम १० अरब वर्ष तक 
फल देता रहेगा | तो लोग आज पाप करते हैं श्रौर तुरन्त उसका फल वे नही पाते हैं तो 
लोग सदेह करने लगते है कि देखो कहा तो जाता है कि जो ज॑से कर्म करता है वैसा फल 
पाता है, पर देखो ये श्रयुक लोग कितने हिसात्मक का्ये कर रहे हैं फिर भी मौजमें रहते 
हैं। तो इसमे शका करनेकी जरूरत नहीं है । लोग तो ऐसी बातें देखकर शंका कर बैठते 
हैं श्रौर अपने श्रद्धानकों बिगाड लेते हैं। पर इस बातकों करणानुयोगसे जानना चाहिए । 
वहाँ बताया है कि जो जीव जैसे कम करता है उसका फल वह नियमसे भोगेगा । 

ज्ञान व संयमके बलसे पूर्ववद्ध कर्मोके निर्ज रणकी संभवता--हाँ श्रगर पूर्व बँघे हुए 
कर्मोंको खिराना है तो उसके लिए बड़ा ज्ञानबल चाहिए, बड़ा संयम चाहिए । कोई करोडो 
जन्मोमे भी तप करके जितने कर्म खिरा सकता है उतने कर्म कोई ज्ञानी जीव अपने ज्ञान- 
रवभावका आश्रय लेनेके प्रतापसे एक सेकेण्डमे खिरा सकता है । ऐसा ज्ञानका माहात्म्य है । 
मान लो एक श्रज्ञानी जीव है, जिसे रास्तेका पता'नही कि किस रास्तेंसे चलना है, उल्टा 
रास्ता चल पडा, मान लो जाना तो था पर्चिम दिशाके किसी नगरमे और चल पडा पूरब 
दिशाकी ओर । चाहे किसी सवारीसे बडी तेजीसे'जाय, फिर भी वह तो भटकता ही फिरेगा। 
झौर अ्रगर कोई बिना क्सी सवारीके, पैदल ही सही दिशामे चलता जाय तो कुछ दिन बाद 

] । 


श्रध्यात्मसहसत्री प्रवचत प्रथम भाग ७१ 


से पदार्थ जाना जाता है यह बात सही है। तो लक्षण है पदार्थक जाननेका उपाय, ऐसा 
कहनेमे भी ज्ञानकी बातका निमित्त ही हुआ कि सच्चे ज्ञानसे पदार्थ पहिचाना जाय । यहाँ 
सीधा कथन करते हुए दूसरा उपाय बता रहे है कि पदार्थके सच्चे ज्ञानसे पदार्थका परिचय 
होता है । 
प्रमाणमें अर्थात्‌ सच्चे ज्ञानमें संशयका अनवकाश--सच्चा ज्ञान क्या कहलाता ? 
जिस ज्ञानमे संशय, विपयेय और गअ्नध्यवसाय--ये तीन प्रकारके दोष नहीं होते । यहाँ 
लौकिक तत्त्वके सम्बन्धमे भी सच्चाज्ञान तभी कहलाता है जब उसमे न तो संशय हो, न 
विपयेय हो और न अनध्यवसाय हो । सशय नाम है विरुद्ध दो कोटियोका स्पर्श करने वाले 
ज्ञानका अथवा श्रनेक विरुद्ध कोटियोका स्पर्श करने वाले ज्ञानका । जँसे यह ज्ञान करना कि 
यह सीप है या चाँदी | कोई सामने चमकती हुई चीज नजर आयी, भ्रब उसमे सफेद होना, 
आकार होना यह तो दोनोमे समानरूपसे पाया गया | चादी भी इसी तरहकी होती है और 
सीप भी । अब सीप और चादीमे जो विज्येष धर्म होते है उनका ज्ञान नही हुआ । तो यहा 
जैसे सशय हुआ कि यह सीप है या चादी तो यह ज्ञान निर्दोष न कहलायेगा । कोई पुरुष 
समझ रहा है, ऐसा सशय कर रहा है कि यह सीप है या चादी, तो उस ज्ञानमे उसे क्‍या 
फायदा मिला ? कुछ भी फायदा न मिला । वह सच्षा ज्ञान नही है। सच्चे ज्ञानसे लाभ 
ग्रवश्य मिलता है। चाहे किसी भी प्रकारका लाभ समभ लो शान्ति हुई, संसारकी श्रपेक्षा 
कोई स्वार्थ सिद्ध करनेका यत्न किया ये सब बाते लाभके लिए जान ली जायें, तो सशयज्ञान 
सच्चा ज्ञान नही है । सच्चा ज्ञान वह है जहा संशय न मिलता हो। संशय तो एक शल्यस्वरूप 
है । कुछ निरेय ही नही है। झागे यह कुछ बढ ही नही सकता । तो संशयरहित जो ज्ञान 
है वही सच्चा ज्ञान होता है । 
प्रमाणमें विष्येय दोषका अभाव--दूसरा दोष है ज्ञानका विपर्यय । किसी पदार्थके 
बारेपे विपरीत ज्ञान बन जाय, हो तो कुछ और मान ले कुछ, इसीको ही विपरीत कहते, 
भ्रम कहते । जेसे किसी पुस्षने किया तो कुछ और मान लिया उससे विपरीत, उसे भ्रम 
कहते, विपयंय कहते । जेसे एक कथा बहुत प्रसिद्ध है, अथवा समभिये उस समयकी घटना 
है कि किसी समय एक मुनिराजने एक नगरमे चातुर्मास किया तो वह नगरसे बाहर एक 
वृक्षेके नीचे ठहर गए चार महीनेके लिए। उस नगरका भक्त एक सेठ था, वह भी मुतिराज 
के पास चार महीनेके लिए उसी वृक्षके नोचे ठहर गया । उसने क्या किया कि उसका पुत्र 
था कुपूत, इसलिए जहाँ मुनिराजके पास ठहरा वही एक हडेमे घरके सोना चाँदी हीरा जवा- 
हरात आ्ादिकी कोमती चोजे गाड़कर रख दिया | सोचा कि यहाँ रक्षित रहेगे । अब चार 
माह तो पूरे हो गए। उस चातुर्मासके बीचमे ही उस कुपूत पुत्नने जिसने देख लिया था 
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जाय तो कानोका व्यापार बन्द हो जायगा । यहां भी तो देखते है कि किसी पुमपका चित्त 
किसी बाहरी बातमें बहुत तेडीसे लग जाता है तो उसे हल्ला नही सुनाई देता । तो काने 
की व्यापार बन्द करना हमारी वृत्तिपर निर्भर नही है, बह तो नानवृत्तिपर निर्भर है । श्रव 
उससे आगे चलो--भ्राखे बन्द करना तो श्रासान है। श्रांखोमे ऊपर और नीचेके दो फट 
ऐसे है कि जिनको बन्द कर देनेपर इन्द्रिय व्यापार सतम हो जाता है । तो इन श्राँसोका 
व्यापार बन्द करें। यहाँ ऐसी कौन सी चीज है जो देखने लायक हा ? कोई नाम तो 
बताओ्रो । घर, ईंट, पत्थर अथवा स्त्री पुत्रादिक परिजन ये सब मेरे श्रात्मासे कुछ सम्बंध 
रख रहे है क्या ? ये मेरा कोई उद्धार कर रहे है क्या ? यह बतलाओं कि यहाँ आँखोंसे 
देखने योग्य है कया चीज ? हाँ कुछ हद तक वीतराग भगवान पचपरमेष्ठी ये देखने योग्य 
है । जब जगतमे देखने योग्य कुछ है ही नही तब फिर श्रांखोका ज्यादा परिश्रम न कीजिए । 
आँखोमे लगे हुए जो ढककन है उनका उपयोग कीजिए । श्रोर नीचे उतर कर देखिये-- 
नाक । इसको तो बन्द करनेकी कुछ जरूरत भी नही है | हाँ जो गध स्॒गंध सूबनेका मन 
करता है उसको दिलसे हटा दें । रखा क्‍या है उत सुगधोमे ? उससे श्रात्माका कल्याण क्या 
होता है ? और नीचे चलो--जिह्वा, मुख | इसको भी बद करनेके लिए दो ढक्कन मिले ह्ए 
हैं | दोनो श्रोठ बद कर लें लो सारा वचनव्यवहार खतम । लोकमे जो फसाव है वह वोल- 
चालका है। बोलनेसे सभी इन्द्रियोका फंसाव वढता है। झाखोसे देख लिया, मुखसे बोल 
दिया, लो राग बढ गया । राग बढनेसे पराधीनता बढी । ऐसी हो बात स्पर्शनइन्द्रियकी है । 
तो इन इन्द्रियोका व्यापार बन्द करके फिर अन्तरज्भमे कुछ निरखें तो श्रपने आपकी निरख/ 
वन सकेगी । केवल एक ज्ञानप्रकाश, भाव ही भाव, चैतन्यमात्र, हल्का प्रकाश श्रपने झाप 
अपने ज्ञानमे आयगा । आनन्द उस ही अनुभवमे है, इन बाहरी चीजोके श्रनुभवमे ्रानन्द नही 
है, श्रानन्द पानेके लिए सबसे पहिले यह निर्णय करना होगा कि मैं क्‍या हू ? 
आत्मपरिचयके उपायभूत प्रमाणके वर्णनकां उपक्रम--पदार्थका परिचय किन उपायो 
से होता है, उसकी बात चल रही है। यहाँ तक यह बताया है कि लक्षणसे पदार्थकी पहि- 
चान होती है | पदार्थमे जो प्रसिद्ध चिह्न देखा जाता है जिस चिह्लममे कोई दोष न आये तो 
उस चिह्नसे पदार्थका परिचय होता है । जैसे भ्रात्माका लक्षण चेतन्यज्ञान | यह एक आत्मा 
का चिह्न है जो यद्यपि इन्द्रियो द्वारा नही जाना जाता है, किन्तु ज्ञान द्वारा समझ लिया 
.. जाता है । तो वह आत्माका लक्षण हुआ । लक्षणसे श्रात्माका परिज्ञान और अन्य पदार्थोका 
परिज्ञान होता है। अरब दूसरा उपाय कह रहे है प्रमाण । सच्चे ज्ञानको प्रमाण कहते हैं। 
यद्यपि पदार्थके परिचयका सही उपाय प्रमाण ही है, क्योकि लक्षणके कहनेमे ज्ञान हुआ 
तभी तो जाना । लक्षणसे पदार्थ जाना जाता है यह क्थन उपचरित है । लक्षणके सच्चे ज्ञान 
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से पदार्थ जाना जाता है यह बात सही है। तो लक्षण है पदार्थके जाननेका उपाय, ऐसा 
कहनेमे भी ज्ञानकी बातका निमित्त ही हुआ कि सच्चे ज्ञानसे पदार्थ पहिचाना जाय । यहाँ 
सीधा कथन करते हुए दूसरा उपाय बता रहे हैं कि पदार्थके सच्चे ज्ञानसे पदार्थका परिचय 
होता है । 
प्रमाणसें अर्थात्‌ सच्चे ज्ञानमें संशयका अनवकाश--सच्चा ज्ञान क्या कहलाता ? 
जिस ज्ञानमे संशय, विपयंय और अनध्यवसाय--ये तीन प्रकारके दोष नही होते । यहाँ 
लौकिक तत्त्वके सम्बन्बमे भी सच्चाज्ञान तभी कहलाता है जब उसमे न तो संशय हो, न 
विपर्यय हो और न अनध्यवसाय हो । सशय नाम है विरुद्ध दो कोटियोका स्पर्ण करने वाले 
ज्ञानका अ्रथवा भअ्रनेक विरुद्ध कोटियोका स्पर्श करने वाले ज्ञानका | जँसे यह ज्ञान करना कि 
यह सीप है या चाँदी । कोई सामने चमकती हुई चीज नजर आयी, भ्रब उसमे सफेद होना, 
आकार होना यह तो दोनोमे समानरूपसे पाया गया | चादी भी इसी तरहकी होती है और 
सीप भी । अब सीप और चादीमे जो विज्ञेष धर्म होते हैं उनका ज्ञान नही हुश्ना । तो यहा 
जैसे संशय हुआ कि यह सीप है या चांदी तो यह ज्ञान निर्दोष न कहलायेगा । कोई पुरुष 
समझ रहा है, ऐसा सशय कर रहा है कि यह सीप है या चादी, तो उस ज्ञानमे उसे क्‍या 
फायदा मिला ? कुछ भी फायदा न मिला । वह सच्चा ज्ञान नही है। सच्चे ज्ञानसे लाभ 
अ्रवश्य मिलता है। चाहे किसी भी प्रकारका लाभ समझ लो शान्ति हुई, संसारकी अपेक्षा 
कोई सवार सिद्ध करनेका यत्त किया ये सब बाते लाभके लिए जान ली जायें, तो सशयज्ञान 
सच्चा ज्ञान नही है । सच्चा ज्ञान वह है जहा संशय न मिलता हो। रुशय तो एक शल्यस्वरूप 
है । कुछ निर्णय ही नही है। आगे यह कुछ बढ़ ही नही सकता । तो संशयरहित जो ज्ञान 
है वही सच्चा ज्ञान होता है । 
प्रमाणमें विष्यय दोषका अभाव--दूसरा दोष है ज्ञानका विपर्यय । किसी पदार्थके 
बारेपे विपरीत ज्ञान बन जाय, हो तो कुछ और मान ले कुछ, इसीको ही विपरीत कहते, 
भ्रम कहते | जेसे किसी पुरषने किया तो कुछ और मान लिया उससे विपरीत, उसे भ्रम 
कहते, विपर्यय कहते । जैसे एक कथा बहुत प्रसिद्ध है, अथवा समभिये उस समयकी घटना 
है कि किसी समय एक मुनिराजने एक नगरमसे चातुर्मास किया तो वह नगरसे बाहर एक 
वृक्षेके नीचे ठहर गए चार महीनेके लिए। उस नगरका भक्त एक सेठ था, वह भी मुतिराज 
के पास चार महीनेके लिए उसी वृक्षके दोचे ठहर गया । उसने क्या किया कि उसका पुत्र 
था कुपूत, इसलिए जहाँ मुनिराजके पास ठहरा वही एक हडेमे घरके सोना चाँदी होरा जवा- 
हरात झादिकों कोमती चोजें गाडकर रख दिया | सोचा कि यहाँ रक्षित रहेगे। श्रव चार 
माह तो पूरे हो गए। उस चातुर्मासके वीचमे ही उस कुपृत पुशत्नने जिसने देख लिया थाट” 
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अपने पिताको हडा गाडते हुए, वह उस हृडेको खोदकर निकाल ले गया | मुनि तो चातुर्मास 
पूरा करके दूसरे नगर चले गए । सेठने बादमे देखा तो वहाँ डा न था। सेठको यह भ्रम 
हो गया कि वे मुनिराज ही हमारा हडा ले गए होगे । सो सीधा मुनिराजके पास दूसरे 
नगर गया, वहाँ मुनिराजके सामने उसने कुछ ऐसी कहानियाँ कही जिनसे साफ जाहिर होता 
था कि हमने तो काफी दिन मुनिराजकी सेवा की और मुनिराज हमारा धनका हडा निकाल 
लाये | , उत्तरमे मुनिराजने भी कुछ कहानियाँ ऐसी कही जिनसे साफ जाहिर होता था कि 
अरे सेठ तुमे मेरे प्रति व्य्थेका भ्रम हैं, तेरा धनका हडा कोई दूसरा ही ले गया है। तो, 
मुतनिराजने जो कहानियाँ कही थी उनमे से एक कहानी सुनाते है । 
अ्रम ओर निश्र म तत्तके उपासकोका परिणमन--किसी ग्रृहस्थके घर एक नेवला 
पला था, वह बडा समभदार था । एक दित घरकी मालकिन अपने बच्चेको पालनेमे- लिटा- 
कर पासके कुर्वेसे पाती भरने चली गई । उसी बीच क्या घटना घटी कि उस पालनेके पास 
एक सर्प आया | नेवलेने यह जानकर उसके खण्ड-खण्ड कर दिये कि कही यह बच्चेको डस 
न ले । भ्रब नेवलेका मुख तो खूनसे लथपथ हो गया था, वह नेवला वाहवाही लूटनेके लिए 
दरवाजे पर भ्रा गया | उसने सोचा था कि मेरी मालकिन आज तो मेरे कामसे बहुत खुश 
होगी । पर जब मालकिन श्रायी, नेवलेका मुख खूनसे लथपथ देखा तो उसे यह भ्रम हो 
गया कि इसने तो श्राज मेरे बच्चेको खा डाला । सो पानीसे भरा हुआ घडा नेवलेपर पटक 
दिया । नेवला तो मर गया । बादमे मालकिनने घरके अन्दर जाकर सापके खण्ड स्रण्ड 
पालनेके पास देखे तो सारी बात समझ गई भर बडा पछतावा किया | तो मुनिराजके 
कहनेका आशय यही था कि मेने तेरा घनका हडा नही उठाया, तू व्यथथ ही भ्रम करके मेरे 
ऊपर आरोप लगाता है । तो कहानीमे विशेष बात यह नही कहनी थी । अ्रब कुछ निष्कर्ष 
समभना हो तो समझ लीजिए कि जिस समय सेठ मुनिराजसे कहानियाँ कह रहा था श्रौर 
मुनिराज उसका उत्तर दे रहे थे तो वह कुपूत बालक सब बातें सुन रहा था। वह कुपूत 
बालक दोनोके मनकी बातोंको समझ गया । मुनिराजके प्रति पिताका ऐसा भाव देखकर 
उस कुपूत बालकको बडी विरक्ति उत्पन्न हुई, सोचा कि धिक्कार है ऐसे परिग्रहपर, जिसके 
पीछे बडे बडे साधु सतोपर भी इस प्रकारका भ्रम किया जाय । उस समय वह बालक बोल 
उठा कि पिता जी आपका वह हडा मैंने निकाल लिया था, और श्राप यह चाभी लीजिये 
और घरमे आरामसे रहिये | में तो इन ही साधु महाराजसे साधु दीक्षा लेकर यहाँ रहुगा । 
तो उ्रमकी बातके लिए दृष्टान्त दिया गया है कि जिस बातमें भ्रम पडा हो वह सच्चा ज्ञान 
नही है । पदार्थका परिचय प्रमाणासे होता है याने सच्चे ज्ञानसे होता है| हमे अपने आपके 
प्रात्मतत्वका परिज्ञान करना है तो सच्चे ज्ञानसे कर र केंगे, जिसमे स्क्य न हो और झनि- 
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इचय भी न हो । एक बार तो अपने जीवनमे यह पवका निर्णेय बना लो कि जो कुछ ससार 
मे श्राज समागम मिला है (घर वैभव कुटुम्ब देहादिक) ये सभी चीजें मेरी बरबादीके 
लिए है, न कि मेरे उत्यानके लिए। यह बात यदि सच हो तो मान लेना चाहिए । मोहबश 
रागवश आप उसपर न चल सकें यह श्रापकी श्रलग बात है, लेकिन यथार्थ बात है तो 
मानना ही पडेगा आपको, और जब तक झाप नहीं मान रहे तब तक श्रापको यथार्थ स्वरूप 
का विश्वास नही है। 
अस्वके समागमर्मे स्का उपलब्धिकी असंगतता--जितने भी समागम हैं थे सब 
बरबादीके लिए है। किस तरह ? मानते तो यो होगे कि बडे श्रारामसे रहते है, सब प्रकार 
की सुविधासे रहते हैं, दसो श्रादमी पूछते हैं, सभी प्रकारके श्रच्छे साधन जुटे है, इसमे 
हमारी बरबादी क्‍या है ? इसमे तो हमारी श्रेष्ठता है। लेकिन इस समयकी भी भीतरकी 
बात तो तको, तिरन्तर श्राकुलता म-पये रहते है। वैभव खूब हुआ तो क्या उससे शान्ति 
मिल पाती है ? कितनी ही चिन्ताएँ, कितने ही भय, कितने ही संशय बने रहते है जिनसे 
निरन्तर भ्राकुलित रहते है। लेकिन मोहके कारण श्राप अपने उन क्लेशोंका अनुभव नही 
करते । दूसरी बात यह है कि इस भवमे कल्पनासे कुछ मौज मान लिया तो इतने से क्या 
गुजारा चल जायेगा ? मरणके बाद फिर आ्राप क्या बनेंगे ? उसका श्रनुमान है संसारके 
जीवोकी दशा | मान लो यहासे मरकर गाय, बैल, भैस, घोडा आदिक हो गए, भले ही 
सैवाके लिए नौकर लगे हुए है, भूसा दाना घास झादिक समयपर मिल रहे है लेकिन वह 
_ जिन्दगी भी कया जिन्दगी है ? उन्हे आगे पीछे का कुछ पता ही नहीं, कुछ होश ही नही, 
श्रात्माके स्वरूपका कुछ भान ही नही। उन पशुओकी जिन्दगी क्‍या जिन्दगी है ? उन 
पशुओरो की तरह मनुष्योकी भी जिन्दगी समभ्िये जो सच्ची श्रद्धासे रहते है । कूछ सुख 
साधन पाकर मौज मान लिया तो भी वह क्‍या जिन्दगी है ? कुछ विवेक नही । सत्यशान्ति 


मिल सके वह प्रकाश पासमें नही, सच्चा श्राराम पाया जा सके वह प्रकाश पासमे नहीं तो 


फिर वह जिन्दगी क्‍या जिन्दगी है ? जितने भी समागम मिले है वे पापोमे, भ्रन्यायमे, खोटे 
विचारोमे, पराधीनतामे, परवस्तुओके लगावमे प्रेरित करते है। थोड़े समयके ये समागम, ये 
भ्रम श्रौर बहकावा का कारण बन रहे है। इनमे कल्याण कहां है ? बरबादी सारी है। 
आपके घरमे श्राज जो ४-६ जीव पैदा हृए या बाहरसे आकर रह रहे है उनसे आपका 
सम्बन्ध क्या ? इस जगतमे जीव तो अनन्तानन्त हैं | जैसे वे अनन्तानन्त जीव आपसे भिन्‍त 
हैं वेसे ही ये आपके घरके भी जीव आपसे भिन्‍त है 


है, आपसे उतका कुछ सम्बन्ध नही, 
परिचय नही, लेकिन राग इतना बढा रखा है, मोह इतना कर रखा है कि यह समभ 


लिया कि ये ही मेरे सब क्छ हैं, बाक्नी जीव तो गैर है, मेरे कुछ भी नही हैं । उनके प्रति 


७४ श्रध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग 


कुछ दर्द ही नही है। और घरके उन ४-६ आदमियोपर किसी पर कोई विपदा भरा जाय 
तो ये रात दिन बेचैन रहा करते है । तो समझ लीजिए कि असत्यकी श्रोर रहनेमे कितनी 
अद्यान्ति है ? तो सत्यका परिज्ञान तो कीजिए । जो भी समागम मिले है वे सब क्षर्िक है, 
विनाशीक है, भिन्‍न है, और उनके लगावमे इस जीवकी बरबादी ही है । कर्मंबन्ध है, जन्म 
मरणकी परम्परा बढती है इस कारणसे समागमोमे रच भी सार नही है । तब फिर श्राश्रो 
विचार करें कि सारभूत चीज क्‍या है ? 
उपयोगमें सहज ज्ञानस्वभावकों बसानेमें ही साररूपता--जिन भगवानको हम श्राप 
पूजते है उन्हे क्यो पूजते है ” वे हम श्रापको कुछ देते भी नही, देते हुए नजर आराते नही, 
पर जो सभी लोग भ्रा आकर उन्हें पूजते है उसका कारण क्या है ”? जिनकी हम आप 
सूर्ति बनाकर पूजा करते है उन पुरुषोने, योगी सतोने समस्त परद्रव्योकी उपेक्षा की | छह 
खण्डका साम्राज्य उनके पास था, उस सबका उन्होने परित्याग किया, और श्रपने श्रापमे 
श्रपने आत्मतत्त्वके स्वरूपका परिचय किया, उसमे मग्न हुए | उनके कुछ कर्म नही रहे, 
शरीर नही रहा, सत्य ज्ञान हो गया | तीन लोक तीन कालके समस्त पदार्थ उनके ज्ञानमे 
एक साथ है । उनके आनन्दमे कोई बाधा नही है । वे अमूते हो गए, कोई उपद्रव नही 
रहा । यही कारण है कि हम उन्हे पूजते हैं। यह रहस्य पूजने वाले लोग जानें या नहीं 
मगर पूजनेका कारण है तो एक यही, और कोई दूसरा कारण नही है | जैसे वे जीव है 
वैसा ही श्रापका जीव है । हम भी परपदार्थोकी उपेक्षा करके अ्रपने श्रापमे अपने सहज 
ज्ञानस्वरूपकी सम्हाल करें तो हम आपको भी वही ,वेभव वही समृद्धि प्राप्त हो सकती है। 
तो दृष्टि दें इस श्रोर कि क्या चाहिए आपको ? उसका उत्तर होना चाहिए कि मेरे ज्ञानमे 
मेरा ज्ञानमय शआ्रात्मस्वरूप रहे । बस यही एक मात्र चाहिए । इससे बढकर और कुछ भी 
पदार्थ नहीं है, यह निर्णाय आपको तो हो जाय । श्रगर यही निर्णय श्रापका नही है तो 
जीवन बेकार है । 
आन्त अहंकारपूर्ण जीवनकी व्यर्थता--जैसे बहुतसे भिखारी जब किसी एक जगह 
रहते है तो वे भी एक दूसरेसे अपनेको बढ बढकर मानकर अभिमानमे बसे रहा करते हैं, 
इसी तरह परद्रव्योके श्राशावान ये ससारके मनुष्य भी इन मोही रागी जीवोके बीच बसकर 
एक दूसरेसे बडा मानकर भ्रहकारमे रत रहते हैं। ठीक है, खूब रत रहे, पर इतनेसे श्रात्मा 
का बडप्पन नही बन गया । श्रात्माका बडप्पन तो सम्यग्ददन, सम्यग्ज्ञान और सम्यकचारित्र 
से है। आत्माका सही विश्वास होना, सही ज्ञान होना झ्रौर आ्रात्मामे ही रमण होता, इस 
विधिसे आ्रात्माका बडप्पन है। बाहरी वैभवसे झ्रात्माका कुछ बडप्पन नही है । दिलमे अपने 
उद्धारकी बात लाना चाहिए, इससे ही श्रापका बढप्पन बनेगा, कल्याण होगा, सदाके लिए 
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सकटोसे मुक्ति मलेगी । बाकी और जो समागम है वे स्वप्नवत्‌ निसार है। स्वप्तमे, बड़े 
बडे वैभव भी दिख जाते है मगर वहाँ है वया ? कुछ भी नहीं । इसी प्रकार मोहमे भी बडा 
बडा वैभव समझा जा रहा है मगर है क्या यहाँ इसका ? बुछ भी नही । श्रपने श्रापका तो 
केवल एक अपना भ्रात्मा ही शरण है, सार है, सर्वस्व है, उसका परिचय करना है | इसका 
परिज्ञान प्रमाणसे होता है । प्रमाण क्या कहलाता है, उसकी चर्चा यहाँ है । जिस ज्ञानमें 
संशय न हो, भ्रम न हो, श्रनिश्चय न रहे उस ज्ञानको प्रमाण कहते है । जैसे कोई श्रादमी 
के बारेमे सदेह करे कि यह आदमी है या नहीं, तो यह संशयज्ञान हुआ, प्रमाण नही रहा । 
ऐसे ही आरात्माके बारेमे कोई यह ज्ञान करे कि श्रात्मा भौतिक है या अ्रभौतिक याने पृथ्वी 
जल आ्रादिकका समूह रूफ है या उससे भिन्‍त है तो यह ज्ञान संशय हो गया । प्रमाणरूप न 
रहा | तो सशयज्ञान भी न हो वह ज्ञान प्रमाण है । 

विपयेय ज्ञानमें मूढ़ुताका हठ--विपरीत ज्ञान (उल्टा ज्ञान) है | उल्टा निश्चय कर 
लेना । स्वरूप तो है और प्रकारका और मान ले श्रौर प्रकारका | जैसे पडी तो है सामने 
सीप और मान लिया चाँदी, तो यह उल्टा ज्ञान है। ऐसे ही जीव तो है ज्ञानानन्दमय असूर्त 
पदार्थ और मान ले कि यह पृथ्वी, जलादिकका समूह है, इससे आगे जीव और कुछ नही 
है, तो यह हो गया विपरीत ज्ञान । तो स्वरूप हो और भाँति, मान ले और भाँति, यह तो 
उल्टा ज्ञान है, प्रमाणरूप नही है। ऐसे ज्ञानसे पदार्थका परिचय नहीं होता । जितना क्लेश 
म्रमका है उतना क्लेश तो कोई सामने आपत्ति श्रा जाय उसमे भी नही है | भ्रमका क्लेश 
अन्य क्लेशोसे सबसे बढकर होता है। यह जो भ्रम लगा हुआ है कि ये लोग मेरे घरके है, 
इस भ्रमम कितना क्लेश करना पड रहा है ? बाहर जितने श्रम और मेहनत करने पड रहे 
है वे तो बाहरी क्लेश है। मगर भीतरमे सच्चा प्रकाश न करनेके कारण जो एक मूढता 
बसी है, क्या करता चाहिए उसका निर्णाय न किया जाय । सच्चा पथ क्या है उसका भान 
न किया जा सके, यह जो भीतरमे एक विडम्बना बनी हुई है, यह जीवके लिए एक महान 
क्लेशकी चीज है । भले ही मोहमे यह जीव क्लेश न समझे, मगर अ्रमसे महान क्लेश बसा 
हुआ है । 

अममें महती विडम्बनाका घटन--राजवार्तिकमे एक दृष्टान्त दिया है कि एक सेठ 
पैदल जा रहा था तो दूरसे देखा कि एक हाथीने एक बच्चेको संडमे उठाकर बडी दूर फेक 
दिया और वह लडका मर गया। यह घटना देखकर उसे यह भ्रम हो गया कि कही घूमता 
हुआ मेरा लडका तो नही झा गया । उत्तनी ही उमर थी, उतना ही झाकार था, वैसा ही 
रूप रग था। तो यह बात जानकर सेठ वहा मूछित हो गया-हाय मेरा लड़का गुजर 
गया। लोगोकों खबर पडी, दौडे श्राये, बहुत उपचार किया, लेकिन एक बुद्धिमान पुरुष 


जा 
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था । उसने पासमे उस लडकेको मरा हुआ देखकर सब कुछ जान लिया । वहा उपचार 
किया जा रहा था, उसी समय उस बुद्धिमान पुरुषने उस सेठके लडकेको उसके घरसे 
बुलवाया । जब थोडी देरमे उस सेठकी आखें खुली और सामने अपना लडका देखा तो वह 
तुरन्त ठीक हो गया । तो वहा था क्‍या ? केवल भ्रमका ही क्लेश था। तो भ्रमका क्लेश 
बडा कठिन क्लेश होता है। श्राज मनुष्य दु खी क्यो है ? भ्रमसे यह कहना बिल्वल भूठ है 
कि मेरे पास धन कम है, मेरे पास कोई आरामके साधन नही है, हमे इतने इतने काम 
करने पडते हैं इसलिए दुख है । ये सब तो बिल्कुल बेकारकी वातें हैं। उन बातोसे दुख 
नही है । दुख है तो भ्रमसे है, पर्याय बुद्धि लगी है, यह शरीर मैं हू, इसे तकलीफ न हो, 
ये घरके लोग बडे लाड प्यारमे रहे यह वाञडछा जगी, यह भ्रम हो गया इसलिए दुख बढ़ 
गया । इस पर्यायकों देखकर यह मैं हु, इसकी इज्जत होनी चाहिए, ऐसा इसे भ्रम हो 
गया । अरे तू क्‍या है ” यह देह तो जला दिया जायगा। तू अमृत्ते चेतन है, इसकी खबर 
ही नही है। व्यर्थ ही कल्पनायें करता और दु.खी हो रहा । तो इस भ्रमका दु ख बहुत 
बडा दुख है। जिस ज्ञानमे भ्रम बसा हो, उल्टा ज्ञान बना हुआ हो वह ज्ञान प्रमाणरूप 
नही है, सच्चा ज्ञान नही है। और उस ज्ञानसे पदार्थका परिचय नही हो सकता । हमे 
करना है अपने आत्माका परिचय श्रौर उस परिचयसे हम श्रपने आपके स्वरूप को जानकर 
कर्मोंकी निर्जरा करेंगे, ससारके सकटोसे हटेंगे, श्रत ग्रात्मस्वरूप जानना श्रावश्यक है। इस 
को जाननेके उपायमे यहाँ दूसरे उपाय प्रमाणकी बात चल रही है । 
निःसमारोप ज्ञानसे ही यथार्थ वस्तुस्वरूपका निश्चय--सच्चे ज्ञानसे पदार्थके 
स्वरूपका परिचय होता है। सच्चा ज्ञान वह है जिसमे न संशय हो, न भ्रम हो और न 
अ्निश्चय हो । जिस जानकारीमे सशय बता हुआ है वह जानकारी सही नही है । यद्यपि 
सशय किसी जानकारीके निर्णायके लिए होता है लेकिन सशयके समय ज्ञान सत्य ज्ञान नही 
है । किसी पुरुषको ऐसा सशय हुआ कि यह सीप है या चादी तो जिसे इस तरहका सशय - 
हो रहा, उसके मनमे यह भाव जरूर है कि हम एक इस निर्णयमे पहुच जायें कि यह 
वास्तवमे सीप है या चादी ? तो सशयमे जिज्ञासा रहती है और किसी एक निर्णयके लिए 
भीतर भावना रहती है लेकिन संशयके सम्बन्धमे सशयात्मक जो ज्ञान है वह ज्ञान शअसत्य है, 
उससे पदार्थका सही निर्णय नही होता । सच्चे ज्ञानकों भ्रमरहित भी होना चाहिए | एक 
किसी निर्णयपर तो है लेकिन वह भ्रम वाले निर्णाय पर है, वह भी सच्चा ज्ञान नही है । 
सशयज्ञानसे विपर्ययशान बहुत खतरनाक है। सशयज्ञानमे तो फिर भी भावना बनी हुई है 
कि वास्तविकता क्‍या है ? सज्थज्ञान वाला फिर भी समझ रहा है कि मैं किसी एक निर्णय 
मे नही पहुचा हु लेकिन »म वाले ज्ञानमे तो उसे होश ही नहीं है। अमके समय्रमे उसवी 
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यह भावना नही है कि मैं सही ज्ञान पर पहुंच। भ्रम वाला पुस्ष अपनेकों ऐसा सही 
मानता है और भ्रमरहित ज्ञावकी बात कोई कहें तो उसको वह असत्य समझता है। जैसे 
एक घटना वतार्यें कि एक गावके किनारेपर एक बढ़ई रहता था । वह बडा मजाखिया 
था | तो उस रास्तेसे जब कोई नया मुसाफिर निकले तो सबसे पहिले वह मुसाफिर उस बढई 
से पूछता था कि श्रमुक गाँवका रास्ता कौनसा गया है ? तो वह वढई उल्टी रास्ता ही बता 
देता था, साथ ही यह भी कह देता था कि इस गावके सभी लोग बड़े मजाखिया है, वे 
सभी तुम्हे उल्टा रास्ता बतावेगे, सो तुम उनके कहेभगे न आ जाना। ऐसा ही किसी 
मुसाफिरको हुआ । उसने किसी गावका रास्ता पूछा तो रास्ता गया था पूरवकोी मगर बता 
विया दक्षिणकों । श्रागे बढ़कर अन्य लोगोसे पूछा तो सभी ने पुूरबकी ओर जानेका रास्ता 
बताया परन्तु उसे श्रन्य किसीकी बातका विश्वास न हुआ । उसके मनमे यही बात जम गई 
थी कि वह बढ़ई सत्य ही कहता था कि इसके गावके सभी लोग मजाकिया हैं । वे उल्टा 
ही रास्ता बतावेगे । सो वह अन्य किसीकी भी बात न मानकर दक्षिण दिज्लाकी ग्रोर 
चलता गया । तो जिस पुरुषको भ्रम हो जाता है वह दूसरेकी सत्य बात भी माननेको 
तैयार नही होता है। इतना धोखे वाला होता है म्रम । तो जिस ज्ञानमे विपयंय पडा हुआ 
है वह ज्ञान सत्य नही है, प्रयोजनभूत नही है। तो म्रमरहित॒ ज्ञानसे ही पदार्थका परिचय 
होता है । 

संशय, विपयेय व अनध्यवसाय तीनों ही दोपो्में हितका विरोध--अब आत्माके 
स्वरूपके बारेमे कितना भ्रम लगा हुआ है सो विचारिये । दुनियामे सशय वाले लोग तो कम 
है और भ्रम वाले अधिक हैं । यह देह ही मैं हु, ये श्राकाररूप रगादिक भी मैं हु ,इस प्रकार 
का निर्णय रखने वाले, परिचय करने वाले लोग वहुत हैं, और शआआात्मा वास्तवमे है या नही 
है इस तरहके सशयकी वात जिसके मनमे आये ऐसे लोग कम है। सशय वालेको तो किर 
भी आत्माके बारेमे कुछ भी नहीं भावना है। है क्या ? है या नही, पर भ्रम वाले पुरुषकों 
तो आत्माके सम्बबमे भावना ही कुछ नही है। बस यह जो देह है, पर्याय है, भवमूतति है 
यही मैं हु, ऐसा उनका परिज्ञान वना हुआ है, और कभी भी इसके विपरीत बात नहीं जगती 
कि मैं कही असत्य तो नहीं समझ रहा । तो जहाँ भ्रम हो ऐसा ज्ञान भी सच्चा ज्ञान नहीं 
कहलाता । जहाँ श्रतिष्चय है, जिसके बारेमे कुछ निश्चय करनेकी बात ही नहों श्राती वह 
ज्ञान भी श्रप्रमाण है। जैसे रास्तागीरके पैरमे कोई तिनका लगे गया, अब उसकी ओोर 
उसको ज्यादह कोई हृष्टि नहीं है। वह जा रहा है किसी ध्येयसे, उसमें ही उपयोग है 
तेदिन थोडा यह भान तो है कि बुछ लग गया, पर उसके बारेमे आगे छुछ निर्णय नही है 


है 


ने निर्णय करनेकी ७ह है । तो ऐसे 55्चयाठ,व जार से भी पदार्थथा परिचय नहीं होता । 
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जहाँ सशय, विपर्येय और अनध्यवसाय नही होते ऐसे ज्ञानको प्रमाण कहते हैं | श्रव जग 
विपयंयके बारेमे कुछ विस्तारसे वर्णन करते है । 
स्वरूपविपय यताका दोष--किसो भी पदार्थके सम्बधमे कोई उल्टी बातका ज्ञानहोता 
है वे उल्टी बातें तीन प्रकारसे जानी जाती है, जिसको पारिभाषिक शब्दोमे कहते है स्वस्प 
विपर्यय, भेदाभेदविपयंय और कारणुविपर्यय । किसी पदार्थके बारेमे यदि उल्टा ज्ञान किया 
जा रहा है तो या तो वह स्वरूपका उल्टा ज्ञात है या उस पदार्थके स्वरूपमे, गुणमे, शक्ति 
या अन्य प्रसगोमे परस्परमे भेद है या अ्भेद है। इस तरहका उल्टा ज्ञान चल रहा-हो या कह 
पदार्थ किन कारणोसे उत्पन्त होता है उस कारणके सम्बधमे उल्टा ज्ञान चल रहा हो। 
तीन प्रकारकी विपरीतता होती है किसी भी पदार्थको विपरीत जाननेमे । तो स्वरूपविषय। 
की वात तो प्रसिद्ध है, उसके सम्बधमे बहुत कुछ वर्णन किया ही गया है. वस्तुके र- कप 
विपरीत स्वरूपका निश्चय करना यह स्वरूपविपयेय कहलाता है। जैसे पडी तो थी प्री 
ओर जान रहे चाँदी | विपरीत जानने वालेके चित्तमे शल्य शंका, रुकावट या श्रन्य जिश्ाप्ता 
नहीं है । वह तो उस ही बातको सही रूपमे मान रहा है । तो जैसे सीप पडी.हो और 
चाँदीका निर्णय किया जा रहा हो तो यह स्वरूपविपयंय ज्ञान है । भरात्माके बारेमे लगाग्रो। 
ग्रात्माकी यो मानना कि यह पृथ्वी, जल, अग्नि आदिकसे बना ह्था है, यह भवमूर्ति जो 
' कुछ यहाँ दिख रही है इसी पिण्ड रूप है, यह जीवके सम्बधमे स्वरूपविपयंय है । तो गहाँ 
स्वरूप भी उल्टा -जाना जा रहा हो वहाँ सब बातें उल्टी-उल्टो जाननैमे आयेंगी । जब रत 
ही उल्टा जान लिया तो भेदाभेद कारण श्राधार श्रादिक्‌ अन्य सब बातें विपरीत जानेंगे 
| भायेंगी । जैसे जहाँ पहिली बटलोही उल्टी घरी गई हो तो उसके ऊपरकी सभी वव्बोती 
उल्टी ही उल्टी घरी जायेंगी। ऐसे ही जिस पदार्थके शुरूमे ही उल्टा-ज्ञान चल रहीं 
उसके वारेमे भ्रन्य जो भी परिज्ञान किए जायेंगे वे उल्टे ही उल्टे किए जायेंगे। 
भेदा मेदविपययताका दोप--जिस जीवने पदार्थका स्वरूप विपरीत समझा है खरे 
वारेमे भेद झौर अभेदका भी सही निर्णय नहीं है। भेदको श्रभ्नेदरूपसे जानना, ब्रेक मैद 
रझूपसे जानना इसका नाम है भेदाभेवविपरयय | जैसे कोई यह जाने कि शरीरसे ग्राम या 
नही है, और ऐसा जानने वाले श्रनेक है ही, मैं शरीरसे निराला कोई वास्तविक से है 
प्रकारकी परख किसको है ? तो जो भिन्‍न चीजें है उनको भिन्न-भिन्न त पहिचात कर 
अभेदरूपसे जानना यह हुआा अ्रभेदविपर्यंय | श्रव कुछ लोग ऐसा मानते है कि ज्ञात * 
आत्मासे जुदा है, शरीर आत्मासे जुदा है, कपायें श्रात्मासे जुदा है, तो ज्ञान भी हक 
जुदा है । यो बढ बढ़कर जो निज साधारण स्वरूप है उसको भी जुदा मान लें, यह है £ के 
विपर्यय । भेदाभेद विपर्यय श्रभेद है पर उल्टा जान रहे भेद है, पर उल्टा जावे रहे यह 
विपरीत ज्ञान है। विपरीत ज्ञानमे पदार्थका परिचय नही है । 
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स्वरूपविपर्यय, भेदामेदविपयय व कारणविपययका एक प्रसज्ध--यहाँ प्रसंगवश एक 
दाशनिक बात आयी है-एक सिद्धान्तमे ' ज्ञानको आत्मासे जुदा माना गया है। मूलतत्त्व दो 
समझे है उन्होने, प्रधान और आत्मा, प्रकृति और आत्मा । ज्ञानको प्रकृतिका विकार माना 
है, आत्मा ज्ञानसे जुदा है और ऐसे 'आत्माका स्वरूप कहते है -वे चतनन्‍्यमात्र, केवल 
चित्स्वरूप । भाई उस चित्स्वरूपका अर्थ क्या है ऐसा कोई पूछता है तो आगे नहीं बढा 
जा सकता । बस त्स्वरूप । जो चित्‌. है, जातता है वह ही जीवका स्वरूप हैं। भाई कुछ 
तो बताश्रो आगे बढकर । इतनेसे तो हम कुछ नहीं समझ सकते । क्या इसका यह मतलब 
है कि ज्ञानस्वरूप याने जिसमे. जाननेका सामर्थ्य है वह है; जानन। जो जानता है जिसका 
प्रतिभास होता है उसे कहते है चित्स्वरूप । तो उत्तरमे मना करते है कि ऐसा नही है। 
ज्ञान तो भात्मासे जुदा है। ज्ञान प्रकृतिका विकार है। ऐसा कहनेमे उनको बल यहाँसे मिला 
कि चकि यहा दिखते है कि जिस किसी भी पदार्थका हम ज्ञान करते है वह तो ज्ञान मिट 
जाता है | हमने जाना चौकी किवाड, लो थोडी देर बाद इसका ज्ञान मिट गया। तोजो , 
ज्ञान मिटता है, जो ज्ञान दूसरेके आषारसे उत्पन्न होता है : वह ज्ञान प्रकृतिका विकार हो 
सकता है, श्रात्माका स्वरूप नहीं हो सकता । यहाँसे उन्होंने बल पाया और यह कहा है कि 
ज्ञान आत्माका स्वरूप नही है, श्रात्मा ज्ञानसे जुदी' चीज है। बात कुछ हृद तक सत्य होने 
पर भी यह बात सर्वेथा सत्य नही कही जा सकती ॥ जो ज्ञान मिट जाता है, जो ज्ञान 
किसी- परके लगावसे, आधारसे, इन्द्रियसे उत्पन्न होते है वे ज्ञान जीवके स्वरूप नही है, यहः 
बात सत्य है। लेकिन इतने पर भी इन ज्ञानोके जीवके परिणमनसे मना नही किया जा 
सकता । है सब ज्ञान जीवके ही परिणमन । कई लोग मानते है इन परिणमनोको जीवका 
स्वरूप लेकिन इन सब परिणमनोका आधारभूत स्रोतरूप जो ज्ञानकी ज्ञक्ति है, जिसे सहज 
ज्ञान कहते है, जिस शक्तिके रहे बिना. श्रात्मामे ज्ञान जगे कैसे ? ऐसा मूलमे ज्ञानशक्तिमात्र 
जो ज्ञानस्वभाव है, ज्ञायकस्वरूप है वह ही श्रात्माका स्वरूप है, किन्तु इसे न मानकर यो 
बढकर बोलना कि ज्ञान आत्मासे जुदा है तो यह कहलाया भेदाभेद विपर्यय । विपरीत ज्ञान 
से पदार्थेका निर्णय नही होता, बल्कि विपरीत ज्ञानमे चाहे यह जीव न माने क्लेश, लेकिन 
निरन्तर क्लेश रहता है । 

. भ्रम ही क्सेशरूपता--ससारमे दुख और है ही क्या ? सिवाय म्रमके । सबने 
झपने अपने मनमे नाना प्रकारके म्रम बना रखा है उनका दू ख भोगते हैं । जब आप श्रपनी 
कहानी सुनायेगे-कि मुझे तो .बड़ा दुख है तो विवेकी पुरुष वहाँ बताता जायगा कि देखो 
आ्रापको -इस जगह यह म्रम है इसलिए यह दुख हुआ । सभी प्रकारके दु खोमे केवल प्रम 
ही क्लेशका कारण मिलेगा । इस बातवग दगई बड़े विवेकसे निर्णय करे तो वह खुद ही 
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जहाँ सशय, विपयंय और अ्रनध्यवसाय नही होते ऐसे ज्ञानको प्रमाण कहते है । श्रब॒ जरा 
विपर्ययके बारेमे कुछ विस्तारसे वर्णन करते है। 
स्वरूपविपयेयताका दोष--किसी भी पदार्थके सम्बधमे कोई उल्टी वातवा ज्ञान होता 
है वे उल्टी बातें तीन प्रकारसे जानी जाती हैं, जिसको पारिभाषिक आब्दोमे कहते हैं स्वरूप- 
विपर्य॑य, भेदाभेदविपयंय और कारणविपयेय । किसी पदार्थके बारेमे यदि उल्टा ज्ञान किया 
जा रहा है तो या तो वह स्वरूपका उल्टा ज्ञान है या उस पदार्थंके स्वरूपमे, गुणमे, शक्तिमे 
या अन्य प्रसगोमे परस्परमे भेद है या अभेद है। इस तरहका उल्टा ज्ञान चल रहा हो या वह 
पदार्थ किन कारणोसे उत्पन्न होता है उस' कारणके सम्बधमे उल्टा ज्ञान चल रहा हो। 
तीन प्रकारकी विपरीतता होती है किसी भी पदार्थको विपरीत जाननेमे- | तो स्वरूपविपर्यय- 
की बात तो प्रसिद्ध है, उसके सम्बधमे बहुत कुछ वर्णन किया ही गया है । वस्तुके रू्म्पके 
विपरीत” स्वरूपका निश्चय करना यह स्वरूपविपयेय कहलाता है। जैसे पडी तो थी सीप 
श्रीर जान रहे चाँदी | विपरीत जानने वालेके चित्तमे शल्य शंका, रुकावट या श्रन्य जिज्ञासा 
नही' है । वह तो उस ही बातको सही रूपमे मान रहा है | तो जैसे सीप पडी हो और 
चाँदीका निर्णय किया जा रहा हो तो यह स्वरूपविपय्यय ज्ञान हैं। भात्माके बारेमे लगाश्रो । 
आत्माकोी यो-मानना कि यह प्रृथ्वी, जल, श्रग्नि आदिकसे बना हुआ है, यह भवमूर्ति जो 
| कुछ यहाँ दिख रही है इसी पिण्ड रूप है, यह जीवके सम्बधमे स्वरूपविपयेय है ।॥ तो जहाँ 
स्वरूप भी उल्टा -जानां जा रहा हो वहाँ सब बातें उल्टी-उल्टो जाननेमे आयेंगी.। जब मूल 
ही उल्टा जान लिया तो भेदाभेद कारण श्राधार आ्रादिक -अन्य सब बातें विपरीत जाननेमे 
[ श्रायेंगी । जैसे जहाँ,पहिली बटलोही -उल्टी धरी गई हो तो उसके ऊपरकी सभी बटलोही 
उल्टी ही उल्टी घरी जायेंगी। ऐसे ही जिस पदार्थके शुरूमे ही उल्टा-ज्ञान चल_ रहा है 
उसके बारेमे श्रन्य जो भी परिज्ञान किए जायेंगे वे उल्टे ही उल्टे किए जायेंगे । 
भेदा मेदविपयेयताका दोष--जिस जीवने पदार्थका स्वरूप विपरीत समझा है उसके 
बारेमें भेद भौर अभेदका भी सही:निर्णाय नहीं है। भेदको अ्भेदरूपसे जानना, अभेदको भेद 
रूपसे जानना इसका नाम है भेदाभेदविपयेय । जैसे कोई यह जाने कि शरीरसे आत्मा जुदा 
नही है, और ऐसा जानने वाले श्रनेक है-ही, मैं शरीरसे निराला कोई वास्तविक सत्‌ हूँ इस 
प्रकारकी परख किसको है ?, तो जो-भिन्‍त चीजे है उनको भिन्न-भिन्न न पहिचान सकता, 
अभेदरूपसे जानता यह हुआ अभेदविपर्यय । श्रब कुछ लोग ऐसा मानते है कि ज्ञान भी 
श्रात्मासे जुदा है, शरीर शत्मासे जुदा है, कषायें श्रात्मासे जुदा है, तो शा भी श्रात्मासे 
जुदा है | यो-बढ बढकर जो निज साधारण स्वरूप है उसको भी जुदा मान लें, यह हैं श्रभेद 
विपर्यय । भेदाभेद विपयेय अ्रभेद है पर उल्टा जान रहे भेद है, पर उल्टा जान रहे यह 
विपरीत ज्ञान है । विपरीत ज्ञानमे पदार्थका परिचय नही है । 
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स्वरूपविपर्यय, भेदामेदविपयय व कारणबिपर्ययका एक प्रसज्ञ--यहाँ प्रसगवश एक 
दाशनिक बात श्रायी है-एक सिद्धान्तमे ज्ञानकों आत्मासे जुदा माना गया है । मूलतत्त्व दो 
समझे है उन्होने, प्रधान और आत्मा, प्रकृति श्रौर आत्मा । ज्ञानको- प्रकृतिका विकार माता 
है, आत्मा ज्ञानसे जुदा है और ऐसे आत्माका स्वरूप कहते है वे चतन्यमात्र, केवल 
चित्स्वरूप । भाई उस चित्स्वरूपका श्रर्थ क्या है ऐसा कोई पूछता है तो आगे नहीं बढा 
जा सकता । बर्साह त्स्वरूप । जो चित्‌ है, जानता है वह, ही जीवका स्वरूप है । भाई कुछ 
तो बताञ्रो श्रागें बढकर । इतनेसे तो हम कुछ नही समझ सकते । क्‍या इसका यह मतलब , 
है कि ज्ञानस्वरूप याने जिसमे -जाननेका। सामथ्य है वह है जानन। जो जानता है जिसका 
प्रतिभास होता है उसे कहते हैं चित्स्वरूप.। तो उत्तरमे मना करते है कि ऐसा नही है । 
ज्ञान तो आत्मासे जुदा है| ज्ञान प्रकृतिका विकार है। ऐसा कहनेमे उनको बल यहाँसे मिला 
कि चँँकि यहां दिखते है कि जिस किसी भी पदार्थंका हम ज्ञान करते है वह तो ज्ञान मिट 
जाता है | हमने जाता चौकी किवाड, लो थोडी देर बाद इसका ज्ञान मिट गया। तोजो , 
ज्ञान मिटता है, जो ज्ञान दूसरेके आवारसे उत्पन्न होता है । वह ज्ञान प्रकृतिका विकार हो 
सकता है, भात्माका स्वरूप नहीं हो सकता । यहाँसे उन्होंने बल पाया और यह कहा है कि 
ज्ञान आत्माका स्वरूप नही है, भ्रात्मा ज्ञाससे जुदी चीज है। बात कुछ हृद तक सत्य होने - 
पर भी यह बात स्वंथा सत्य नही कही जा सकती।॥ जो ज्ञान मिट जाता है, जो ज्ञाच 
किसी. परके लगावसे, आधारसे, इन्द्रियसे उत्पन्त होते है वे ज्ञान जीवके स्वरूप नही है, यह , 
बात सत्य है। लेकिन इतने पर भी इन ज्ञानोंके जीवके परिणमनसे मना नही किया जा 
सकता । हैं सब ज्ञान जीवके ही परिणमन । कई लोग मानते है इन परिणमनोको जीवका , 
स्वरूप लेकिन इन सब परिणमनोका आधारभूत स्रोतरूप जो ज्ञानकी शक्ति है, जिसे सहज 
ज्ञानु कहते है, जिस शक्तिके रहे बिना श्रात्मामे ज्ञान जगे कँसे ? ऐसा मूलमे ज्ञानशक्तिमात्र 
जो ज्ञानस्वभाव है, ज्ञायकस्वरूप है वह ही श्रात्माका स्वरूप है, किन्तु इसे न मानकर यो 
बढ़कर बोलना कि ज्ञान श्रात्मासे जुदा है तो यह कहलाया भेदाभेद विपर्यय । विपरीत ज्ञान 
से पदार्थका निर्णय नही होता, _ वल्कि विपरीत ज्ञानमे चाहे यह जीव न माने क्लेश, लेकित 
निरन्तर क्लेश रहता है । 

अ्रममें ही क्लेशरूपता--संसारमे दुख और है 'ही क्या ? सिवाय अ्रमके । सबने 
अपने अपने मनमे नाता प्रकारके म्रम बना रखा है उनका दुख भोगते हैं । जब आप श्रपनी 
कहानी सुनायेंगे कि मुझे तो.बड़ा दु ख है तो विवेकी पुरुष वहाँ बताता जायगा कि देखो 
ग्रापको इस जगह यह म्रम है इसलिए यह दुख हुआ । सभी प्रकारके दु खोमे केवल पम्रम 
ही क्लेशका कारण मिलेगा । इस बातवत दगेई बड़े विवेकसे निर्शाय करे तो वह खुद ही” 


८० श्रध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग 


समझ लेगा । जैसे मावो कोई कहता है कि मुझे बडा दु.ख है, मेरा बड़ा लडका मेरेसे विरुद्ध 
हो गया है, वह मेरी आज्ञा नही मानता, और वह मेरी भक्ति भी नही रखता । तो बत- 
लाओशो साहब इसमे क्‍या म्रम है, जो यह कहते हो कि जगतमे जितने भी क्लेश हैं वे सब 
म्रमके है ? तो सुन लो--आपने यह पम्रम बना रखा है कि यह मेरा लडका है। परे वह 
आपका लडका है कैसे ? दुतियामे तो करोडों लडके हैं, वे भी तो श्रापकी कुछ पूछ नहीं 
करते, पर उनसे तो आपको कोई क्लेश बही मिलता । उस लडकेसे श्रापको कोई क्लेश नही 
है । लडका चाहे कैसा ही चले, वह तो उसका परिणमन है। उससे आआपमे क्या झ्रायगा ? 
आपकमे त्तो आपके ही किसी परिणमनसे क्लेश होगा । आपको है म्रम । यह लडका मेरी बात 
नही मानता, पहिली बात तो म्रमकी यह है कि यह लडका मेरा है, दूसरी म्रमकी बात यह 
है कि यह बात मेरी है भ्रौर तीसरी बात म्रमकी यह है कि यह मेरी बात नही मानता । 
ग्रे बहु तो कभी भी नहीं मानता था, अब भी नही मानता है और श्रागे भी न मानेगा | 
मेरी कोईसी भी बात कोई दूसरा कभी मान ही नही सकता, क्योकि पदार्थ सभी श्रपने झ्ापके 
स्वरूपमे उत्पादव्ययध्रौव्यात्मक हैं । 
प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपसमे अपनी ही परिणातिमे उत्पाद करेंगे, 

अपने ही परिणमनसे नष्ट होगे और अपने ही भावमे बने रहेगे | किसी एक पदार्थेसे दूसरे 
पदार्थका रंच मात्र भी सम्बंध नही है। तो म्रम ही म्रम बना है। जैसे केलेके पेडमे कोई 
सार नही है, श्रर्थात्‌ वहाँ लकडी न मिलेगी, कोई सार चीज न मिलेगी । पत्तोको निकालते 
जाइये बस पत्ते ही पत्ते मिलेंगे । पत्तोके नीचेका जो मोटा बक्कल है वही मिलेगा । वहाँ पेड 
मूलमे कुछ नही है, उसका तना कुछ नही है, यो ही समभिये कि यहा भी जितने क्लेश हैं, 
इन क्लेशोका वास्तविक आधार कुछ नही है, म्रम ही म्रम है, उनको चीडते जाये, विवेक 
करते जायें तो म्रम ही भ्रम समभमे आता जायगा । वास्तविक दु खका कारण वहा कुछ भी 
न मिलेगा । सारे दु खोकी यही बात है | खूब निर्णेय करके देख लो, यही बात तो समभने 
की है । समझ लिया कि जीवन सफल है | 

दुःखका भ्रमातिरिक्त अन्य आधारका अमाव--यहां ढु खका वास्तविक मूल श्राधार 
कुछ नही है । सिर्फ भ्रम ही भ्रम है। बातका निर्णाय श्रगर करेगे तो कोई बात सुननेमे चाहे 
देश या समाजके विरुद्ध लगे तो लगे, मगर आपको हर एक दुखका कारण भ्रम ही मिलेगा 
अ्रन्य कछ नही । आप सारे दुख पेश कर दे, खूब विस्तारपूर्वक बता दें तो सबमे यही बात 
जाहिर होगी कि अ्रम है उस अ्रमका क्लेश है, ऐसी भी कठित बात अगर श्राप रख दें कि 
अच्छा बतलाग्रो हमारे इस समय बडी तेज भुख लग रही है, तो भूखका बडा क्लेश है कि 
नही ? इसमे अ्रमकी कौनसी बात है ? हा धत घट गया तो उसमे भी भ्रमका क्लेश है, 
श्रौर और भी जगह भ्रमका ही वलेश है मगर इस भूखवी वेदनामे अमकी क्या बात है * 
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श्रच्छा तो युनो--यहा भी भ्रम ही कारण है । प्रथम तो इस जीवने इस देहको माना कि 
यह में हु । इस देहमे पेटके भीतर मणीनरीकी चीज अमुक जगह गर्म हो रही है, इसमे इस 
समय कुछ भोजन देनेकी श्रावग्यकता है, यो इस जीवने अपनेकी इस देहरूप मान लिया, 
तब कहता है कि हमे भूख लग रही है । देखिये क्षुधा शब्दके मायने कुछ और है, भूख मायने 
कुछ और है । भूखका तो सम्बंध इस जीवसे है और क्षुधाका सम्बंध इस शरीरसे है । संस्कृत 
में भूखकों खानेकी इच्छा कहते हैं और क्षुधा नाम है देहके भीतर क्षोभकी कोई बात बर्तने 
का। तो भ्रम लगा रखा है कि यह मैं हु, मुझे भूखकी वेदना है । कोई कहे कि बाते रहने 
दो वनानेको, जब भूख लगती है तो पड़ जाता है । हा पता पड तो जाता है । जब अनादि- 
कालसे भ्रम वसा रक्‍्खा है, भ्रमका संस्कार बना हुआ है, जिससे हमे भूख प्यास आदिक 
की वेदनाये होती है ये सब वेदनाएँ भ्रमके ही आधारपर चल रही है। भ्रम मिटकर सही 
भावनाये बना ली जायें तो भ्रम मिट जाने पर भी कुछ समय तो ये वेदताये रहेगी, क्योकि 
अ्रमसे जो पहिले पाप उसके कारण कुछ क्लेश तो मिलेगा, पर वह क्लेश भ्रधिक समय तक 
न चलेगा । 

विश्रमज क्लेशके क्षयकी विश्रमविनाशसे ही संभवत,--जैसे सामने किसी लडकेको 
हाथीने सू डमे उठाकर फेक दिया, किसीको यह भ्रम हो गया कि श्ररे यह तो मेरा लडका 
है जो हाथी द्वारा पटक दिये जाने पर मर गया। यह घटना देखकर बह बेहोश होकर 
गिर गया, उसका सिर फूट गया । थोडी देर बाद किसी विवेकी पुरुषने सब बाते समझकर 
उसके ही लडके को उसके घरसे बुलवा दिया । अपने बालकको अपने सामने खडा देखकर 
वह अच्छा हो गया । तो देखो म्रम मिट जाने पर यद्यपि वह अच्छा हो गया, पर सिर फूट 
जानेका दर्द तो श्रभमी कुछ समय तक बना ही रहेगा। तो सारा बलेश भ्रमका है। इस 
शरीरमे भूख प्यास, सर्दी गर्मी, सम्मान अपमान, इष्टवियोग अ्रनिष्ट संयोग श्रादिक होना, 
इन सबका आचार एक भ्रम ही है। जिन्हे इन समस्त दु खोको मिटाना है उन्हे आ्रावव्यक 
है कि वे श्रमको दूर करनेका इलाज करें। बाह्मपदार्थोमे और अपने आपके सम्बन्धमे उल्टा 
ज्ञान न रहे, यही उन क्लेशोके दूर करनेका उपाय है। इन दुनियाक्री वाहरी चीजोंको इधर 
से उधर करनेमे ये दु ख दूर न होगे । जैसे कोई मोटर चलती है, तो जिस पुर्जाको चलाने 
से चलती है उसीको चलाना पडेगा तव चलेगी, श्रथवा जिस पुर्जेसे मोटर सकती है उसी 
को रोकनेसे मोटर रुकेगी, श्रन्य पुजमि श्रम करना व्यर्थ है, ठीक इसी प्रकार ये दुख जिस 
उपायसे मिट सकेगे वही उपाय हम श्रापको करना होगा तभी ये दु.ख मिट सकेंगे । हमारे 
ये दुख मिट सकते है भ्रमके दूर होनेसे । सो सम तो हम दर करनेका भाव न बनायें और 


वाहरी झनेक यत्त करें तो उससे दुख दूर तोन हो जायेगे। तो विपरीत ज्ञान जहा है 
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वह ज्ञान भ्रप्रमाण है, और अप्रमाण ज्ञानसे पदार्थका निर्णय नही होता । 

कारणविपययताका दोप--प्रव काररणविपर्ययकी वात कहते है। ऐसा भी भ्रम 
होता है कि किसी पदार्थके बननेका कारण तो है श्रौर, यहा मान लेते है भौर, तो विपरीत 
कारण समझ लेना यह भी भ्रम वाला ज्ञान है। जैसे ,भश्रात्माके वारेमे समभता--मैं, माता 
पितासे उत्पत्त हुआ हू अथवा पृथ्वी, जल, अग्नि, वायुसे उत्पच्त हुआ हूं, तो यह सब कारण - 
विपर्येय॑ है । मेरे आत्माके श्रस्तित्त्का कारण माता पिता नही, पृथ्वी, जल श्रग्नि, वायु 
आदिक नही, मेरा अस्तित्व तो सहजसिद्ध स्वयसिद्ध आनन्दसिद्ध है; मैं भ्रपने आ्रपमे. अपने 
ही स्वरूपसे उत्पाद व्यय प्रौव्य किया करता हू । मेरी उत्पत्ति किसी अन्यसे नही हुई है। 
मोटे रूपमें लोग भूत चतुष्टयसे आत्माँकी उत्पत्ति।मानते हैं, किन्तु इस सम्बधमे भी उन 
पुरुषोंको विपरीत ज्ञान बना हुआ है । तो जहा म्रान्त ज्ञान हो उस ज्ञानसे पदार्थका निरणेय 
नही होता । आनन्द पानेके लिए आनन्दके स्वरूपका सही ज्ञान और आत्माके स्वरूपका सही 
ज्ञान होता आवश्यक है । और उस ज्ञानसे ही यह जीव आननन्‍्दका उपाय बना सकेगा । 
उसका ज्ञान हो कैसे, उसके सम्बन्धमे दूसरे उपायकी चर्चा चल रही है। पहिला उपाय तो 
लक्षण बताया है, दूसरा उपाय प्रमाण बताया जा रहा है कि सच्चे ज्ञानसे हम पदार्थकी, 
आ्रात्माकी, आानन्दकी सबकी पहिचान कर सकते हैं । वह ज्ञान होना चाहिए सशयविपयय॑य 
और अनध्यवसायसे रहित । इसमे तीसरा दोष है अ्रनध्यवसाय । अ्नध्यवसाय किसे कहते 
हैं ? किसी वस्तुमे अ्निश्चयात्मक सामूली बोध हो जाय, फिर उसमें कोई विद्ेष निरचय 
ही न हो उसे कहते है अ्नध्यवसाय ।' जैसे जीवके बारेमे इतना ही कुछ 'थोडा श्राभास कर 
लेना कि है कुछ, पर इसके आगे जरा भी श्रागे न बढना, इसके लिए जो अ्रनिश्चयात्मक 
बोध है उसे कहते है अ्रनध्यवसाय । तो जहा अनिष्चय नहीं, जहाँ विपरीत ज्ञान नही, 
जहाँ किसी प्रकारका संशय नही, किन्तु जैसा पदार्थका स्वरूप है उसहीः प्रकारका सच्चा 
ज्ञान बन रहा है तो उस ज्ञानके उपाय द्वारा पदार्थके स्वरूपका परिचय होगा । हमे जातना 
है अपने श्रात्माकों, तो आत्माको हम कैसे जान, सकें, उस उपायकी यहा चर्चा चल रही 
है । एक ठोस विधिसे अगर हम श्रपने श्रापको पहिचानने चलेंगे तो इसमे हम अवश्य 
सफल होगे । | ! 

प्रसाणके प्रकार--आरत्माकी व सभी पदार्थोको जाननेका। उपाय हैः दूसरा प्रमारा । 
प्रमाणकां श्र है संच्चोज्ञान | जिसमे सशय, विपय॑य और श्रनध्यवसाय दोष नही होते उसे 
प्रमाण कहतें हैं। तो प्रमाणकों स्वरूप बताकर अब यह जानना है कि प्रमाण कितने 
प्रकारका होता है ? प्रमाण मूलमे दो प्रकारके होते हैं---एक तो ऐसा ज्ञान जो इन्द्रिय श्रौर 
मनकी संहायताके बिता केवल ज्ञानमय शआ्रात्मतत्त्वके बलसे हीं जाना जाता है। एक॑ “ऐसा 
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ज्ञान जो इन्द्रिय श्रौोर मतकी सहायतासे जाना जाता है। जैसे हम आप लोगोके जितने भो 
ज्ञान होते है वे परोक्षज्ञाव है--इन्द्रिय और मतका आलम्बन लेकर ज्ञान हो रहे हैं। जैसे 
यह जात॑ना है कि यह ठडा, गर्म, रूवा, चिकना कैसा है, तो उसको स्पर्शन इन्द्रियसे छुकर 
जान पाते है । यह जानना हैं कि इसमे खट्टा मीठा आदिक कैसे रस हैं ? तो रसनाइन्द्रिय 
के सम्बन्धसे जाना जाता है । सुगंव, दुर्गन्‍्ध प्राणइन्द्रिसि, काला, पीला श्रादिकरूप चक्षु- 
इन्द्रियसे, शब्द कर्णंइ,चद्रयसे तथा समस्त अन्य विषय नाम चाहना, इज्जत चाहना, कूछ 
सोचना, किसीको इष्ट अश्रतिष्ट समझता ये सब बाते मनसे जानी जाती है। तो इन्द्रिय 
झ्रौर मनका जहा आलम्बन लिया गया, ऐसे ज्ञानकों परोक्षज्ञान कहते है । श्रौर जहाँ 
इन्द्रिय मनकी सहायता नही है, केवल श्रात्मीय शक्तिसे ही जाना जाता है उसे ध्रत्यक्षज्ञान 
वहते हैं। यह श्रर्थ शब्दमे भी बसा हुआ है । प्रत्यक्षमे दो शब्द है--प्रति और अक्ष । जो 
इन्द्रिय मनका झ्ाश्रय करके उत्पन्न हो उस ज्ञानको प्रत्यक्ष ज्ञान कहते हैं । और जहाँ इन्द्रिय 
मन विता आत्माका सहारा लेकर जो ज्ञान हो वह प्रत्यक्ष ज्ञान है और इन्द्रिय मनका सहारा 
लेकर जो ज्ञान हो वह परोक्ष ज्ञान हे । हम आपमे शक्ति प्रत्यक्षज्ञाककी भी है । इस इन्द्रिय 
श्रौर मनका हम सहारा न लें केवल आत्मवलसे ही जाने तो जान सकते है, लेकिन रागद्वेप 
मोहके ससस्‍्कार इतने बना रखे हैं कि जिससे परमे इतना उपयोग फसा रहता है कि वहाँ 
आत्मवल प्रकट नही हो पाता कि हम इन्द्रिय श्रौर मनकी सहायताके विना केवल आत्मीय 
शक्तिसे ही पदार्थोको जान लें । पर करे पीरुष तो प्रत्यक्ष ज्ञान हम आपके वन सकता है। 
प्रत्यक्ष प्रमाणके प्रकार--प्रत्यक्षज्ञान दो प्रकारके होते है--एक विकल प्रत्यक्ष और 
दूसरा सकल प्रत्यक्ष । थोडा-२ भी जान पाया करता हो प्रत्यक्ष तो उसे कहते हैं कि 
विकल प्रत्यक्ष और तीन लोक तीन कालके समस्त पदार्थोको एक साथ जाना जाता हो उसे 
फहते है सकल प्रत्यक्ष । तो विकल प्रत्यक्ष भ्रवधिज्ञान श्रौर मन पर्ययज्ञान यो दो प्रकारका 
है । श्रवधिन्नानमें तो कुछ द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी मर्यादा लेकर रूपी पदार्थोकों श्रात्मीय 
एक्तिसे जानना होता है और सकल प्रत्यक्षमे कोई मर्यादा नहीं है श्रौर समस्त पदार्थोको 
जान लिया जाता है । मन पर्येयज्ञानका विपय यद्यपि रूपी पदार्थ नही है लेकिन रूपी मन 
में तिप्छे हुए पदार्थकों जाना जाता है । तो अ्रवधिज्ञान सम्यग्हश्कि भी होता है । कुश्रवचि- 
ज्ञान मिथ्याहृष्टिके भी हो सबवता है । यह ज्ञान भी एक बडा ज्ञान है कि भला बतलावों कि 
वह्त दूरकंनगे चीज, बहत पहिले या बादके समयकी चीजको यहा जाना जाय, ऐसे ज्ञानमें 
छयगोपशम नो कुछ विशेष चाहिए हो। वह प्रत्यक्षज्ञान है । ये सब बातें इसलिए बटी हा 
र्टी है कि यहा यह परखते जाइसे कि पदार्थके रवसूपका 


ज्ञान हम जिन-जिन प्रमागोसे 
दस्त हक ऊ सिर्ि हगफे >> 5 हर है” श् घिहट ७ जन ब्न्ड रा कस के टन: ल आटा बे 
फरते है वे प्रमाण विद्ध ब्यके हते ह? अवधिज्ञानके द्वारा जो हमने पदाथोत्रों समभा 
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उसका जो ज्ञान हुआ वह पुष्ट ज्ञान है । उसमे किसी प्रकारका सदेह नही है। जैसे सामने 
सीप अथवा चादी दिख गई मगर वहा जो 'यह सफेद है” इस तरहका ज्ञान हुआ नेन्नइन्द्रिय 
से उसमे तो कोई सन्देह नहीं । अभ्रब यह मन वाली बात है कि हम इसमे सन्‍्देह करे कि 
यह सोप है या चादी । आखोसे जो देखा जाता है उसमे किसी प्रकारका सदेह नहीं होता 
लेकिन मनके द्वारा जो विचार चल रहे है उन विचारोने सारे पदार्थ पैदार्थ पैदा कर दिया 
कि यह सीप है या चादी तो जैसे निविकल्प मतिज्ञानके द्वारा हम जो कुछ जानते हैं वह 
सही जानते है । इसी प्रकार श्रवधिज्ञानके द्वारा जो कुछ जाना जाता है वह सही जाता 
जाता है । | 

ज्ञानके पांच प्रकारोंमें परोक्ष ज्ञानोंकी पद्धति---इस समय सक्षेपमे कुछ ज्ञानका विव- 
रण सुनो । ज्ञान ५ प्रकारके कहे गए हैं--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, श्रवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान 
ओर केवलज्ञान | इनमे से श्रुतज्ञान तो है सविकल्प, बाकी चार ज्ञान हैं निविकल्पज्ञान तो 
केवलज्ञान है इसमे तो कोई सदेह है ही नहीं । थोडा यहाँ प्रश्न किया जा सकता कि मति- 
ज्ञान भी क्‍या निविकल्प होता है ” चक्षुइन्द्रिय श्रथवा अन्य इन्द्रियसे जो हमने विषय जाना 
वह ज्ञान निविकल्प होता है, यह प्रसग है । तो यह बात यो समभमे आयगी कि हम वहाँ 
यह समझें कि एकके द्वारा जो कुछ हमने प्रतिभासमे लिया वह तो है श्रांखोका बिषय । अरब 
उस समयमे हम यह जानें कि यह काला है, पीला है, नीला है आादिक ये मतिज्ञानके विषय 
नही है। ये श्रुतज्ञानके विषय है। मतिज्ञानका विषय ऐसा निर्विकल्प है कि उसे जानकर 
फिर कोई तरग उठे, शब्दो द्वारा कुछ बात आये, यह यो सीधे समभ्रिये कि जिस ज्ञानके मूल 
मे शब्द भी अन्तरज़मे पडा हुआ हो वे सब सविकल्प ज्ञान हैं । इस तरह बहुत जल्दी ध्णन 
मे आयगा । हम किसी पदार्थंको जानते है तो जाननेके साथ भीतरमे श्रन्तर्जल्प भी होता है, 
कुछ शब्द भी उठते हैं। उठे या न उठे मगर प्राय करके यह लक्षण बता रहे हैं। जैसे 
हमने खम्भा देखकर जाना खम्भा, तो भीतरमे खम्भा श्रादिक कोई शब्द उत्पन्न हो जाता 
है, यह सविकल्प ज्ञानकी निश्ञाती है। निविकल्प ज्ञानमें किसी प्रकारका शब्द भी * भीतर 
उत्पन्न नहीं होता । श्रपनी आँखोसे देखा, क्या देखा ? इसका उत्तर विकल्पमे आयगा, 
निविकल्पमे न श्रायगा । देखा और देखकर यह बोध हुआ कि यह हरा है, यह विकल्प, बन 
गया । हरा है इस प्रंकारका विकल्प॒न बना, उससे पहिले जो कछ आँखो द्वारा प्रतिभास 
हुआ वह मतिज्ञान निविकल्पका सीधा विषय है, ये बातें सबकी हैं। सबका काम पड रहा 
है । सब जान रहे, सबकी पद्धति है, पर अपने श्रापके सच्चे ज्ञानकी पद्धतिका ही बोध ब्ही 
है । हम आपके भ्रथवा सभी मसारी जीवोके दो ज्ञान तो होते ही है- मतिज्ञान और श्रृते- 
ज्ञान ) मतिज्ञानसे तो होता है निविकल्प बोध और श्रुतज्ञानसे उसके साथ विकल्प उत्पत्न 
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होता है । चीटी कीडा मकोडा ग्रादिकके भी श्रतज्ञान है ।' उनके भी जो मतिज्ञान होता हैं 
वह निविकल्प है, और जहा कुछ भेद हो, विकल्प हो, मन न होनेपर भी श्रुतज्ञानके कारण 
जिस ढगके उनके विकल्प जगें, खाते है, कुछ मौज भी होता, उनके सुल्ष भी होता, उनको 
छेडते है तो दुख भी होता। तो कोई छकत्तमे ज्ञान तो आ्राता ही है । ज्ञान 
बिना सुख दुख तो होता नही । तो सुख दु ख होनेमे जो ज्ञान बना वह ज्ञान उनका सवि 
कल्प बना | निविकल्पज्ञान सुख और दु खका उदबोधक नही होता है। तो अरब आप यह 
जानेगे कि मत्तिज्ञानके द्वारा जो हमे बोध होता है वह कैसा निविकल्प है, जिसका कि हम 
बयान नही कर सकते । प्रतिभास हो गया श्राखोंसे, पर ज्यों ही हमने जाना कि यह हरा 
है, काला है। वह श्रुतज्ञान हो गया, सविकल्प उठ गया | तो मतिज्ञानका विषय एक सुक्ष्म 
ढगका विषय हैं। वह निर्विकल्प ज्ञान है ना ? विकल्प उठता है श्रुतज्ञानमे तो संशय वगैरह 
जितने भी विकल्प है उन सबका सम्बंध श्रुतज्ञानसे है।सीप है या चादी, ऐसा जो बोध 
होता है उसका सम्बंध श्रुतज्ञानसे है। वहां जो सफेदी समभमे झ्रायी वह भी यद्यपि श्रुतज्ञान 
है, उससे प्रथम जो प्रतिभासमे आया वह॒मतिज्ञानका विषय है, उसमे सदेह नहीं, उसमे 
विकल्प नही, उसमे श्राकुलता नही । 
प्रत्यक्ष ज्ञानमें विकम्पका अभाव--प्रत्यक्षज्षात सभी निर्विकल्प होते है। अ्रवधि- 

ज्ञानसे जो कुछ जान लिया अब उसका जो मुनिजन वर्णान करते हैं, दूसरोको समभाते है, 
वह अ्रवधिज्ञान का काम नही । अ्रवधिज्ञानसे जानकर फिर उसकी स्मृति हुई, स्मृतिके बाद 
श्रुतज्ञाससे उसका उत्तर दिया । अ्वधिज्ञानसे जो जाना गया वह तो जाना गया । जानकर 
अपने आ्रापके लिए भी कुछ समझना, कुछ विकल्प करना, कुछ संकल्प करना श्रथवा दूसरो 
को समभाना ये सब श्रुतज्ञान की बातें हैं। हम आपमे जो ज्ञान उत्पन्न हो रहे हैं वे ज्ञान 
किस ढगके है, यह बात वहां कही जा रही है। तो विकल प्रत्यक्ष अर्थात्‌ थोडा सा प्रत्यक्ष 
कर लेना दो प्रकारके है-अवधिज्ञान श्रौर मन पर्ययज्ञान | दूर क्षेत्रमे क्या है, दूर समयमे 

भूत अथवा भविष्यमे क्‍या है ”? इन बातोको जानता है श्रवधिज्ञान | श्र मत पर्ययज्ञान 

जानता है कि इसके मनमे क्या विचार है, यह ' क्या चिन्तन कर रहा है ? अ्रवधिज्ञानका 

भी विषय अल्प है और मन पर्ययज्ञानका भी विषय अल्प है। समस्त विषय तीन लोक तीन 

कालके समस्त पदार्थ तो केवल एक ज्ञानमे आते ही है इसलिए वह सकलप्रत्यक्ष है। यह 
' प्रमाण है । इससे जो जाना गया है वह पदार्थ सही जाना गया है। 

ज्ञानमें ही प्रमाणरूपतर--लोकव्यवहा रमे जैसे लोग अदालतोमे पूछते है कि इस 
घटनाका क्या प्रमाण है ” तो लोग पेश कर देते है कोई कागज, पर कागज तो प्रमाण ु 
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नही है। प्रमाण होता है ज्ञान | सच्चे ज्ञानको प्रमाण कहते है। उस कागजमे जो लिखा 
है उसे बाचकर जो ज्ञान बनता है वह ज्ञान प्रमाण है, न कि कागज । पर उस प्रकारका ज्ञान 
कागज बाच कर हुआ, कागजके निमित्तसे हुआ भ्रत कागजमे उपचार करके कहते हैं कि 
लो प्रमाण यह है । कागज सामने रख दिया, पर कागज अजीव चीज वह प्रमाण कैसे बन 
सकता है ? प्रमाण होता है ज्ञान, जिसमे संशय, विपर्यय भौर अ्रनध्यवसाय नही होते । 
व्यवहारमे लोग तीन तरहके प्रमाण मानते है--लिखित, साक्षिणो, भ्रक्ति | एक तो लिखा 
हुआ, दूसरा गवाह और तीसरा कब्जा । यदि किसीका कब्जा है किसी वस्तु पर तो कहते 
हैं कि लो हमारा यही प्रमाण है कि कब्जा चला आ रहा है अथवा कोई गवाह हो तो 
कहते हैं कि यह प्रमाण है अश्रथवा कोई लिखित दस्तावेज है तो वह प्रमाण है, लेकिन ये 
तीनो बातें उपचारसे है | वास्तत्रमे तो ज्ञानको ही प्रमाण कहते है । लिखित कागजको देख- 
कर जो बोध किया वह बोध प्रमाण है | गवाहकी बात सुन करके जो ज्ञान किया वह ज्ञान 
प्रमाण है श्रथवा कब्जां निरख करके जो ज्ञान हुआ कि यह तो इसकी चीज है, चली आयी 
है, इसके अन्दरमे है, जो भी ज्ञान हो, जितने अ्रशके लिए ज्ञान हो वह प्रमाण है। तो 
प्रमाणासे पदार्थंकी परीक्षा होती है । 

आत्मज्ञानके उपायभूत ज्ञानके विलासोंकी चर्चा--भैया ! हमे करना है श्रात्माका 
ज्ञान, आनन्दका ज्ञान | आनन्दका स्वरूप क्‍या है, श्रात्माका स्वरूप क्या है, यह समभना 
है तो इसके समभनेका उपाय पहिले तो लक्षण कष्ठा था। निर्दोष लक्षणसे आत्मत्तत्त्वका 
परिज्ञान होगा। लक्षण भी बताया गया था चेतन्यस्वरूप, ज्ञानभाव सहज ज्ञान । श्रब 
लक्षणकी बात कहकर यहा प्रमाणकी बात कह रहे हैं कि ज्ञानसे ही पदार्थका परिचय होता 
है । जिस ज्ञानसे पदार्थका परिचय होता है उस ज्ञानका विवरण किया जा रहा है कि बे 
ज्ञान किस-किस ढगके होते हैं ? तो प्रत्यक्ष दो प्रकारके हैं-एकदेश प्रत्यक्ष और सकल प्रत्यक्ष। 
एकदेश प्रत्यक्षमे तो थोड़ासा पदार्थ जाना जाता है, पर जाना जाता है झात्मबलसे | इन्द्र 
श्रौर मनकी सहायता लिए बिना ऐसे प्रत्यक्ष दो तरहके होते हैं--भ्रवधिज्ञान और मन पर्यय- 
ज्ञान । अ्रवधिश्ञानसे तो दूर क्षेत्र, दूर कालके रूपी पदार्थ जाने जाते हैं, पर सम्यर्दृष्टि हो तो 
उसे तो सच्चा अवधिज्ञान होता है झौर वह होता है अवधिदरशनपूर्वेक । 

मिथ्यादष्टिके कुअवधिज्ञानकी पद्धतिका दिग्दर्शन--मिध्याह्कि अ्वधिज्ञान हो तो 
उसे खोटा अ्रवधिज्ञान होता है--कुश्रवधिज्ञान और उससे पहिजे भ्रवधिदर्शन नही होता । 
कुअवधिज्ञानमे पदार्थ तो जाना जाता है मगर इसही ढगसे जाना जाता है कि जो एक 
अहित करने की दिशा लिए हुए होता है। जैसे नरकोमे नारकियोको कुश्रवधिज्ञान होता है 
तो जो सामने नारकी है वह चाहे पूवेभवका माताका जीव हो पर उसे जिरजका वह! 


बन 
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सोचेगा तो यटी सोचेगा कि इसने तो मेरी आंखोमे सलाई चुभोकर मेरी आखें फोडनेका 
यत्त किया था, हालांकि उस मा ने आखोमे ज्योति बढानेके लिए सलाई द्वारा श्रंजन 
लगाया था, पर उसे ऐसा कुग्रवधिज्ञान होता है, खोटा ज्ञान होता है कि इसने तो मेरा 
ग्रहित दी विचारा था । एक बडो प्रसिद्ध घटना है आदिनाथ भगवानके पूर्वभवके समयकी । 
ग्रदिनाथ भगवानका जीव कोई राजा था तब उसे मत्री प्रतिबोध रहा था निकट भव्य 
जानकर, तो उसमे एक कथा कह रहा था कि आश्रापके वशजो मे एक अरविन्द नामका 
राजा था । उसे एक बार बडे जोरका ज्वर आया। ऊपरकी छतमे कोई दो छिपकलियाँ 
लड रही थी तो एक छिपकली की पूछ टूट गई, उसके खूुनके दो चार बंद उस अ्ररविन्द 
राजाके शरीरपर पडे । उन खूतके बदोसे राजाको बडा जैन सा मिला। सो उसने श्रपने 
पुत्रोको यह आ्रादेश दिया कि ऐ पुत्रो, जावो कहीसे हिरण, खरगोश, बनगाये झ्ादि मारकर 
उनका खत लावो और एक खूनकी बावडी बनाओञ्रो हम उसमे नहाकर तृप्त होगे। तो वे 
दो पुत्र बोले कि पिता जी इतना खून कहासे लाया जाय ? वह श्ररविन्द राजा कुअ्रवधि- 
ज्ञानी था, मिथ्याहष्टि था। उसने बताया कि श्रमुक जंगलमे जावो, उस जगलमे बहुतसे 
हिरण खरगोश झ्रादिक जानवर है। वे लडके उस जगलमे गए तो वहाँ एक मुनिराज बेठे 
हुए थे। उन्होने श्रवधिज्ञानसे, मन.पर्ययज्ञानससे सब कुछ जान लिया। मुनिराज बोले- 
देखो पुत्रो, तुम किसका खून लेने के लिए जा रहे हो ? कुछ धर्मोपदेश दिया, श्रात्माका 
स्वरूप कहा, आत्माके एकत्वका वर्णन किया । आखिर वे दोनो राजकुमार वोले कि हमारे 
, पिता तो बडे ज्ञानवान है, वे तो आगे पीछे की भी बातें बता देतें है, उन्होंने बताया है कि 
इस जगलमे बहुतसे पशु है, वहाँसे खून लावो'। तो मुनिराज बोले कि वह तो मिथ्याहृष्टि 
है, उसके कहनेमें आकर जो तुम खून करोगे तो इसका पाप कौन लादेगा ? इसका दुख 
किसे भोगना पडेगा ? तो वे दोनो राजकुमर बोले कि मेरे पिता मिथ्यादृष्टि हैं यह तुमने 
कंसे जाना ? तो मुनिराजने कहा कि श्रच्छा तुम वापिस जावो और राजासे पूछो कि उस 
जगलमे और क्‍या है ” उसे तो खराब खराब ही बातें सूफेंगी । वह यह न बता सकेगा कि 
वहा पर कोई मुनिराज॑ बिराजे है । वे राजपुत्र वापिस गए । राजासे बोले-पिता जी उस 
। जगलमे श्लौर कौन-कोत है ? तो राजाने कहा कि वहां रीछ हैं, खरगोश है, श्र और भी 
बहुतसे नाम बताये, पर यह न बता सका कि वहा पर कोई ज्ञानी ध्यानी मुनिराज भी 
रहते है | उन राजपुत्रोको निश्चय हो गया कि 'हमारा पिता मिथ्याहृष्टि है। उसका इतना 
पापमयी अभिप्राय है तो निश्चय ही नरक जायगा। लेकिन पिता का हक्‍्म तो बजाना ही 
था सो जीवोकी हिंसा तो न की, पर खून जैसा ही लाखका रग एक वादडीमे भरवा 
दिया । परन्तु राजा जब उस बावड़ीमे नहाने गया और समक्त लिया कि यह खून नही है है! 
रे 


ज् 


पद श्रध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग 
तो नगी कटारी लेकर अपने पुत्नोंको मारने दौडा। वे राजपुत्र भागे जा रहे थे । राजा 
अरविन्द उतका पीछा किए था | रास्तेमे उस राजाके ऐसी ठोकर लगी कि वह जमीनमे गिर 
गया और उसकी ही कटारी उसके पेटमे समा गयी । वही वह राजा मरकर नरक गया । 
तो कुअवधिज्ञानके विषयमे कह रहे है कि उसमे दूर क्षेत्रकी बात तो जानी जाती है पर 
खोदे ही खोटे दृश्य नजर आते है, परन्तु जो सम्यग्दष्टि जन होते है उनका अवधिन्नान सत्य 
अवधिज्ञान होता है। श्रवधिके दर्शन या अन्य दर्शनोमे एक आत्मावलम्बनसे सामान्य प्रति- 
भास होता है श्र उस प्रतिभासपूर्वक ज्ञान होता है छद्मस्थ जीवोको, किन्तु जिन्हें कुअव- 
धिज्ञान है उनके वह ज्ञान कुमति ज्ञानपूर्वक होता है भ्रौर कुमति ज्ञानसे पहिले जो दक्षन 
हुआ वह दर्शन परम्परया कारण बनता है। 


प्रमाशके भेदमें अवधिज्ञानके प्रकार-प्रमाणके दो भेद कहे गये-परोक्ष और प्रत्यक्ष । 
प्रत्यक्षके दो भेद बताये--एकदेश प्रत्यक्ष और सकलप्रत्यक्ष | एकदेश प्रत्यक्षके दो भेद हैं--- 
अ्रवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञान । इनमे से अवधिज्ञानकी यह चर्चा चल रही है । भ्रवधिज्ञान 
तीन प्रकारके होते है--देशावधि, परमावधि और सर्वावधि । इनमे से परमावधि और सर्वा- 
वधि तो मुनियोके ही होता है और देशावधि चारो गतियोंके जीवोके होता है | कोई तियंड्न्च 
भी ऐसे होते है कि जिनके अ»वधिज्ञान हो सकता है । तारकी, मनुष्य और देवोंके देशावधि 
के सम्बधमें अब कुछ प्रकार बताये जायेंगे कि देशावधि ज्ञान कतने ढगसे होता है ? यह 
ज्ञान चारो गतियोमे हो सकता है, याने थोडा अ्रवधिज्ञान एक साधारण रूपका श्रवधिज्ञान । 
इन्द्रिय श्रौर मनकी सहायता लिए बिना केव्रल आत्मबलसे होता है उस भ्रवधिज्ञानके श्रब 
भेद बताये जायेंगे । 


निज ज्ञानवैभवके परिचयकी व उपयोगकी उपयोगिता--सभी जीव ज्ञानमय हैं। 
ज्ञानमय ग्रात्माका ज्ञान कितने तक प्रकट होता है, उस सम्बधको लेकर उस ज्ञानसे पदार्थ 
परिचय होता है, यह चर्चा चल रही है। ज्ञानविकासके विस्तारको समभकर यह निर्णय 
करना है कि पदार्थोके जाननेके उपाय ऐसे ऐसे ज्ञान होते है । ज्ञान ५ प्रकारके बताये गए 
हैं । सिद्धान्त शास्त्रोमे पढ लेते हैं, तत्त्वार्थ सूत्रमे पढ लेते है पर उनका क्या मतलब है, 
यह जाननेकी न उनकी इच्छा है, न प्रयत्न है । कभी जाननेके लिए कहा जाय या जाननेकी 
बात बोली जाय तो वह कठिन मालूम होती है, बुद्धिपर जोर श्राता है श्रौर चाहते यह हैं कि 
यह बात क्या युनाते, कोई ऐसी बात होना चाहिए जो चटपट हो, लेकिन अपने आपके ज्ञान 
की बात जो उच्च विकासकी है, उसका परिचय होनेसे अपने अन्त यह साहस जंगता कि 
अ्हो मैं तो ऐसे-ऐसे वैभव वाला हू, मेरा ज्ञान-वैभव तो ऐसा महान है, तो श्रपने छोटे मोटे 
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इन ज्ञानोमे या इन थोडेसे लगावोमें चित्त न रहेगा | संसारमे क्लेश श्रज्ञानका है। अ्रज्ञान 
को छोडकर और कोई क्लेश ही नही । जो जीव दु खी है वे किसी न किसी प्रकारके अज्ञान 
में है, इसलिए दु खी है | ज्ञान तो सही यह है जब ज्ञानमे ज्ञानका विशुद्ध स्वरूप समाया 
हो । श्रब श्राप सोच लीजिए कि जिस जीवके ज्ञानमें केवल सहज ज्ञान ज्ञानप्रकाश उतन्‍य- 
सान्र निज ज्योति समाई हुई हो उस उपयोगमे श्राकुलताका कोई काम है क्‍या ? वहाँ श्राकु- 
लता रच मात्र नही । राग त्यागि पहुंच निज धाम | आकुलताका फिर क्‍या काम ॥ बाह्य- 
पदार्थविषयक ज्ञानोकों छोडकर यदि सहज ज्ञान स्वभावमात्र इस निज तत्त्वमे पहुंचे तो 
आकुलताका फिर कोई काम नही रहता । तब अपने आपके स्वरूपके विकासके वेभवके 
महत्ताकी जानकारी तो अवश्य कर लेना चाहिए | यही जानकारी न की, निजस्वरूपकी हो 
समझा न श्रायी तो बाकी समभोसे तो कोई काम नहीं बन सकता । 

ज्ञानमें प्रत्यक्ष व परोक्षरूपता--छ्ञानके इन ४ प्रकारोमे से मति, श्रुत, श्रवघि, मन 
पर्यय. शोर केवल, इनमे से मतिज्ञान और श्रुत॒ह्ञान तो परोक्षज्ञान है, इनकी जानकारीमे तो 
इन्द्रिय और मनकी सहायता लेनी होती है, पर अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान 
के परिणमनमे इन्द्रिय और मनकी सहायता नही होती । ये तीन प्रत्यक्षज्ञान कहलाते है। 
जेसे कि लोकव्यवहारभे लोग कहते कि हमने इसे प्रत्यक्ष आँखों देखा, तो उनका यह कहना 
श्रौपचारिक है। आँखोसे देखनेका नाम प्रत्यक्षज्ञान नहीं, वह तो परोक्षज्ञान है, क्योकि 
उसमे इन्द्रिय और मनका सहारा लिया गया है, लेकिन परोक्ष होनेपर भी यहाँ एकदेश 
स्पष्ट प्रतिभास किया जा रहा है, इस नातेसे उसे प्रत्यक्ष कहते है, तो भला जो प्रत्यक्ष नही 
है, परोक्ष है उसमे भी जब हमारा स्पष्ट प्रतिभास हो रहा तो जो सही प्रत्यक्ष आन है उनमें 
कितना स्पष्ट प्रतिभास होता होगा ? इन तीन प्रत्यक्ष ज्ञानोमे से ग्रवधिज्ञान और मन पर्यय- 
ज्ञान ये दो ज्ञान तो विकलप्रत्यक्ष है, एकदेश जानते हैं । उसमे श्रवधिज्ञानकी चर्चा चल रही 
है कि भ्रवधिज्ञानका कितना फैलाव है ? यहाँ तो लोग श्रवधिज्ञानकी बात सुनकर भी प्रभा- 
वित हो जायेंगे। श्रोह | ये कंसे उचे भ्रवधिज्ञानी हैं । कोई मुनि अवधिज्ञानी हो और वह 
आगे पीछेंकी बात बताने लगे तो लोगोकी श्रद्धा बढती है। लोगो पर प्रभाव होता है । भझ्व- 
धिज्ञानसे भी बढ़कर मन पर्ययज्ञान है और सर्वोत्कृष्ट है केवलज्ञान | उसकी बात भी आगे 
आयगी, पर इस समय अवधिज्ञानकी बात सुनो । 

अपधिज्ञानके तीन व दो प्रकार--अ्रवधिज्ञान होता है तीन प्रकारका--देशावधि, 
परमावधि और सर्वावधि । एकदेश याने थोडा अ्रवधिज्ञान होना सो देशावधि है। उत्कृष्ट 
अवधिज्ञान होना सो परमावधि है, भौर सर्वका अवधिज्ञान होना सो सर्वावधि है। इन »: 


तीनोमे परमावधि और सर्वाविधिज्ञान तो मुनियोके हो हो सकता है, श्रन्यके नही, .। 
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वह भी उसी भवसे मोक्ष जाने वाले मुनियोके हो सकता, पर देशावधि ज्ञान चारो गतियोके 
जीवोमे होता है। अ्रवधिज्ञानके ऐसे भी दो भेद हैं--भवप्रत्यय और मगुराप्रत्यय | -भव 
प्रत्ययका अर्थ है कि भवका निमित्त पाकर श्रवधिज्ञान नियमसे होता ही है। जैसे देव और 
नारकी इन जीवोके अ्रवधिज्ञान नियमसे होता है। यदि देव नारकी कोई मिथ्यादृष्टि है तो 
कुअवधिज्ञान होगा और सम्यरहृष्टि है तो सुअ्॒वधिज्ञान होगा, पर धह भव ऐसा है कि उस 
भवमे अवधिज्ञान होता ही है । इसे कहते है भवप्रत्यय अवधिज्ञान । गुणप्रत्यय अ्रवधिज्ञान 
जहाँ भवका नियम नही है किन्तु जैसा क्षयोपशम हो, अ्रवधिज्ञानावरणका पर्दा हटा हो 
उस हटावके माफिक अ्रवधिज्ञान होना याने जिसमे क्षयोपशम कारण है, भव कारण नही, 
उसको कहते हैं गुणप्रत्यय, और जो उस भवका निमित्त पाकर नियमसे श्रवधिज्ञान हो उसे 
कहते है भवप्रत्यय । भवप्रत्यय देशावधि ही होता है भ्रौर गुणप्रत्यय तीनो प्रकारके 
होते है । 

हु अवधिज्ञानके छह  प्रकारोंमें प्रथण अनुगामी अवधिज्ञान--श्रव श्रवधिज्नानके श्रन्य 
अ्रकारसे भेद सुनो । अवधिज्ञान ६ प्रकारसे भी समभा जाता है। जैसे पहिला प्रकार है 
भ्रनुगामी । अनु मायने पीछे-पीछे, गामी मायने चलना । जिस भवमे श्रवधिज्ञान होता है वह 
श्रवधिज्ञान की धारा मरनेके बाद भ्रगले भवमे भी जाय, एक तो ऐसा अनुगामी अ्रवधिज्ञान 
होता है । जैसे ऊचे स्वर्गो के देव अवधिज्ञानी होते हैं श्ौर अ्रनेकोके अनेक ज्ञान मरने पर 
भी यहा मनुष्य होते हैं तो यहा भी साथ आते है। तीर्थंकर जो पुरुष बनते है वे जैसे देव- 
गतिसे आये, मनुष्य बने तो वह अवधिज्ञान वहा श्रौर यहा मनुष्य तक बराबर रहता है, 
अर्थात्‌ एक भव छोडनेके बाद भी दूसरे भवमे अ्रवधिज्ञान जाय उसे अनुगामी भ्रवधिज्ञान 
कहते हैं । यह हुआ भव अनुगामी । अ्रवधिज्ञान क्षेत्र अ्नुगामी भी होता है। जिस क्षेत्रमे 
जिस देशमे बनमे अवधिज्ञान उत्पन्न हुआ है उस क्षेत्रकों छोडकर दूसरे देशमे, गावमे कही 
जाय तो वहा भी वह अ्रवधिज्ञान साथ जाये, इसे कहते हैं क्षेत्र अ्नुगामी भ्रवधिज्ञान । 
झौर किसीके अ्रवधिज्ञान ऐसा पुष्ट होता है कि दूसरे भवमे श्रौर दूसरे क्षेत्रमे भी जायगा 
उसे कहते है अनुगामी अ्रवधिज्ञान । 

अननुगामी अवधिज्ञान--टूसरा अवधिज्ञान होता है अननुगामी । मरनेके वाद 
दूसरा जन्म जहाँ लिया वहा अवधिज्ञान न जाय, ऐसे अवधिज्ञानको भव श्रननुगामी भ्रवधि- 
ज्ञान कहते हैं । जिस क्षेत्रमे, बनमे देशमे अ्रवधिज्ञान उत्पन्न हुआ है उस क्षेत्रको छोडनेके 
बाद द्सरी जगह जाने पर अवधिज्ञान न रहे उसे क्षेत्र अननुगामी अ्रवधिज्ञान कहते है । 
देखिये--कितना कमजोर यह अवधिज्ञान है कि मान लो एक बनमे बिराजे हुए किसी जीव 
को अवधिज्ञान हो गया तो हो गया, चल रहा, श्रव उस जगहको छोडकर दूसरे गाँव चला 


प्रध्यात्मसहसत्री प्रवचन प्रथम भाग 8१ 


जाय तो अवधिज्ञान न रहे, जैसे बहुतप्रे ऐसे कमजोर दिलके व्यक्ति रहते है कि जिस कमरे 
मे रोज सोते वहा तो नींद श्राती है और कारणवश दूसरे कमरेमे खाट बिछानी पडे तो 
नीद नही आती, बहुत देरमे आती है ।' यहीके श्रुत ज्ञानोमे भी यही बात देखी जाती है। 
जैसे किसीके सत्संगमे रहकर ज्ञान चलता है, बुद्धि चलती है, बडे तत्त्वकी बात भी समभमे 
ग्राती है। वह सत्संग छूटनेके बाद, वह वातावरण, वह क्षेत्र छूटने के बाद बुद्धि नही चल 
पाती । तो ऐसे भी अवधिज्ञान होते है कि जिस जगहमे अ्रवधिज्ञान होता है वह जगह 
छूटनेके बाद, दूसरी जगहमे पहुचने पर अ्रवधिज्ञान नही रहता | और, कुछ अनुभय अबनु- 
गामी अवधिज्ञान होते है, न दूसरे भवमे जाये, न दूसरे क्षैत्रमे जाये । 

' अवधिज्ञानका आत्मरूप--यह अवधिज्ञान क्या चीज है ? इन्द्रिय श्रौर मनकी सहा- 
यताके बिना आत्मबलसे रूपी पदार्थोका स्पष्ट प्रतिभास होता है, जिस समय अवधिज्ञानसे 
कोई बात जानी जा रही है उस समयमे जीवके कोई विकल्प नही है । विकल्पके मायने 
श्र॒तज्ञानमे जो बात होती है वह नही, क्योकि ज्ञान तो सविकल्पका ही नाम बताया गया 
है । निविकल्प दर्शन कहा गया, लेकिन ज्ञानमय श्रुतज्ञानजन्य विकल्‍प न हो तो उसे निवि- 
कल्प ज्ञान कहते है। जान लिया बस अवधिज्ञात्से, अब जाननेके बाद चंकि प्रात्मा वही है, 
एक स्मरण हो गया, भ्रब उस स्मृतिके बलपर दूसरे लोगोको बताते भो है कि तुम अ्रमुक 
थे, यह हो । ऐसा अ्रवधिज्ञान कुछ लोगोको लगता होगा कि बडी ऊंची बात है, बडा विकास 
है, ऐसा होना बडी कठिन बात है, लेकिन जिनको इसकी कृड्जी प्राप्त हुई है और उस 
कञ्जीपर चलते हैं उनके लिए ऐसा ज्ञान होता कोई कठिन बात नही है। ज्ञानविकासकी 
कजञ्जी है श्रसली रागद्वेष मोह तजकर अपने आपके ज्ञानस्वरूपका उपयोग बना | यह एक 
ऐसा भ्रग्निका कण है कि जिसके द्वारां आवरण कर्म जल जाते है श्रौर ज्ञानविकास सहज 
हो जाता है। हम आपको करने लायक केवल एक ही काम है, वह काम यही कि अपने 
सहज ज्ञानस्वरूपको जानें और ज्ञानमे उस सहज ज्ञानस्वेर्पको ही अपनायें, इसके अतिरिक्त 
झौर कोई काम करने योग्य है ही नही और करना पड रहा है वह सब एक कर्मोदयकी 
प्रेरणापर । 

सांसारिक समागम से शान्तिकी आशा रखनेकी दुराशा---भैमा ! क्या रखा है यहाँ 
की बातोमे ? जिस घरमे आप रहते है वह घर आपका नही है | कुछ समय बाद छूटेगा । 
आपका दिल माने या न माने, पर दूसरेकी बात स्पष्ट जानते है कि जिस घरमे रहते है यह 
घर कभी छूटेगा ही । जीव न जाने कहाँ जायगा ? उसे पक्षी चोट जायेगे या जला दिया 
जायगा । देहक्री बात देहसे, जीवकी बात जोवसे । घर रहेगा नहीं, जिस घन 
वैभवको इतना .सम्हाल करके रख रहे हैं यह धन वैभव आपका नही है। सम्हाल” 
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कर रखते रखते भी पापका उदय श्रायगा तो किसी तरहसे यह निकल जायगा, सम्हाल न 
सकेंगे । और कहो किसी समय एकदम सभीका राष्ट्रीयरण हो जाय तो लो सबकी सम्पदा 
गई । किसीकी भी न रही । तो यह तो अ्रच्छी बात है । तुरन्त जरूर बात बुरी लगती है 
कि तब कुछ न रहेगा, भर अच्छा यो है कि फिर ममता न रहेगी तो उस समय श्रवकाश 
मिलेगा कि आत्मध्यानमे ज्यादह लगें । यह कोई निश्चय नही है कि आत्मध्यानमे लगेंगे ही, 
यह तो उसके ज्ञानपर निर्भर है । लेकिन एक भ्रवकाश तो है, और अवकाश तो परियग्रहके 
रहते हुए भी है। ज्ञानी पुरुष तो परिग्रहके बीच रहकर भी उसे श्रपना कुछ नरी मानते । 
चक्रवर्ती तो छह खण्डकी विभूतिका स्वामी होनेपर भी उससे उदास रहता है, तो यह तो 
अपने अपने ज्ञानकी वात है, और इतना तो जरूर चित्तमे लाना चाहिए कि ऐसा लोभ न 
बतायें कि चाहे कुछ भी हो पर खर्चा न होगा । जैसे कोई एक मजदूर श्राठा खरीदनेके 
लिए गया । वह एक हाथमे एक रुपया लिए था, तो जब आटा ले लिया और रुपया देने 
लगा तो वह रुपया तो मुद्ठीमे बांधे बाँधे कुछ पसेवसे गीला हो गया था, सो वह मजदूर 
सोचता है-भ्रोह ! देखो यह रुपया तो रो रहा है, सो बोला-ऐ रुपये ! हम मर जैहै पर तुम्हे 
न भज है। सो वह बिना झ्राठा लिए ही वापिस लौट आया श्रौर भूखा ही रहकर सो गया । 
यो ही समभिये कि जिन परपदार्थोके पीछे इतनी अधिक ममता रखते वे दु खके ही कारण 
बनेंगे । इससे उन परपदार्थोकी चिता न करें, उदयानुसार जो झाना हो आये | चिता करने 
से भी होना क्‍या है ” जहाँ रागद्वेष मोह ढीले हुए और ज्ञानमे अपना सहज ज्ञानस्वरूप 
समाया तो वहाँ ही यह ज्ञानविकास होगा, सच्चा वेभव बढ़ेगा । भठे वेभवकी ममतामे सच्चे 
वैभवकी बरबादी हो रही है । सत्य वेभव अपना ज्ञान है । तो जो लोग अपने वैभवकी बात 
सुननेसे भी श्रालस्थकरें उनके लिए फिर श्रागरे कल्याणकी बात भी क्या है ? अन्य रागभरी 
बातोमे चित्त रमे और रागरहित ज्ञानस्वरूपकी कथनी सुननेसे चित्त न जमे, उसका तो स्पष्ट 
परिशाम है कि उसका ससारमे हो चित्त रहा है, संसारमे ही वह जमना चाहता है । 
वर््धमान और हदीपमान अवधिज्ञान--हाँ यहाँ अवधिज्ञानकी चर्चा *ल रही है कि 
अधधिज्ञान कोई अनुगामी भी होता है श्रौर कोई अननुगामी भी होता है और ग्रवधिज्ञानके 
दो भेद ये हैं--वर्धमान और द्वीपमान । जब जितने रूपका ज्ञान प्रकट हुआ है उससे वह 
बढता ही जाय, न घटे श्नौर न ज्योका त्यो ही रहे ऐसे अ्रवधिज्ञानको वर्द्धणआान अ्रवधिज्ञान 
कहते हैं । होता है ऐसा । जब विकास और निर्मलपरिणाम जीवके बँंधते हैं तो सहज ही 
बढ़ता चला जाता है। बढनेके मायने क्या कि कोई जीव मानो अभी दो हाथ दूर त्तककी 
बात अ्रवधिज्ञानसे जानता था । पीछे दो दो हाथमे क्या है ? अवधिज्ञानका जघन्य क्षेत्र तो 
बिल्कुल नजदीक है । यो समभिये कि श्रगुलके असंख्यातवें भाग दूरकी बात जाने ऐसा भी 
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अवधिज्ञान है, उसमें भी क्षयोपशम चाहिए । इन्द्रिय मनकी सहायताके बिना हम एक शअ्रगुल 
पीछेकी भी बात जान जायें यह तो क्षयोपशम साध्य बात है।तो क्षेत्र भी बढे और १० हाथ 
दूरकी भी बात जान गए, १० कोशकी बात जान गए, १० हजार योजनकी बात जान,गये, 
सागरो योजनकी दूरकी बात जान गये । कालमे भी एक मिनट पीछेकी वात जान गए, १० 
साल पीछेक़ी बात जात गये, सागरो वर्ष पीछेकी बात जान गये । यो अवधिज्ञान बढता 
जाता है । तो जो अ्रवधिज्ञान बढ़ता ही जाय उसे वरद्धमान अवधिज्ञान कहते है और जो 
अ्रवधिज्ञान घटता ही जाय, जितने परिमाणमे अ्रवधिज्ञान उत्पन्त हुआ था बस ज्यो-ज्यो 
समय बीतता जाता है त्यो त्यो उनका ज्ञान कम होता जाता है, ऐसे झ्रवधिज्ञानको हीयमान 
ग्रवधिज्ञान कहते है । 
अवस्थित ओर अनवस्थित अवधिज्ञान--अ्रब दो प्रकारके ज्ञान है-- भ्रवस्थित श्रव- 
धिज्ञात और अनवस्थित श्रवधिज्ञान । जितनी दूर तकका जानने वाला, जितने लम्बे समय 
तकका जानने वाला, जितना सूक्ष्ससे सूच्म चोजोको जानने वाला श्रवधिज्ञान होता है उतना 
ही रहे, न घटे न, बढे उसे अ्रवस्थित अ्रवधिज्ञान कहते है श्रौर जो अ्रवधिज्ञान घटे भी, बढ़े 
भी, जितने रूपमे उत्पन्त हुआ था उससे कुछ घट भी जाय, इससे कुछ बढ भी जाय ऐसे 
अनवस्थित घटने बढने वाले अ्रवधिज्ञानको अ्नवस्थित अ्रवधिज्ञान कहते है। यह अवधिज्ञान 
क्या है ? आत्माम जो एक ज्ञानशक्ति है, ज्ञानगुणा है उस ज्ञानगुणसे एक निरपेक्ष परिणमन 
है याने इन्द्रिय श्लोर मनकी श्रपेक्षा रखे बिना परिणमन है । सर्वथा निरपेक्ष नही, क्योकि 
अवधिज्ञानावरणके क्षयोपशमके आराधीन इसका विकास है । यही मैं ज्ञानमय पदार्थ हु, यही 
में ज्ञानस्वरूप, जब रागद्वेष मेरे कम हो, और मुझे अपने स्वरूपमे रुचि जगे और इस ही 
ज्ञानस्वभावका स्पशे बनाये रहनेमे भाव जगे तो ऐसे ऐसे ज्ञान प्रकट होते है । इस चर्चाको 
सुनकर इतनी बात तो मनमे लायें कि यदि मैं इस घर, धन, वैभव, परिजन आविककी 
ममताको छोडकर रहू भर अपने आपके ज्ञानस्वभावके ज्ञानमे यत्न करूँ तो मेरे श्रतुल 
वेभव प्रकट होता है । सच्चा वैभव तो इस ही पुरुषार्थमे मिलेगा, बाकी जो और काम किए 
जा रहे है वे सब व्यर्थके काम है, ससारभे रुलाने वाले काम हैं | 
अवधिज्ञा ने प्रयुक्त अवधि शब्दका प्रकाश--अवधिज्ञान इस शब्दका अर्थ क्या है? 

अवधि कहते है मर्यादाको । जिस ज्ञानमे मर्यादा पड़ी हुई है कि यह ज्ञान इतने मोटे या 
इतने बारीक पदार्थकों जान सकता है, यह ज्ञान इतने दूर क्षेत्रकी बात जान सकता हैं| 
उसे अ्रवधिज्ञान कहते है। मर्यादासहित ज्ञानका नाम अवधिज्ञान है। देखिये मर्यादा तो मन. 
पर्ययज्ञानमे भी है, ढाई द्वीप तकका इसका क्षेत्र है। ओर, किसके मनकी बात जान सके 

किसके मनको बात न जान सके यह भी मर्थादा है। श्रत मन पर्ययज्ञान भी अवधि 
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वाला है, लेकिन अवधिज्ञान इतने मात्रसे दोनोंको कहा जाय तो स्पष्टता तो नही आती कि 
क्या स्वरूप है ? ऐसे मन पर्ययज्ञानका जो खास विपय है उस विपयकी मुख्यतासे नाम घरा 
है मन पर्यय । मतिज्ञान, श्रुतज्ञात, अवधिज्ञान, मन पर्षयज्ञान ये इन इन चारो ज्ञानोमे 
निरवधिज्ञान तो केवलज्ञान है सिफे श्रौर इस दृष्टिसे ५ ज्ञानोके नाम इस क्रमसे लिए जायें 
तो बहुत ही उत्तम है-मति, श्रुत, मन पर्यय, अवधि और केवलज्ञान । इस क्रममे यह जाहिर 
हो जायगा कि अवधिज्ञानके पहिलेके ज्ञान भ्रवधि वाले हैं श्रौर उसके वादका केवलज्ञान 
निरवधि है| अ्रवधिकी दृष्टिसि ५ ज्ञानोका क्रम यह होना चाहिए लेकिन च्कि मन पर्ययज्ञान 
मुनियोके ही हो सकता है, अवधिज्ञान चारो गतियोमे हो सकता है | तो जो चारो गतियोमे 
सम्भव है उस दृष्टिसि नाम रखा गया तो मति, श्रुत, श्रवधि और जो केवल मुनियोमे ही 
सम्भव है सो है मत पर्यय औ्रौर केवलज्ञान । ये १३वें गुरास्थानके केवली भगवान है ना | 
है वे भगवान और मुनिसे ऊंचे है, परमात्मा है, लेकिन एक धारामे इन्हे भी निम्न॑न्थ मुनिमे 
शामिल किया है, जहाँ कि निर्म्रन्थमे ५ भेद किए, वे ५ भेद कौन-कौनसे हैं ? भगवान 
स्नातक हैं । भगवानने अपने ज्ञानसमुद्रमे भरपुर स्तान कर लिया है। अब ये त्रिलोक 
थत्रिकालवर्ती समस्त पदार्थोको स्पष्ट जानते है। ऐसे इन ४५ प्रकारके ज्ञानोमे अ्रवधिज्ञानकी 
बात बतायी जा रही है । 
मन!पर्य यज्ञान--जिन साधु पुस्षोको कोई विशिष्ट ऋद्धि उत्पन्त हो जाती है उनके 
किन्‍्हीके मन पर्ययज्ञान होता है, भ्र्थात्‌ दूसरेके मनमे जो विचार हो अथवा कभी विचार 
किया था, अ्रथवा कभी विचार उत्पन्त होगा, वह सब मन पर्यय ज्ञानी साधु पुरुष जान लेते 
हैं। यद्यपि ऐसा लगता होगा कि दूसरेके मनकी बात तो यहाँ भी अनेक लोग समभ लेते है 
लेकिन यह उनकी समभ प्रत्यक्ष और स्पष्ट नही है । मन पर्यय ज्ञानीको प्रत्यक्ष और स्पष्ट 
ज्ञान होता है। यहाँ हम आप जो दूसरेके मनकी करते है कोई चिह्न देखकर, कोई 
वचन देखकर, कोई सकल सूरत देखकर, इन्ही चिह्नोसे हम विचारका पा करते रा 
ज्ञान नही है, अवधिज्ञानकी श्रपेक्षा मन पर्ययज्ञानमें विशेष निर्मेलता है। श्रवधि- 
आग शो जवारो आग गज हो सकता है, लेकिन भन पर्ययज्ञान मनुष्योके ही होगा। 
मनुष्योमे साधुवोके ही होगा, श्रौर साधुवोमे भी जो विशिष्ट ऋद्धिधारी साधु हैं उनके ही 
होगा । यो विशेष निर्मेलता कारण है मन पर्ययज्ञान उत्पन्‍्त होनेमे। मन पर्ययज्ञानमे भी सीमा 
पडी हुई है, क्योकि यह विकलप्रत्यक्षका भेद है । यह बात पहिले बता दी गई थी कि मन 
पर्ययज्ञानमे भी सीमा पडी हुई है और नियमित ज्ञान होनेके कारण ४ ज्ञानोका क्रम इस 
प्रकार भी रखा जाय तो भी सगत है । मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, मन पर्ययज्ञान, श्रवधिज्ञान प्रौर 
केवलज्ञान । श्रवधिज्ञान श्रौर भ्रवधिज्ञानके पहिलेके समस्त ज्ञान मर्यादा रखकर जानते है 
और श्रतिम केवलज्ञान निश्वाधि है, लेकिन मन पर्ययज्ञानवी विश्वेपता, मन.पर्ययज्ञान्से 
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स्वामीकी पूज्यता ऋद्धिधारी मुनीश्वरोमे ही हो सकती है । इस पृज्यताके नातेसे मन पर्यय 
ज्ञानको केवलज्ञानके पास रखा गया है। तो यह बताया जा रहा है कि हम आप ज्ञानमय 
पदार्थ है और हम आपमे कितना विशिष्ट ज्ञान करनेका वेभव पडा हुआ है, उसका तो ख्याल 
नहीं करते श्रौर जडपदार्थोभे जडता बना बनाकर रागद्वेष कर करके अपने जीवनके इन 
दुर्लभ क्षणोको व्यर्थ खोया जा रहा है। जिस ज्ञानसे हम पदार्थ जानते हैं वे ज्ञान कैसे कैसे 
हैं इसकी चर्चा यहाँ चल रही है। तो मन पर्ययज्ञान, दूसरेके मससे जो विचार श्राया था, 
ग्राया होगा, आयगा, उस सबको जाना जाता है मन.पर्ययज्ञानसे । 
सनः पर्ययज्ञानके प्रकार--मन पर्ययज्ञान दो प्रकारके होते है... एक ऋजुमति और 

दूसरा विपुलमति, श्रर्थात्‌ सरल मनमें रहने वाले विचारकों जाना जावे उसे ऋजुमति 
मन पर्ययज्ञान कहते है और जो कठिनसे कठिन मायाचारमे रहने वाले विचारोको जान 
जावे सो विपुलमति मन पर्ययज्ञान है। सरल मनकी बात जाननेमे जितना क्षयोपशम है 
उससे विशिष्ट शक्तिविकास मायाचारीके मनकी बात परखना है | तो चाहे कैसा ही कुटिल 
मन हो, उसने जो बात विचारा, जो बात विचार रहा है वह सब मन पर्यय विपुलमति 
ज्ञानमे बरावर श्राता है | देखिये - मनमे तो हो भर कुछ, वचनसे बोला जा रहा हो और 
कुछ, ऐसे पुरुषकी विचारधाराक्रो परखना बड़े ज्ञानीका काम है, और सरल मनमभे जो विचार 
ग्राये उनको जानना सुगस है । तो इन दो ज्ञानोमे जो विपुलमति मनःपर्ययज्ञानी है वे नियम 
से मोक्ष जायेगे। मन पर्ययज्ञानके बाद केवलज्ञान होगा, उसके बाद मुक्ति होगी । मोक्षगामी 
पुरुषोके ही विपुलमति मन पर्ययज्ञान हो सकता है । भौर जिनके ऋजुमति मन पर्ययज्ञान हो 
श्र्थात्‌ जो सरल मनक्री बातोको जानें वे मोक्षगामी हो श्रयवा न हो । जायेगें श्रवश्य कभी 

न कभी मोक्ष क्योकि सम्यर्हृष्टि हो चुके । सम्यग्दृष्टि साधु सयमी मुनियोके ही मन पर्ययज्ञान 
हो सकता है । 

केवलज्ञानका अनुपम प्रकाश-अब श्रतिम ज्ञान है निरवधि केवलज्ञान । जरा 

अपने आपको संम्हालकर सुनना है। केवलज्ञान सबका स्वभाव है। हम आप सब जीव 
केवल ज्ञानमय बन जायें ऐसा रवभाव पड़ा हुआ है | ज्ञानमय है ना हम आप ? ज्ञान ही 

आत्मा है, वह ज्ञान ही ज्ञान श्रात्मा रह जाय, ज्ञानपर पर्दा कुछ न रहे, लो केवलज्ञान हो 

गया । केवलज्ञान होनेमे कोई चीज बाहरसे जोड़नी नही पडती, किन्तु जो कुछ रागद्वेष, 

विकार, अपराध आदि लगे हए है उनको दूर हटानेकी आवश्यकता है | तो केवलज्ञान तो 

स्वभावकी चीज रही, विकार हटे कि रवभाव प्रकट हो जायगा । ऐसा केवलज्ञान हम 

आपका स्वभाव है। इतना बडा वेभव है । हम आप जिन परमात्माकी मूर्तिके दर्शन करने 


रोज आते है, घुटने टेकते है, विवती व रते है, ऐसा हो जाना तो हम आपका स्वरूप है । 
है 2 
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तो क्यो जी, ऐसा दास बना रहना, ऐसा रोज विनती पूजन आदि करते रहना, यही हमेशा 
चाहिये या जैसा प्रभुका ज्ञानानन्दमय स्वभाव है उस स्वभावका विकास चाहिए ? इन दोनो 
का विर्णाय तो करो । भगवानके चरणोमे भक्ति तब तकके ही लिए है जब तक कि इस 
स्वभावका विकास न हो । पूजनके अन्तमे उपासक जन बोलते भी हैं-- 
तब पद मेरे हियमे, मम हिय तब पुनीत चरणनमे । 
तब लो लीन रहो प्रभु हियमे, जब लो मुक्ति न पाऊँ ॥ 

हे प्रभो | तुम्हारे चरणकमल मेरे हृदयमे विराजें । तब तक विराजे रहे जब तक 
कि मैं मुक्ति प्राप्त कर ल। तो सुननेमे ऐसा लगता है कि जो भक्तिकी पद्धति है उस पद्धति 
मे न तो शर्तें लगती है, न कोई खुदगर्जकी बात कही जाती है, लेकिन इस पदमे तो शर्ते 
लगती है, न कोई खुदगर्जकी बात कही जाती है, लेकिन इस पदमे तो शर्तें सीधी लगा दी 
कि जब त्तक मुझे मोक्ष न हो तब तक श्रापके चरणोमे मेरा हृदय रहे, और फिर खुदणगर्जी 
भी साबित होती है । जब तक कि भगवान न हो जायें तब तक भगवानके चरणोमे मेरा 
चित्त रहे | श्रगर कोई वस्तुस्वरूपका सही जानकार ज्ञानी पुरुष है तो वह सही स्वरूपसे 
कभी अपना मुख मोड नहीं सकता । वह जानता है कि प्रभ्ुके चरणोमे भक्ति करते रहना 
यह भी तो ससारका रूप है । ज्ञानी तो विकारभावको स्वीकार ही नही करता । जो विकार 
है सो परभाव है, अन्य है, अधर्म है, और जो अ्रविकार ज्ञानस्वभाव है सो निज है, धर्म है, 
उस धर्मको स्वीकार करना है। तो ऐसी पवित्र भावना और पविन्न निर्णय रखने वाला 
ज्ञानी कैसे सही सिद्धान्तसे अपना मुख मोड़ सकता है ” तो केवलज्ञानकी बात कही जा 
रही है कि ऐसा केवलज्ञान जिस प्रश्लुके प्रकट हुआ है, तीन लोक तीन कालके समस्त पदार्थों 
को एक साथ स्पष्ट जानते है। ऐसा ज्ञान हो जाना हम श्रापके स्वरूपमे हैं, स्वभावमे है। 
रुचि करें स्वभावकी तो स्वभावकी बात प्रकट होगी | रुचि करें विकारकी तो विकारकी 
बात प्रकट होगी | । 

आत्मद्दितके लिये अपनी वृत्तिकी दितरूपता व अहितरूपताके नि्ययकी आवश्यकता-- 
भैया ! निर्णय करलो कि विकारमे, विषयमे हित है या अ्रविकार ज्ञानस्वभावमे मग्त होनेमे 
हित है ? धर्मंपालत करने के लिए बडे-बढ़े प्रोग्राम बनाये जाते हैं, बडे श्रम किए जाते हैं 
पसीना भी झ्ाने लगता है, लोग थक भी जाते हैं श्र बहुत बोलना भी पडता है। प्रबंध, 
लडाई झगड़े भी बीच-वीचमे आते हैं, ऐसे धामिक समारोह उत्सव, धर्मपालन, विधान 
झ्रादिक करने वाले लोग चाहे इन बातोसे विश्वाम ले लें लेकिन एक बार यह निर्णय तो 
कर ही लें कि धर्म क्या चीज है और धर्मका पालन होता किस प्रकार है ? धर्म है भेरे 
आत्माका स्वभाव जो सहज है, शाइवत है, स्वत सिद्ध है उस धर्मकी श्रथवा कहो कि 
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आत्मस्वभावकी दृष्टि रखना, उसकी ही रुचि करना, उसका ही उपयोग बनाना और उसके 
ही उपयोगमे रमे रहना, यही है धर्मपालन । क्योकि धर्म उसे कहते है जो प्राणीको दु खो 
से छुटाकर उत्तम आनन्द स्वरूपसे स्थिर कर दे । तो यही धर्मपालन संसारके समस्त दु खोसे 
छुटाकर जीवको इस आनन्‍्दमे धारण करा देता है। धर्म नाम उसका है कि जो बात पदार्थ 
में स्वभाव रूपसे रहे । तो मुझमे स्वभावरूपसे रहने वाला चतन्यभाव है, ज्ञानभाव है, उस 
शञानभावमे दृष्टि होता, उपयोग होना, उसमे रमता, यही धर्मपालन है। अश्रब सोच लीजिए 
जहाँ विकार रुचते है अ्रथवा धर्मके नाम पर दिल बहलावाकी बातें ही रुचती है, अपने 
ज्ञानस्वभावमे पहुँचनेका पौरुष भी नहीं करते है उनकी क्‍या धर्मपालनकी स्थिति है ? वे 
तो अधर्मकी रुचि करते है, विकारकी रुचि करते है। तो धर्मपालनका प्रभाव है यह कि 
केवलज्ञान प्रकट हो जाता है | केबलज्ञान पानेके लिए केवलज्ञानकी दृष्टि चाहिए। केवल 
मायने सिर्फ ज्ञान, ज्ञानमाव, केवल जाननस्वभाव, ज्योत्ति, उसकी दृष्टि चाहिए कि केवल 
ज्ञान हो जायगा । इसको सकल प्रत्यक्षज्ञान कहते है। तीन लोक तोन काल व अलोक 
सम्बन्धी समस्त द्रव्य, गुण, पर्यायोको एक साथ केवल श्रात्मशक्तिसे स्पष्ठ जान लेना सकल 
प्रत्यक्ष कहलाता है । 
ज्ञानका सौचम्य और बविस्तार--ज्ञानका स्वरूप कितना सूक्ष्म है, देखिये सूक्ष्म चीज 
वह होती है जिसका विस्तार बहुत श्रधिक हो । बहुत अधिक विस्तार वाला ही सूक्ष्म बन 
सकता है। अल्पपरिमाण वाला सूक्ष्म नही होता। इसी कारण यदि यह कह दिया जाय कि 
सृक्ष्ममे स्थूल चीज समा जाती है, लोगोका तो यह ख्याल है कि स्थुलमे सूक्ष्म चीज समाती 
है मगर विवेकपूर्वक विचार करनेसे यह ज्ञात होगा कि सुक्ष्म चीजमे स्थुल चीज समाती है 
विस्तार सुक्ष्मका अधिक होता है, स्थुलका परिमाण, थोडा होता है। जैसे श्राजकलके 
वैज्ञानिक लोग कहते हैं कि पृथ्वीका भाग थोडा है और जलका भाग श्रधिक है। पृथ्वीके 
चारो ओर जल है, पृथ्वी एक द्वीप की तरह है। इसको यदि यह कह दिया जाय कि जल 
में पृथ्वी समायी हुई है तो यह कोई शअत्युक्ति न होगी। श्रब जरा सिद्धान्तको लेकर भी 
देखो तो यहाँ मध्यलोकमे पृथ्वीका हिस्सा थौडा है, जलका हिस्सा अधिक है । बीचमे 
जम्बूदीप है जो एक तरफ एक लाख योजनका है, उससे दूता घेरकर लवरणा समुद्र है, तब 
समझ लो कि जम्बूहीपसे लवणशसमुद्र कितता बडा है। यो दो दो लाख सभी तरफ बडा 
है तो जरा सोचो तो सही कि उसका कितना बडा परिमाण हो गया ? उससे दूना दूसरा 
द्वीप है, उससे दूना उसे घेर कर तीसरा द्वीप समारा है। इस तरह दूने-दूने परिमारा वाले 
ढीप और समुद्र होते गए हैं-। अच्तमे एक समुद्र है, जिसका नाम स्वयंभूरमरण समुद्र है । 
तो हिसाब करके देखो कि जितना विस्तार उस अंतिम समुद्रका है, सारे द्वीप समुद्रका मिल 
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कर भी उतना विस्तार नही हो सकता । फिर समझ लो कि वाकीमसे श्रावे समुद्र और आाषे 
ठीप । तो पृथ्वीसे उस समुद्रकी सख्या ४-६ ग्रुनासे भी अश्रधिक हो जायगी । तो समुद्रके 
जलका परिमाण अ्रधिक है । क्यों श्रधिक है ? वैज्ञानिक ढगसे तो कोई यो उत्तर देगा कि 
चूंकि पृथ्वीसे जल पतला होता है इसलिए पृथ्वीमे जल समाया है। पतलेमे मोटी चीज 
समायी हुई है। सूक्ष्ममे स्घुल चीज गर्भित हो जाती है। श्रव देखो--जितना जलका 
परिमाण है वह सारा जल, सारी प्रथ्वी, सब हवामे समायी हैं। हवाका विस्तार जलसे 
अ्रधिक है। उस समुद्रसे बाहर भी हवा है । भ्ौर सारे लोकमे हवा है | श्रौर जहाँ पौदगलिक 
'पिण्ड नही पाया जाता वहाँ भी हवा है वातवलयके रूप मे । 

तो हवाका विस्तार अधिक है और हवामे जल भी समाया है और प्रथ्वी भी । श्रीर, 
हवासे पतला है श्राकाश । तो श्राकाशका विस्तार हवासे भी भ्रधिक है। हवा ज्यादहसे 
ज्यादह तीन लोक तक ही है, परन्तु श्राकाश लोकसे भी बाहर है | श्रलोकाकाश जिसे कहते 
हैं । अंकाशका विस्तार असीम है । उसका श्रन्त ही नही है। श्रौर वह इन सबसे पतला 
है । हवाको तो रबडमे बन्द करके रख लिया जाता है। उसे मोटरके ट्यूबोंसे भरकर 
हजारो मील तक ले जाया जाता है। मगर आकाशको रोककर किसी थैलेमे भरकर कोई 
कही ले जा सकता है क्‍या ? नही ले जा सकता | तो यह आ्राकाश हवासे भी पतला है। 
भ्रब देखिये कि सारी पृथ्वी, सारा पानी, सारी हवा, सारा आकाश ये सब केवलज्ञानके 
एक कोनेमे समाये हुए है। ज्ञानका इतना बडा विस्तार है कि ये सब एक अंशरूप मालुम 
पड रहे हैं । उस केवलज्ञानमे इतनी सामथ्य है कि ऐसे ऐसे समस्त श्राकाश, हवा श्रादिक 
कितने ही हो, अ्रनन्‍्त भी हो तो भी केवलज्ञानमे भलक जाते है । क्यो ऐसा होता है ? 
ज्ञान जो जाननेका काम करता है सो पदार्थमे ' जा जाकर जाननेका काम नही करता किन्तु 
'ज्ञानमे स्वभाव ही ऐसा है कि जो सत्‌' हो, जो है वह सब ज्ञानमे श्रायेगा ही । तो श्रगर 
ऐसे श्रनन्त पदार्थ, अनन्त लोक ओर भी सत्‌ होते तो सत्त्वके नातेसे उन सबको ज्ञानमे 
ग्राना ही पडता | इस कारण यह कहा जाता कि केवल ज्ञानका इतना बडा विषय है कि 
उस केवलज्ञानमे ऐसे लोक अनन्त भी होते तो वे सब उस ज्ञानमे प्रतिभात हो जाते। तब 
समभिये कि ज्ञान कितना सुक्ष्म है और कितने महान विस्तार वाला है ? ऐसा ज्ञान प्रकट 
हो जाता । 

केवल ज्ञानकी महिमा--जिस ज्ञानमे आनन्द ही आनन्द बसा हुआ है, जहाँ सब 
कुछ जान लिया, श्रब उसे श्राकुलता क्या ? प्रथम तो वीतराग भगवानको इस कारण 
श्राकुंलता नही कि उनके रागद्वेष मोह नही है । जहाँ रागद्ेष मोह हो झ्राकुलता वहां ही हो 
सवेती है, एक बात । दूसरीं बात साथ साथ यह भी जान लीजिए कि जिसमे समस्त 
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त्रिलोक, त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थोकों जान लिया, तो ऐसा जानने के कारण भी आाकुलता 
का अ्रवकाश नही रह सकता | हम झाप लोग आ्ाकुलित क्‍यों है ” सब बातोका ज्ञाम भी 
नही है, सब बातोकी जानकारीकी जिज्ञासा भी नही है । 
जब कोई काम करते है तो काम करनेका राग है इस कारणा भी आकुलता है । 
प्र साथ ही साथ उस कार्यके बारेमे जिज्ञासा भी है कि इतना हो गया, इतना और होना 
चाहिए, यो उसके ज्ञानकी भावना भी बनी हुई है। तो आाकुलतामे कारण साक्षात्‌ और 
'परम्पर्या ये दोनो है। प्रभु सर्वत्ञ है और वीतराग है इस कारण उनकी ऐसी महिमा है कि 
उनके कोई झ्राकुलता नही जगती । जहाँ झ्राकुलता न हो, केवल आनन्दस्वरूप हो बना हुश्रा 
हो, ऐसा वैभव पा लेता योग्य है या यहाँके विनाशीक कर्मके प्रेरे इन परिजन और इन 
वैभवोमे लगाव रखना, यह योग्य है ”? जरा विवेकपूर्वक सोचो और श्रपने आपपर दया 
करते हुए 'तो सोचो तो यह सहज विदित हो जायगा कि अपने आपके इस ज्ञानवेभवका 
विकास करनेमे ही बुद्धिमानी है, बाकी काम तो बेकार है श्रोर उनमे तो समय गंवाता है । 
समय गंवानेके बावजूद भी अ्रन्तमे हाथ कुछ नही रहता । कितना ही धन कमा लिया जाय, 
कितना ही परिचय बना लिया जाय । श्राखिर आखिरी सबकी यही है कि हाथ कछ न रहेगा, 
सब कुछ छोडकर जाना पड़ेगा | लगे भी रहे जिन्दगीभर और जिनसे लगकर ऐसी श्राकुलता 
मचाई, ऐसे दुलंभ मानवजीवनकों गाया और फल यह हुआ कि मिला कुछ नही, बल्कि 
पाप--कोपला, दुर्गति, ये ही हाथ लंगे। भला बतलाओो--ऐसे कार्य करना क्या कोई विवेक 
का कार्य कहा जा सकता है ”? विवेक तो इसमे है कि ऐसी अपने ज्ञानस्वभावक्री आराधना 
बना ले कि जिस ज्ञानस्वभावकी उपासना करनेसे केवलज्ञान प्रकट होगा, सर्वेज्ञ वीतराग दशा 
बन जायगी, सदाके लिए संसारके संकट छूट जायेगे, उस ज्ञानकी बात यहाँ चल रही है जो 
कि मोही जनोको रुचिकर न होगा, पर ज्ञानप्रेमियोको रुचिकर होगा । 
परोक्ष ज्ञान--पदार्थका स्वरूप परखनेका उपाय प्रमाण है, इसकी चर्चा चल रही 
हैं। सच्चे ज्ञानसे पदार्थंका स्वरूप जाना जाता है, सच्चे ज्ञान कैसे होते है, उनके जितने 
भी प्रकार है उन सब प्रकारके ज्ञानोमे मूल बात यह रहना चाहिए कि संशय, भ्रम और 
श्रनध्यवसाय ये तीन दोष ज्ञानमे न रहना चाहिए, तो वह ज्ञान सच्चा ज्ञान है। तो ज्ञानके 
प्रकारोमे प्रत्यक्ष ज्ञानोका वर्णन अभी तक हुआ है। श्रब परोक्ष ज्ञानोका वर्णन चल रहा 
ये परोक्षज्ञान हम आप सभी ससारी जीवोके पाये जाते है। इसका वर्णान यो अ्रधिक चित्त 
लगाकर छुनना है कि ये सब बातें हम श्राप पर जो बीत रही है उसकी कथनी है। हम 
श्रापके ज्ञान किस तरहमे चल रहे है वह सब इस परोक्षज्ञानके प्रसगमें मिलेगा । हाँ परोक्ष- 
ज्ञान -जो ज्ञात इन्द्रिय व मनकी सहायतासे पदार्थोंको जाने उसे परोक्षज्ञान कहते है । हम 
श्राप जितने-भो इस समय ज्ञान कर रहे हैं, परखते जायें-- या तो उसमे किसी इन्द्रियका 
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व्यापार है या मनका व्यापार है। जब किसी पदार्थको छूकर ठडा, गर्म, रूखा, चिकना 
आ्रादिक ज्ञान करते है तो स्पर्शन इन्द्रियका व्यापार है। जब घट मिट्टी आदिक पदार्थोको 
जानते हैं तो रसना इन्द्रियका व्यापार है, सुगंध, दुर्गन्‍्ध जानते हैं तो वह प्राण इचन्द्रियका 
व्यापार है। काला पीला आदिक रगोके गिरखते समय जो जानते है वह करा इन्द्रियका 
व्यापार है। इन इन्द्रियोका व्यापार यदि बन्द करदें तो इन विषयोका ज्ञान नही हो पाता 
और मनका विषय है ताना प्रकारका । न जाने क्या-क्या विचार बनते, कया क्‍या ख्याल 
बनते । इज्जत चाहिए, प्रतिष्ठा चाहिए, और और भी अनेक प्रकारके छल षड्यन्त्र वगैरह 
बनाते ये सब मनके विषय हैं । तो इन ६ विषयोमे से किसी न किसी विषयमे रहा करते 
है । यद्यपि ऐसा लगता है कि हम श्राज कुछ नया ही काम कर रहे है, नई चीज छू रहे 
हैं, नई चीज देख रहे है, नई चीज खा रहे है, लेकिन ऐसा तो कल भी किया था, वर्षोसे 
करते झ्राये, भवोसे करते आराये, फिर भी मोहका ऐसा रग चढा है कि यह ध्यानमे नहीं 
ले सकते ये जीव कि ये भोग तो श्रनेक बार भोगे। ये तो भोगे हुए ही भोग हैं, जब जो 
विषय मिलता है उस समय यह इसे नवीन श्रपुवं मालुम होता है। यह सब मोहके कारण 
ही हो रहा है। तो हम आपका ज्ञान है परोक्षज्ञान । 

परोक्षज्ञानके मूल प्रकार--परोक्षज्ञान दो श्रकारके होते हैं--मतिज्ञान और श्रुतज्ञान 
मततिज्ञान तो इन्द्रिय मतके निमित्तसे दर्शनपुवेंक पदार्थोका जानना सो तो मततिज्ञान है श्रौर 
मतिज्ञानसे जाने हुए पदार्थमे अन्य कुछ विशेष जानना सो श्रुतज्ञान है । देखिये मतिश्रुतज्ञान 
तो कीडा मकोडोके भी पाया जाता है। ये चीटियाँ ऊपर रखी हुईं मिठाईके पास पहुच 
जाती है। तो उन्हे जो गधका ज्ञान हुआ वह तो मतिज्ञान है और वह गध इष्ट है, उसे 
अपना खाद्य पदार्थ समझा । देखिये मत न होने पर भी कितनी समझ बनी हुई है। 
एकेन्द्रियसे लेकर चारइन्द्रिय तक मन नही होता | मन न होनेपर भी उन कीड़ियोको 
कितनी ससभझ बन रही है कि वे सब एक कतारसे (उसी रास्तेसे जिसमे कि दो सूत की 
भी दूरी नही हो) ठीक एक लाइनमे वे चलती जाती है, एक दूसरी कीड़ी से भेट करती 
जाती है और सही रास्तेका निश्चय करती जाती हैं। कितनी ही तरहके बोध चलते रहते 
है । और मन नही है तो मनके बिना भी यह श्रुतज्ञान कहाँ कहाँ तक चल जाता है ” तो 
इससे यह ज्ञात होता है कि जो चार संज्ञायें जीवोमे लगी हैं-आहार, भय, मैथुन, परिग्रह 
इन चार संज्ञावोंके भयसे ही इत जीवोको ये सब ज्ञान चल रहे हैं। मनका उपयोग त्तो 
वहाँ है जहाँ हित श्रहितका विवेक कर सके । इससे मेरे झात्माका कल्याण है, इससे 
अकल्यारणा है, इस प्रकारका विवेक कर सकना मन्तका काम है| फिर मन पाकर भी यह न 
कर सके तो वह इन्द्रियके विषयोमे सहकारी हो जाता है। हश उसका सदुपयोग न कर 
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सके तो वह इन्द्रिय विषयोके साथ लग बेठता है। और जब ऐसा मालूम होता है कि मन 
से ही हम इन्द्रिय विषयोकों भोग रहे है। पर विषयोका उपयोग मनके बिना भी चल रहा 
है, यह इस विकलतन्नय स्थावर्‌ जीवोकी वृत्तिसे समझ सकते है। तो इन्द्रिय और मनके 
निमित्तसे हुए ज्ञानका नाम मतिज्ञान है । 

मतिज्ञानकी विकल्पद्रता--मतिज्ञानके सम्बन्धमे इतनी बात जान लेना चाहिए कि 
इन इन्द्रियके द्वारा जो हम सीधा जानते है वह मतिज्ञान है, फिर जो विचार बनाते है वह 
सब श्रुतज्ञान है। काला रग दिख गया, दिखने पर भी यह काला है ऐसा बोध मतिज्ञानका 
नहीं है। वह श्रुतज्ञानका है। काला दिखने पर काला ही जाना गया । यो समभिये कि 
जैसे तुरन्तका (दो तीन दिनका) जाया हुआ बालक अपने मकानमभे देख तो सब रहा है, 
पर किसी चीजके बारेमे उसे शाब्दिक विकल्प नहीं हो पाता, इतना तक भी नहीं समझ 
पाता कि यह अमुक चीज है, अमुक रंगकी है। ज्ञाममे श्राकर भी यह छत है, यह 
अलमारी है, यह अमुक चीज है, अ्रमुक रगवी है इस प्रकारका विकल्प उस बालकके नहीं 
जगता | भ्रब श्राप जानते जाइये । केवलज्ञानमे ऐसा ही प्रतिभास है । जो चीज है वह सब 
ज्ञानमे आ गया। तीन लोक तीन वालके समस्त पदार्थ ज्ञानमे श्रा गए, इसे द्वीप कहेगे, 
इसे समुद्र कहेगे, यह इससे दूना है, यह इससे दूना है, शास्त्रोमे वर्णान श्राया है, मगर केव- 
लज्ञानमे ये विकल्प नही है, फिर आप कुछ ऐसी शका कर सकते--तो फिर शास्त्रोमे कैसे 
थ्राया ? तो भाई श्रुतज्ञानकी भी महिमा कम नो है। केवलज्ञानसे जो जान रहे है ऐसे 
परमात्मासे-तिकट जो श्रुतकेवली गणधर विराजते है, तो केवलज्ञानीका सान्निद्धय पाना, यह 
मात्र है निमित्त, लेकिन अपने आप इतना महान श्रुतज्ञान हो जाना यह सब श्रुतज्ञानकी 
महिमा है । केवलज्ञानमे भी दिव्यध्वतिमे जो बात समभी, दिव्यध्वनि भी केवलज्नानकी भ्रपेक्षा 
सविकल्प है, वह वचनात्मक है, केवलज्ञाव ज्ञानात्मक है, जान लिया सब, पर उसके बारेमे 
विकल्प न करना कि यह श्रमुक है, यह अमुक है, यह इतना लम्बा चौडा है, इससे ज्ञानकी 
महिमा घट जायगी । ज्ञानवी विद्युद्ध महिमा वहाँ ही है जहाँ किसी प्रकारके विकल्प न रह- 
कर केवल शुद्ध सहज सामान्य प्रतिभास रहे, क्योकि ज्ञानसे आरन्दका सम्बंध है । ज्ञानके साथ 
श्रानन्द भी विराजता है । ज्ञान वही सही ज्ञान है जिसके साथ आनन्द भी वृद्धपगत है । यदि 
बाह्य आनन्द कम हो तो समभो कि ज्ञानमे कुछ दोष आ गया है । तो मतिज्ञानसे ऐसा ही 
विकल्परहित प्रतिभास होता है, ज्ञानका स्वरूप है सविकल्प, पर सविकल्प होकर भी मति- 
ज्ञानमे विकल्प नहीं जगता । ज्ञानाकारका विकल्प है, ज्ञान शेयाकार रहे, उसकी एक जानन 
रूप स्थिति रहे यह विकल्प हैं ज्ञानमे, पर शब्दात्मक कोई विकल्प उठे यह सब श्रुतज्ञानमे ही 
बात पायो जाती है। “ 
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मतिज्ञानकी विकल्पदूरताका 3पसंहार --अ्रभी भतिज्ञानकी बात चल रही है। हम 

आपमे मति और श्रुत दो ज्ञान विराजते है। तो मतिज्ञान वह हुआ, जैसे कि भ्रभी दो तीन 
दिनके जाये हुए बालकके हृशन्तसे समझाया है | बस जान गए कि क्‍या है, वैसा है, किस 
ढगका है ? हित है, अहित है, चीज है, गलत है सही है श्रादिक ये सब बातें मतिज्ञानमे नहीं 
है। लेकिन मतिज्ञानका जो भेद प्रभेदोमे वर्णात चलेगा, उस वर्णतको सुनकर ऐसा लगेगा 
कि इसमे विकल्प तो ऐसे हो रहे है । जब सुनेंगे कि ऐसा जानना कि यह वही देवदत्त है 
जिसे कलकत्तामे देखा था, एकत्व प्रत्यभिन्नान हुआ, इतने तेज विकल्प चल रहे है, मगर 
वहाँ निर्णय करना मतिश्रुतवान साथ है। मतिज्ञानके विकल्पसे श्रृतज्ञानका निर्णय किया 
गया है, इस बातकों ने भूलना चाहिए । तब अ्रसलियत कितनी है ? जब श्रृतज्ञानके विकल्प 
से बताया गया, पर इस रूपके वह विकल्प कर रहा है यह भ्रसलियत नही है । जैसे -- 
आँखसे हमने हरा जाना और हम बतला रहे हरा रग, तो हरा रग बतला रहे एक तो यह 
स्थिति है श्रौर हरा जाना गया यह दृसरी स्थिति है, दूसरी स्थितिमे जो हरा रग बताया 
ऐसे ही मतिज्ञानभे आया मगर हरा है, इस प्रकारका शाव्दिक विकल्प करते हुए ज्ञानमे नहीं 
आया । तब उसके विषयका पार्थवय न करके सीधा ही समभ लेते है | सकेत है, समभा 
वही गया । जैसे माँ ने श्रगुली उठाकर बालकको चन्द्रमा दिखाया तो वह श्रगुली मददगार 
है, उसके रास्तेसे चन्द्रमा दिखा है। यह बालक उस शअग्रुलीको नही देखता है नही तो चन्द्रमा 
न दिखे । इसी तरह इतना जो विकल्पों द्वारा समझाया गया है वह सब सकेत है। समभा 
तो यो गया, मगर उनमे विकल्प उठाकर नही समझा, समझा वही । और, समभिये---जैसे 
लाइनबद्ध १०० ककड लगातार पड़े हुए है। उन्त सबको देख लिया, जैसा है वेसा ही देखा 
मगर इतनेपर भी यह विकल्‍प नही उठ रहा है कि इस ककडके बाद यह ककड है, इसके 
बाद यह है । भ्रथवा जैसे किसी गेहुके ढेरको देखते है तो ऐसा ही दिखनेमे श्राता कि इस 
दानेके बाद यह दाना है, इस दानेके बाद यह दाना है, मगर ऐसा देखकर भी क्या कोई 
इस तरहका विकल्प भी करता है ”? नह्ो करता | ऐसा ही जानकर भी विकल्प नही किया, 
यह भी स्थिति होती है। ऐसे ही केवलज्ञानीने समस्त पर्यायें जान ली, श्रब जैसी बात है 
वैसी जान ली, तिसपर भी यह विकल्प नहीं उठता कि इस पर्यायके बाद यह पर्याय होगी, 
इसके बाद यह होगी । जाना ऐसा है, ऐसा जाननेके बावजूद भी इसका विकल्प नही रहता। 

तब जानना चाहिए कि निविकल्पज्ञान किसे कहते है । 

मतिज्ञानके प्रकार--मतिज्ञानकी बात चल रही है। मतिज्ञान है ५ प्रकारका | 
'साव्यवहारिकप्रत्यक्ष, स्मरण, प्रत्यभिज्ञान, तक और श्रनुमान | तत्त्वार्थसूत्रमे आप एक सूत्र 
पढ़ते हैं---मतिस्मृतिसज्ञा चि्ता अभितिबोध---इत्यनर्थान्तर, जिसका कि श्र्थ है---मति, 
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स्मृति, संज्ञा, चिन्ता, तक शौर अनुमान । ये पाँचो भिन्‍न-भिन्‍न अर्थ वाले नही है, भिन्‍न 
भिन्‍न ज्ञान नहीं हैं, श्रर्थात्‌ एक मतिज्ञान की ही पर्याय है। अब एक तो वह मतिज्ञान 
जिसके ये ५ प्रकार बताये और उन ४५ प्रकारोमे भी मति रख लो | मतिज्ञानके ४५ प्रकार 
है- मति, स्मृति, संज्ञा, चिन्ता, तक और अनुमान । तो सुननेमे लगेगा कि मतिज्ञानके 
प्रकारोमे पहिला प्रकार जब मति बता दिया तो सब आ गया। प्रकार तो अंश-श्रशको 
कहते है। तो उत ५ प्रकारोमे जो मत्ति शब्द पडा है उसका श्रर्थ साव्यवहारिक प्रत्यक्ष है। 
तब मतिज्ञानके ये ५ प्रकार हुए--साव्यवहारिक प्रत्यक्ष, स्मृति, प्रत्याभिज्ञान, तके और 
अनुमान । ये पाँचो बातें हम आप सबसे होती रहती है, म्गर उसका ख्याल नही करते । 
भेद समझना कि कैसे ज्ञान हो, इसका क्या ढंग है, इसका वया विकास है ? इसका ज्ञान 
नही करते | वे सब बाते इसमे श्रायेभी । 

ज्ञानकी वात समझनेमें अनुत्साह न करनेका अनुरोध--भैया ! कुछ लोग होगे ऐसे 
कि जिन्होने न ज्ञानचर्चा सुनी, या एक साधारणरूपसे ही सुना, समझा, जाना, उन्हें इस 
प्रकरणके सुननेमे क्रुछ कठिताई लगेगी, कुछ चित्त घबडायेगा । मगर एक बात तो बताओ- 
जो अपने जीवनमे एक रटन लगा रखा कि जो बाते सरल हो, तुरन्त दिलचस्प हो, जो 
दूसरोको तुरन्त हँसा दे, वे बाते तो हम सुनेगे, तो इस ही बात पर जीवनभर श्रडे रहने 
से पावोगे क्या ? कुछ नही | बडा श्रम किया, सब तरहसे व्याख्यानोके रुननेकी लगन भी 
की, खूब सुना भी मगर ढग ऐसा ही बनाया कि जो बाते सरल, रुचिकर, मनोरञ्जक हो 
उन्हे ही सुनेगे, तो भाई ठीक है। इसी आग्रहमे बने रहो, न सुनो जीवनभर, मगर एक 
यह फैसला तो करलो कि मुझे इससे जीवनमे मिलेगा क्या ? और, फिर मरण समयके 
लिए मुझे श्रालम्बन क्या मिलेगा, जिसमे कि वे अपने उपयोगको स्थिरतासे टिकाये-ऐसे 
शुद्ध तत््व्मे कि जीवन सफल हो जाय और भविष्य भी सुन्दर बन जाय । ऐसी बात पाने 
के लिए हम इसे श्रम समझें और जो बेकारवी बाते हैं, वैभव इज्जत आदिक बढ़ानेकी ,बातें 
हैं, अथवा अन्य बडीसे बडी समस्यावोके सुलभानेकी बाते है। उनके लिये तो ये सुभट बन 
रहे हैं श्ौर श्रपने भीतरकी ज्ञानकी बात सुनने, समभने, परखने के लिए बडे कातर बन 
रहे है, तो यह तो कोई भली बात नद्दी है। अरब तो कुछ चेतना चाहिए। कुछ साहस 
बनायें, कुछ बल बनाये, अपने मनकी ढीलाई को खतम करें और अपना एक ऐसा निर्णय 
बनाये कि क्या हम अपने श्रापकी खुदकी बात न समझ सकेगे ? बल्कि परके सम्बन्धमे कही 
हुई बातका समझना कठिन है । कठिन ही नहीं बल्कि असम्भव है। कोई,परको समझता 
नही । परके बारेमे जो यह ज्ञान बनता, विकल्‍प बनता उसका ही समभने वाला है, परकों 
कोई समझ ही नही सकता । लेकिन इस रहस्यके न जानने वाले लोग यह धारणा रखते 
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हैं कि मैं इतना विज्ञानमे वढ़ गया, मैं इतने परतत्त्वोकों समभने लगा, परन्तु परमार्थत 
परको कोई समभ नही सकता । व्यवहारमे परकी समभ माने भी तो भी वह परकी समझ 
कठिन है और अपने आपमे जो भ्रपनी बात बत॑ रही है, स्वरूप है उसकी बात समभता 
सुगम है, मगर मोहके वश होकर जब निर्णय ही पहिलेसे उल्टा कर बैठे है कि यह वात 
तो सरल है श्लौर यह बात कठिन है तो उनके लिए तो कठिन ही रहेगा। एक श्रपने उस 
निर्णंयको बदल दे तो निजकी बात समझना सरल हो जायगा। एक मामूली सा तो यह 
काम हैं मगर लोग ऐसा डर गए कि यह काम तो मुभसे बन ही न सकेगा। श्ररे एक 
साहस बनाञ्रो । जेसे कि जब किसी कमरेकी छत गिर गई तो है, यद्यपि वह एक बहुत बडा 
बोक़, पर समभते हैं कि इस कामको तो हमीको करना है इसलिए तुरन्त उस कामको 
करनेमे जुट जाते हैं। हाँ भ्रगर पासमे पैसा हुआ तो नौकरोसे वह काम करवा लेते हैं । 
तो जिस कामको अपना काम समभ रखा है उस कामको करनेका कितना बडा साहस बना 
लेते हैं। सोचते हैं कि यह कितनासा काम है, इसे तो हम श्रभी भट किए लेते हैं। और 
जिस कामको ऐसा समझ लिग्रा है कि यह काम मेरे करनेको नही हैं, ये तो साधुसत जनो 
के काम है, ऊचे विद्वान लोगोके काम है, इनको तो वे ही लोग समभे और करें । मगर 
बतलावो विद्वान लोग भी कही आकाशसे उतरकर श्राते हैं क्या ? या वे पेटसे ही सब 
कुछ सीखकर श्राते है ” या वे विद्वान लोग कोई अ्रन्य प्रकारके मनुष्य हैं ? बात वही है, 
बिद्वानोकी तो बात क्‍या है ? मैं वह हू जो है भगवान, जो मैं हूँ वह है भगवान, बात तो 
यह आना चाहिए । तो यह बात कोई कठिन नही है, सुगम है । इसमे किस-किस प्रकारके 
ज्ञान जगते है श्रौर वह मतिज्ञान किस-किस ढंगसे होता है ” हम अपने आपके होने वाले 
ज्ञानोकी ही तो परख करनेकी बात कह रहे है । यह कोई कठिन बात नही है । 
सांव्यवहारिक प्रत्यज्ञ नामक परोक्षभूत मतिज्ञनका प्रकार--मतिज्ञानके जो ५ 
प्रकार बताये गए है--ये पाँचोके ही पचो प्रकारके ज्ञान हम श्रापके करीब-करीब बराबर 
होते रहते है । पर उनमे परख करें। यह ज्ञान किस प्रकारका है, इन ५४ भेदोमे से यह 
छुटनी कर लो--यह ज्ञान इस प्रकारका है, यह ज्ञान इस प्रकारका है, यह बात बतायी 
गई । साव्यवहारिक प्रत्यक्ष जिसका अ्रर्थ यह है कि हम इन इच्द्रियोसे, मनसे जो स्पष्ट 
जानते हैं, वह सब साव्यवहारिक प्रत्यक्ष है। काला, पीला, मीठा, खट्टा आदिक जो कुछ 
जाता, बिना विकल्प किए, बिना उन छब्दोको उठाये हुए, वह सव साव्यवहारिक प्रत्यक्ष 
कहलाता है । देखिये परोक्षाज्ञनके भेद बता रहे है, भौर उन भेदोमे नाम लिया है साव्यव- 
हारिक प्रत्यक्ष | तो बात यह है कि वस्तुत है तो वह परोक्ष, क्योकि यह इतना सीधा 
इन्द्रियजन्य ज्ञान भी चकि इन्द्रियजन्य है, इन्द्रिय मनकी अपेक्षा रख रहा है, श्रतएव परोक्ष 
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है। लेकिन अवधिज्ञान वगैरह जंसे किसी पदार्थकों पूरे रूपसे स्पष्ट जानते है उनकी तरह 
हमारा यह इन्द्रियजन्य ज्ञान भी एक देश रूपसे जो सामने है उसे स्पष्ट जानता है । इतनी 
सहशताके कारण इसको प्रत्यक्ष कह दिया है | तो यह प्रत्यक्ष जो कहा गया है वह व्यवत्वार 
से कहा गया है, न कि प्ररमार्थसे । वस्तुत तो यह परोक्ष ज्ञान हो है। तो व्यवहारसे जो 
प्रत्यक्ष ज्ञानरूप है उसे कहते है सांव्यवहारिक प्रत्यक्ष । इन इन्द्रियजन्य ज्ञानोको जो कि 
सीधे एकदम होते है ये साव्यवहारिक प्रत्यक्ष है। अब अन्य प्रकारके प्रत्यक्ष ज्ञानोेको फिर 
कहेगे । 

आभिनिवोधिक ओर सांव्यवहारिकका परिचय--सत्‌ खण्डागममे मतिज्ञानका दूसरा 
नाम बताया है श्राभिनिबोधिक । ज्ञान ५ प्रकारके बताये है; आभिनिबोधिक, श्रुतज्ञान, अव- 
धिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान । आशिनिबोधिक शब्दका अर्थ यह है कि अभिमुख 
ग्रौर नियमित पदार्थोंका ज्ञान , करना | इसमे दो उपसर्ग लगे हैं--आभ्राभि और नि । जो 
पदार्थ सामने है, जिस औरसे भ्रभिमुख चाहिए उसका ज्ञान करना और नियमित विषयका 
ज्ञान करना, स्पशनएइन्द्रियके द्वारा ठडा गर्म आदिकका ज्ञान क्या जाता है। अनियमित 
खट्ट मीठेका ज्ञान नही होता । रसनाइन्द्रियके द्वारा खट्टे मीठे आदिकका ज्ञान होता निय- 
मित है, अन्य पदार्थोका ज्ञान न होगा । यो अभिमुख और नियमित पदार्थोका ज्ञान करनेको 
आाभिनिबोधित ज्ञान कहते है। आज चर्चा इस मतिज्ञानकी ही चल रही है। मतिज्ञानकी 
५ पर्याये है--साव्यवहारिक प्रत्यक्ष, स्मरण, प्रत्यभिज्ञान, तके और अनुमान । श्रब इन 
५ ज्ञानोमे सभी ज्ञानोमे कुछ न कुछ शंका सी बनी हुई है कि परोक्षज्ञानके तो भेद कर 
रहे, और पहिले मतिज्ञानका नाम रख दिया साव्यवहारिक प्रत्यक्ष । उसका समाधान यह 
है कि प्रत्यक्ष तो इस कारण है यह कि श्रन्य प्रत्यक्ष ज्ञानोकी तरह पूर्णारूपसे तो नही किन्तु 
एक देश स्पष्ट प्रतिभास होता है । जैसे श्रॉखो जो कुछ देखा वह तो प्रमाणरूप होता प्रत्यक्ष । 
दूसरा। उसके खिलाफ कुछ कहे तो यह मान ही न सकेगा । वाह मैंने श्राँखो प्रत्यक्ष देखा। 
मैंने खुद खाकर देखा कि ऐसा ही है । तो यह ज्ञान प्रत्यक्षकी तरह है | साव्यवहारिक शब्द 
यो लगा है कि वास्तवमे प्रत्यक्ष नही है, किन्तु व्यवद्वारमे ही प्रत्यक्ष है । 

स्प्रणनामक मतिज्ञान-अ्रब स्मरण, प्रत्यभिज्ञान, तक॑ और शअनुमानकी बात सुनो । 
स्मरण कहते हैं - पहिले अनुभूत पदार्थका ख्याल होनेको । जैसे कहते ही है कि ख्याल भरा 
गया, स्मरण हो गया, याद भ्रा गई । तो किसी भी बातकी याद आतो कब है कि उसका 
पहिले अनुभव किया हो और कुछ स्मरण हो रहा हो, ऐसे ज्ञानके प्रति यह कहा जा सकेगा 
कि स्मरणज्ञान तो श्रुतज्ञान जैसा लग रहा है। उसका समाधान यो करता चाहिए कि ये 
स्मरण और बाकीके प्रत्यभिज्ञान, तर्क, श्रनुमात भी जब तक स्वके अर्थ बनते हैं तब तक 
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तो मतिज्ञान हुए श्रौर जब दूसरेके समभनेके लिए शवब्दात्मक विधिको ले लेते हैं तब, ये 
श्रुतज्ञानरूप हो जाते हैं। तो स्मरण ज्ञान उसे कहते है कि पहिले श्रनुभूत किए हुए पदार्थों 
की याद हो जाना। तो ये जब तक स्वार्थ है तब तो ऐसा बोला जाता है और जब ये पराथर्थ 
होते है, श्रुतज्ञान जैसा रूप रखते हैं तब भी ये परोक्ष कहलाते हैं । 

अरब यह प्रश्न किया जा सकता कि जब ये चारो मतिज्ञानरूप भी वन सकते, 
श्रुतज्ञानरहूप भी बन सकते तो इनका मतिज्ञानमे क्यो सम्बंध जोडा, श्रुतज्ञानमे जोडते ? 
उसका समाधान यह होगा कि इसकी उत्पत्ति विशेषतया प्रथम स्वार्थरूपसे होती है इसलिए 
जब तक ये स्वार्थरूप रखते हैं तब तक ये मतिज्ञान कहलाते हैं । इनके मतिज्ञानमे व्यापकता 
श्रधिक है| श्रुत ज्ञानहप तब होता है जब दृूसरेको समभानेके लिए प्रयत्न किया जाता है । 
स्मरण ज्ञान पहिले साव्यवहारिक प्रत्यक्षसे जाना हो श्र फिर उसकी याद आती हो तो 
उसे स्मरण ज्ञान कहते हैं। किसी चीजका इस चखा था, श्राज वह याद ञ्रा रहा है, या 
किसी वस्तुकी कल देखा था, आज वह याद आ रहा है | कभी सना था आज याद आ रहा 
है। तो साव्यवहारिक प्रत्यक्ष पहिले किसी पदार्थमो जान लिया गया हो, फिर उसका 
स्मरण हो रहा हो तो उसे स्मतिज्ञान कहते है । जैसे जहा जहाँ यात्रायें की हो। कोई 
श्रवराबेलगोल गया हो, वहाँ जाकर बाहुबलि स्वामीकी मूर्तिके दर्शन किए हो श्रौर श्राज 
उस मूर्तिका स्मरण हो रहा है, तो आज सामने तो वह मूर्ति नही है लेकिन पहिले भ्रनुभव 
किया था, जान लिया था उसका स्मरण हो रहा है उसे स्मरण ज्ञान कहते है । देखिये यह 
स्मरण ज्ञान पद पदपर हम आपके होता रहता है, पर उसका हम कुछ विशेष रूप नही रख 
पाते और यो ही छोड देते है | स्मरण बिना हम यहाँसे घर नहीं जा सकते, खाना नहीं 
खा सकते, कुछ बोल ही नही सकते । हर बातमे बीच-बीचसे स्मरण लगा ही रहता है। 
स्मरण न हो तो हम कुछ कर ही नही सकते । तो इसको कहते है स्मरणाज्ञान | ये हम 
झ्राप लोगोके ज्ञानकी किसमें हैं। हम श्राप सबमे ज्ञानका वेभव है, वह वेभव श्राजकल किस 
किस रूपमे प्रकट हो रहा है, यह समभना है। और साथ ही यह भी जाने कि वास्तविक 
रूपमे किस तरह प्रकट होना चाहिए था ? जो हमारा शुद्ध रूप कहलाता, हमारी प्रभ्ुुता 
कहलाती, हम आनन्‍्दमय होते ऐसा कौनसा विकास था ? वह है केवलज्ञान | केवल हम 
पदार्थोके जानकार ही होते, उनमे कोई हमारे रागद्वेष मोहके विकल्प न जगते । हमारा 
सम्बध न बनता । तो हमारा वह विकास बडा उत्तम था और हम सुखी कहलाते । देखिये- 
कुछ रागद्वेष जगे बिना स्मरण हम कर ही नही सकते । किसी बातका थोडा बहुत रागद्वेष 
है तब जाकर हमारा स्मरण बनता है । वहा भी स्मरण होता है मगर वहाँ भी श्राप परख 
लो किसी न किसी सम्बधका थोडा भी राग होगा तो स्मरण बनेगा, पर रागद्वेष मोह रहित 
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जो ज्ञान है, जहाँ स्मरण अआदिकके विकल्प नही है, केवल जाननमात्र है, ऐसा विकास 
हमारे लिए किस समय होगा ऐसी प्रतीक्षा करें । आज जो हमारा विकास है वह राग्हेष 
भावसे मिला हुशा है श्लोर यह हमारी आखिरी वदम नही है । इसलिए यहाँ कभी मौजका 
सन्‍्तोष न करना चाहिए कि हमको सब कुछ मौज मिला है, सर्व आनन्द है, जो चाहिए था 
सो सब मिल गया, यह बात नही है। अगर सर्वेस्व मिल गया होता तो कुछ समय वाद 
उत्तरकालमे हमे कमी महसूस न होना चाहिए थी । तो स्मरणज्ञान है यह । 

प्रत्यभिज्ञान नामक मतिज्ञानका एकत्वप्रत्यभिज्ञान नांसका -प्रकार-- श्रब तीसरा 
प्रकार है मतिज्ञादका प्रत्यभिज्ञान | देखिये--रोज रोज हम आपके काम आते रहते है ये 
ज्ञानके विकास, मगर परख नही पाते । परख होती जाय झौर साथ ही यह भी जानते जाये 
कि ऐसे छुटपुट विकास तो हमारे रागद्वेष भावके कारण हो रहे है, हम वहाँ रागद्वेषकी 
परख करे, उस रागको मिटानेका यत्न करे यह हमारा पौरुष जगता है। प्रत्यभिज्ञान किसे 
कहते है ? साव्यवहारिक प्रत्यक्षेत जिसका जिस समय ज्ञान किया जा रहा हो और किसी 
का स्मरण किया जा रहा हो तो स्मरण और प्रत्यक्षका जो जोडरूप ज्ञान है वह प्रत्यभि- 
ज्ञान है। जैसे यह वही मूर्ति है जिसको हमने दो वर्ष पहिले देखा था। श्रवण बेलगोलमे 
दुबारा पहुच गए | वहाँ जाकर यह ज्ञान हुआ कि यह वहो मूर्ति है जिसको हमने दो वर्षे 
पहिले देखा । तो यह प्रत्यभिज्ञानका रूप है, इसे कहते है एकत्वप्रत्यभिज्ञान | आज जो दिख 
रहा है, और जो जाना गया था उसमे एकत्व जोडना, यह वही है जिसे हमने पहिले देखा 
था । अ्रब स्मरणमे और इसमे कुछ अन्तर है ना ? स्मरणमें जोड नहीं है, केवल ख्याल है 
श्रौर प्रत्यभिज्ञानमे जोड हो रहा है। जैसे श्राज यहाँ बेठे हुए मानों मूतिका स्मरण कर 
रहे है, जेसाका तैसा ही स्मरण कर रहे है यह तो स्मरण है, श्रौर वहाँ पहुचनेके बाद जो 
हम यह ज्ञान करते हैं कि वही है जिसको हमने पहिले देखा था, इसमे जोड हो गया । तो 
प्रत्यभिज्ञान भी चलता रहता है। पअ्रब जरा श्रपने व्यवहारकी स्थितियोमे भी परखो कि 
यह ज्ञान भी कितने जल्दी-जल्दी हो रहे है ” मोटे रूपसे तो ऐसा सोच लेते है कि जब 
कभी कोई चीज सामने आयी और हम उसके बाद स्मरण करें और उसे फिर जोड तो 
यह प्रत्यभिज्ञान होता है । प्रत्यभिज्ञान हुए बिना हम अ्रपना व्यवहार कर ही नही सकते । 
भोजन कर रहे हैं, हाथमे कौर उठाते है क्योकि हमे उसमे प्रत्यभिज्ञान का सस्कार बराबर 
बना हुआ है कि यह वही भोजन है, यह वसा ही भोजन है, जिससे कि हमारी भूख 
मिटेगी | हम उनका कोई प्रकट रूप नही ला पाते, लेकिन बनाते है वह भीतर निरन्तर 
तब जाकर हम व्यवहार कर पाते है । 

ज्ञानका विकास और सख्रोत--देखिये कैसे-कैसे ज्ञान विकास हम आपसे निरन्तर 


श्०्८ भ्रध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग 


चलते रहते है। उनके विकासका मूल आधार तो सहज ज्ञास है। ज्ञानस्वभाव है। जैसे 
उत्पाद व्यय ध्रौव्य वाले पदार्थमे जो उत्पाद व्यय ध्रौव्य होते है उनका श्राधार भ्र्‌ बता 
है, कुछ चीज है जिससे नया परिणमत होता है और एक परिणमन विलीन हो जाता है। 
ऐसे ही हमारे जितने भी ज्ञान विकास होते है वे है किसके ”? विकास होकर इससे श्रागे 
नया विकास हुश्ला, वह मिट गया, फिर नया विकास हुआ, यह विकासकी परम्परा किसमे 
हुंत है? वह तो एक है। जैसे एक अंगुली अभी सीधी है, फिर टेढीकी गई है, फिर 
शौर कुछ हुआ तो ये सब जितने किस्म हो रहे है इस एक अग्रुलीमे। इस प्रकार जो 
छुटपुट ज्ञान हमारे चलते रहते है यह सब जानविकासकी परम्परा किसमे होती है ” वह 
ग्राधारभृत कोई एक ज्ञानभाव है ? लोग तो ज्ञानविकास की खूब चर्चा भी कर लेंगे, 
उनका विकास भी बता देंगे पर ये सब विकास आखिर है किसमे, इसका कुछ उन्हे पता 
नही । ये सब विकास उस एक ज्ञानस्वभावके ही हैं। उस एक पर जिसकी हृष्टि पहुंच गई 
उनको सम्यवत्व हो जाता है । उन्होने वह आश्रय पाया जिसके श्राश्यसे उनको मुक्ति प्राप्त 
होगी । हम चाहते हैं कि हमे बहुत ऊंचा आनन्द मिले | मगर उस आननन्‍्दको पानेके लिए 
आ्रानन्दमयका आश्रय नही लेते हैं, किन्तु भ्रादन्‍्दरहितिका आश्रय लेते हैं | 
जैसे बाह्मपदार्थ पजञ्चेन्द्रिके विषय मनके विषयभूत विकल्प ये परपदार्थ हैं, परतत्त्व 
हैं, इतका आश्रय लेते है, उपयोग इनमे फंसाते हैं, इनमे अपनी आशा बनाते है तो झ्राश्रय 
लेते हैं, पर इन बाह्यपदार्थोका जो कि आनन्दरहित है, कदाचित किसी जीवका भी आश्रय 
लें जैसे कि मोही रागी जन लेते ही रहते हैं। घरके बच्चोका, स्त्नीका, इनका भी श्राश्रय 
लेते हैं, तो वे श्रानन्दरहित आश्रय लेते हैं। आनन्दमयका श्राश्रय नही लेते । श्रथवा जो 
भी बाह्य चीजें है, पोदृगलिक हैं, मूतिक है उनमे उनमे ही भ्रपना उपयोग रखते हैं, श्र।नन्द- 
रहित चीजोका ही श्राश्रय लेते रहते है, श्रौर कदाचित जीवस्वरूप पर भी जायें तो वहाँ 
भी अपने आनन्दस्वरूपका आश्रय नही लिया वह जीवस्वरूप ज्ञानानन्दमय है मगर हमारा 
श्रानन्द नही है, हमारा ज्ञान नही है। एक पदार्थका ही आश्रय लिया, और वस्तुत यदि 
हम उस आननन्‍्दस्वरूपका श्राश्रय लें तो व्यक्ति उसके उपयोगमे न रहेगा और जो स्वय श्रपने 
श्रानन्दमय स्वरूपमे श्रा जायगा | दो हम चाहते तो आनन्द है, पर उंपाय करते हैं श्रानन्‍्द- 
रहित पदार्थका श्राश्रय लेनेका । कंसे प्राप्त हो ? सदाके लिए श्रानन्द मिले, सदाके लिए 
सकट टलें, इसका उपाय तो आतनन्दमय तत्त्वका आश्रय लेना है, अन्य उपाय न कभी हुश्रा, 
न कभी हो सकेगा । जब भी हम श्राप इस आननन्‍्दवो स्थितिमे श्रायेंगे तो इस ही उपायके 
द्वारा इस श्रानन्दकी स्थितिमे झ्रायेंगे तो जो ये हमारे ज्ञानविकास हो रहे हैं इनका झ्रधार 
सहज ज्ञानस्वभाव है, उस पर दृष्टि नही देतें | जब कभी कोई समस्या श्राती है तो वहाँ वो 
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बह्त समभाते है--अश्रजी मूल तत्त्वपर »इये उस मूल बातपर आनेसे ये सव समस्याये हल 
हो जायेगी । व्यवह्टार्मे हम इन समस्यायोंके लिए मूलका बहत आदर करते हैं । हममे जो 
वात गुजर रही है, जो विकास हो रहे हैं, उसके मूलपर नहीं जाना चाहते । भ्रजी इन बातो 
मे उपयोग न फंसाइये, जरा मूल तत्वपर आइये । मूलतत्त्वपर आनेसे सारा कगडा मिट 
जायगा, सभी समस्‍यायें सुलझ जायेंगी। तो हम आपके जितने परिणमन है, जितने 
विकास है, जितने ज्ञानरूप है उन सबका मूल रूप है यह सहज ज्ञानस्वभाव | इस सहज 
ज्ञानस्वभावका आश्रय लेनेसे ये सारे संकट हमारे टल जायेगे । 
साइश्य प्रत्यभिज्ञान, वेलक्षएयग्रत्यमिज्ञान और प्रतियोगी प्रत्यभिज्ञान--यहाँ चीज 
चल रही है प्रत्यभिज्ञान की बात | प्रत्यक्ष श्रीर स्मरणके विपयमे जोड लगानेको प्रत्यभिनज्नान 
कहते है | ये जोड चकि अनेक प्रकारसे होते है इसलिए प्रत्यभिज्ञानके अनेक भेद हैं। एक 
तो एकताका जोड । यह मनुष्य मनुष्य है जिसे हमने श्रमुक नगरमे देखा था | तो यहाँ जोड़ 
किया गया एकताका । यह वही है । यह सामतेकी वात और वह पहिलेगी बात इनमें जोड़ 
लगा दिया, यह वही है आदिक एक जोड होता है सहशताका । यह उसके समान है, यह 
उसकी तरह है । यहाँ यह देखा, यह तो हुआ प्रत्यक्ष । प्रथम श्रौर मैं यह हुआ स्मरण । 
उसमे तरहका, समानताका जोड़ किया गया | यह उसकी तरह है, इसे पारिभाषिक शब्दोमे 
कहते है साहश्यप्रत्यभिज्ञान । सहशताका जोड़ करना प्रत्यभिज्ञान है। जितने भी ज्ञान होंगे 
उनका झ्राधारभृत ये दो ज्ञान हैं- प्रत्यक्ष और स्मरण ।। प्रत्यक्ष और स्मरणमे श्राने वाले 
जो दो तत्त्व है उन दो तत्त्वोमें जोड लगा देनेको प्रत्यभिज्ञान कहते है । चाहे एकत्ताका 
जोह करे, यह वही है, चाहे समानताका जोड करे, यह उसके समान है और चाहे विल- 
क्षणताका जोड करे, यह उससे बिल्कुल न्यारी चीज है, यह भी प्रत्यभिज्नान है । “यह” यह 
तो हुआ प्रत्यक्ष ज्ञान ओर “उससे” यह ह॒थ्रा स्मरण विल्कुल निराला है, यह हझ्मा विल- 
क्षणताका जोड । इसे कहते है वेलक्षण्य प्रत्यभिज्ञान | देखिये--ये सब ज्ञानकी किसमें हैं। 
हम आपसे जब चाहे चलती रहती हैं । और इनमे परस्परमे अन्तर भी है श्रौर नही भी 
है। भ्रन्तर तो यो है कि सूक््मरूपसे विचारों तो इनका विपय जुदा-छुदा है । जैसे एकने 
एकताका जोड किया, एक ज्ञानने समानताका जोड़ किया, एक ज्ञानने विसह्णतावा जोड़ 
किया और अन्तर यो नहीं है कि वात एकसी होती है। क्या कि प्रत्यक्षमे जाने हये पदार्थ 
गौर स्मरणके जाने हुए पदार्थमे कुछ जोड़ दिया गया इसे कहते है प्रत्यशिन्ञान । कही कही 
जोड प्रतियोगी रूपसे होता है। जैसे कहना कि यह उससे अधिक लम्बा है, गकह्ू उस चीजसे 
छोटी चीज है) इसमे “यह” तो हन्ना प्रत्यक्ष, “उससे” यह [ प्वा स्मरण, शीर उससे यीड 
क्‍या किया गया ? प्रतियोग, ध्पेक्ा, संतुलन, मुझावला जोझा सवा है । यह उससे छोटा है, 
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यह उससे बडा है, यह उससे दूर है, यह उससे हल्का है, यह उससे भारी है इन सबको 
कहते हैं प्रतियोगी प्रत्यभिज्ञान । 
आत्मसम्यक्त्व होनेपर स्मरणादिकोंकी उच्च श्रेणी--हम भ्रापके ज्ञानोमे जैसे जैसे 
विशेष योग्यता बढ़ती है वैसे ही वैसे ये प्रत्यभिज्ञान आदिक ऊँची श्रेणीमे झ्राते रहते हैं। 
देखिये--कभी कभी स्वानुभवका भी स्मरण चलता है। स्वानुभव क्या है ? सहज 
शुद्ध भात्मतत्त्व । उसका अनुभव कर लिया। श्रनुभवके कालमे खूब अ्रम्मृतपान किया 
था, खूब आनन्द पाया था । श्रब वह स्थिति तो थोडे समयके लिए थी । स्थिति हुई और 
विलीन हो गई। श्रव आज हम उसका स्मरण करते हैं। तो उस श्रनुभवके स्मरणमे भी 
बहुत सामथ्यं है। वहा भी बडी कल्पनायें कर रहे है, आखिर *वानुभवका ही तो स्मरण 
किया जा रहा है । किसी भी प्रकार प्रत्यक्ष हुआ हो, उसका स्मरण हो सकता है, चाहे वह 
साव्यवहारिक प्रत्यक्ष हो और चाहे पारमाथिक । मुनिजन अवधिज्ञानसे कोई बात जानकर 
दूसरोको जो बताते है, वह किसी आधारपर बताते हैं । श्रवधिज्ञान तो निविकल्प है, उससे 
तो जान लिया । जान चुके, भ्रवधिज्ञानका उपयोग न रहा, मगर उसके निकट तुरन्त ही 
उसका स्मरणा कर लिया । अरब स्मरण करके श्रतज्ञानके आवारसे वे मुनि दूसरोसे बताते 
हैं कि ऐसा होगा । जिस समय बता रहे है उस समय अवधिज्नावका उपयोग नही है, अ्रव- 
घिज्ञानसे जान लिया, अब उस ज्ञाततत्त्वका स्मरगा हो रहा हैं और ज्ञाततत्त्वका स्मरण हुआ 
ओर वर्तमानमे समक्ष हुआ, उनमे जोड करना उसका प्रत्यभिज्ञान है । यो साव्यवहारिक 
प्रत्यक्ष, स्मरणाज्ञान और प्रत्यभिज्ञान इन तीन किस्मोका वर्णन किया है। ये तीन किस्म 
मतिज्ञान नामके प्रथम प्रकारके बताये हुए ज्ञानकी किस्म है। परोक्षज्ञानमे जो मतिज्ञान बताया 
है उसके ये भेद चल रहे है। इत भेदोको सुनते हुए अपने आपमे ऐसा निरीक्षण करना 
चाहिए कि इस ज्ञानके जितने प्रकारके विकास हैं ये सब ज्ञानविकास इस सहज ज्ञानस्वरूपके 
विकास है । तो एक ही चीज है, कभी बढ गया विकास, कभी घट गया, पर जिसके विकास 
हैं वह है सहज ज्ञानस्वरूप, और वह हैं शाश्वत । उसपर दृष्टि पहुचती है तब समभिये कि 
हमने आत्माका सच्चा परिचय प्राप्त किया । प्रमाणकी इस पद्धतिसे ज्ञात करें तो हम आत्मा 
का सच्चा परिचय पा सकते हैं । ह 
तर्कश्ञान नामक मतिज्ञानके वर्णनका उपक्रम-सच्चे ज्ञानसे वस्तुके स्वरूपका निर्णय 
होता है, इस प्रकरणको लेकर सच्चे ज्ञातकी किसमें बताई जा रही हैं कि वे सम्यग्ज्ञाव होते 
किस तरहके हैं ? सम्यग्ज्ञानके दो भेद पहिले बताये कि ऐसा ज्ञान जो ज्ञान केवल आत्मासे 
प्रकट हो, इन्द्रिय शौर मनकी सहायता न ले । दूसरा ज्ञान ऐसा जो इच्द्रिय और मनके 
निर्मित्तसे प्रकट हो । दोनो ही प्रकारके ज्ञानोमे उपादान कारण श्रात्मा ही है। इच्धिय और 
मनका निमित्त करनेपर भी आत्माने जाना अपने ज्ञानस्वभावके आधारसे । कही इन्द्रियके 
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द्वारा नही जाना । जाना आत्माने अपने ज्ञानस्वभावके बलपर किन्तु वहाँ ऐसी कमजोरी है, 
ऐसा आवरण छाया है कि निमित्तके न पाये बिना नही जान सकते । तो एक ज्ञान तो है 
प्रत्यक्ष और दूसरा ज्ञान है परोक्ष । अब परोक्षज्ञानोमे भी किस-किस ढंगके ज्ञान होते है 
उसकी चर्चा चल रही है । साव्यवहारिक प्रत्यक्ष, स्मरण और प्रत्यभिज्ञान--इत तीन प्रकार 
का वर्णन किया जा चुका है। अब आज तकेज्ञानकी बात कहते है। बहुतसें लोग ऐसा 
कहते भी हैं कि भाई तक मत करो, तो मालूम होता है कि तर्क करनेमे कुछ बुद्धि विशेष 
लगती है | तर्कके आरधारपर ही सब कानून चलते है । तो तक ज्ञानको एक सुगम समभनेके 
लिए श्राधार पद दिया जाता है--'यदि” और 'तो! । 'यदिः और 'तो शब्दोके योजनपूर्वक 
विचार चल रहा है, ज्ञान चल रहा है, ऐसी स्थितियोमे तके ज्ञान होता है । जिसे पारिभा- 
षिक शब्दोमे कहते है---व्याप्तिके ज्ञानकों तर्क कहते है । व्याप्ति होते है दो प्रकारके । एक 
तो हाँ के साथ हाँ लगाना और एक न के साथ न लगाना | विधिकी व्याप्तिका नाम है 
अन्वयव्याप्ति । श्रौर निषेधकी व्याप्तिका नाम है व्यतिरेकव्याप्ति । जैसे ऐसी व्याप्ति बनाना 
कि जहाँ धुवाँ होता है वहाँ श्रग्नि होती है, यह अ्रन्वयव्याप्तिका रूप है। यदि श्रग्ति न हो 
तो घुवा नही हो सकता, यह है व्यतिरेक व्याप्तिकी बात । तो वास्तविकता क्‍या है, वह तक 
के ग्राधारसे जाना जाता है । 
अनुमान प्रमाणमें प्रमाशदाका आधार तके ज्ञान --अनुमान ज्ञानकों लोग सच्चा 
ज्ञानसा नही समभते । जब कभी पूछा जाता है कि भाई यह बात तुमने क॑ंसे समझा ? तो 
कह देते है कि हमने तो अ्नुमानसे समझा । उसका कुछ ऐसा दृष्टिकोण है कि बात सही है 
या नहीं । लेकिन शास्त्रीय प्रकरणके अनुसार श्रनुमान शब्द वडा पवका ज्ञान है। लोक- 
व्यवहारमे ग्रनुमान को सशय जैसा रूप देते है, लेकित अनुमान ज्ञान बड़ा पवक्‍का ज्ञान है। 
उसमें बल दिया तकंज्ञान ने । तक शुन्य अनुमान तो संशय जेसा ज्ञान हो गया, पर तके- 
पूर्वक जो अनुमान होता है वह प्रबल ज्ञान होता है। तो तकंज्ञान व्याप्तिके ज्ञानका नाम 
है और व्याप्ति दो किस्मके होते है। साधनके होने पर साध्यका होना, साध्यके अ्रभावमें 
साधनका न होना यह बात हमारे रोज-रोज काममे आती है, पर उसे पकड नही पाते । 
कही धुवा उठ रहा हो तो उसे देखकर तुरन्त कह देते कि भाई आग लग गईं। उसके वारे 
में पूरा निर्णय कर लेते है, संदेह नही करते । श्रब कहाँ आग लगी, कितनी लगी, इसमें 
चाहे विवाद रहे मगर बहुत धुवाँ देखकर यह निर्णय कर ही लेते है कि इसमे आग है । 
वहाँ कोई सशय तो नही रहता क्योकि रोज-रोज धुवाँ और अग्नि एक साथ रहते देखा 
करते है । और यह जान रहे है कि घुवाँसे आग नही पैदा होती, आगसे धुवाँ पैदा होता 
है । तो अग्नि है कारण और घुवाँ है कार्य । तो जहा कार्य होगा वहा कारण अवश्य है । 
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वारणके विना कार्य कहां ? तो कार्य जब दिखनेमे श्राया तो कारण जरूर ज्ञात होगा और 
कारण दिखनेमे श्राया उससे कार्टकी सिद्धि हो प्रथता न हो, क्योकि अ्रनेक जगह ऐसी 
श्रग्ति है कि जिसमे घुवा नही होता । तो श्रग्निके दिखने से घुवाँके सदुभावका निर्णय हो 
या न हो, पर धुर्वाँके निरखनेसे श्रश्निका निर्णय होता ही है। यह सब तर्क ज्ञानका प्रताप 
है । इन सब वातोकों समभनेके लिए अनुमान ज्ञानका जब प्रकरण चलेगा उसमें तर्क श्रौर 
अनुमानका सम्मिलित रूपसे वर्णान होगा । 
अनुमान प्रमाण नामक मतिज्ञानका पर्णन--पश्रव श्रनुमान ज्ञानकों सुनो ! अनुमान 
ज्ञान किसे कहते है ” साधनको देखकर साध्यका ज्ञान करना ! किसी चीजको देखकर जो 
सिद्ध करते है उसका अनुमान करना अनुमान है। जैसे धुर्वाँ निरखकर अग्निका अनुमान 
करना यहाँ अग्नि है घुवा होनेसे, यह अनुमानका रूप हुआ । 
गञ्रव इस अनुमानमे कितनी तरहके अद्भ हैं, इस पर हृष्टिपात करें । 
इस पवव॑तमे अग्नि है घुवा होनेसे। जहा जहा घधु॒वा होता है वहा वहा अग्नि होती 
है | जहा श्रग्नि नही होती वहा घुवा भी नहीं होता । श्रौर, घुवा है, इससे सिद्ध है कि 
्रग्ति जरूर होनी चाहिए। देखिये--यह सव श्रनुमानकी एक रचना बताया है। अनुमान 
में इतनी बातें होती हैं। जो लोग बड़े श्रभ्यासी हैं वे लम्बी वारतें नही बोलते । इतनी 
लम्बी बात सोचनेका उनके पास समय नही है| घुवा देखा और भट जान गए कि यहा 
ग्राग है। लेकिन कोई कम श्रभ्यासी पुरुष हो तो उसे वहुत बहुत विस्तारसे समझाया 
जाता है। बुद्धिमान पुरुष तो दो तीन बातोसे ही सारा ज्ञान कर लेते है। यहा अ्रग्ति 
है धुवा होनेसे । तो सब ज्ञान हो गया | क्या व्याप्ति, क्‍या तर्क, क्या उदाहरण ? अ्रगर 
कम बुद्धिमातको समभानेके लिए इतने रूपमे बोलना पडता है| तो भ्रव जो यहा रूप वोले 
गए उनमे ५ अैग आये । इस पवेतमे अग्नि है । यह तो हुई प्रतिज्ञा । इसमे दो वातें मिली 
हुई हैं, पर्वतमे श्रग्ति। पर्वत है पक्ष जिसकी सिद्धि करना है, अ्रग्ति है साध्य, और 
हेतु दिया है-धुवा होता है । जहा जहा धुवा होता है वहा वहा श्रग्ति होती है यह है अच्वय- 
व्याप्ति । जैसे रसोई घर, यह है श्रन्वयव्याप्तिका हृष्टान्त | जहाँ अभ्रग्ति नही होती वहा धुवा 
नही होता । जैसे तालाब यह है व्यतिरेकव्याप्ति गौर यहा घुवा है यह है उपनय । इस 
लिए यहा श्रग्ति है यह निगमन हुआ । इस प्रसंगमे यह समक्रिये कि ये अ्रनुमाव आदिकके 
लक्षण और इन सबका परिज्ञान हमारे किस काममे श्रायगा ? तो सुनो | जब आप श्रपने 
आत्मस्वरूपका परिचय करना चाहते हैं तो निरखते हैं ता कि यह आत्मा है, क्योकि इसमें 
ज्ञान है। अब देखिये-अनुमानका रूप बन गया। जहाँ जहाँ ज्ञान होगा वहा वहां आत्मा 
का अ्रस्तित्व है। जहा शआात्माका श्रस्तित्त्व नहीं वहा ज्ञान भी नही | जहा ज्ञानका श्रस्तित्त्व 


ग्रध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग ११३ 


नही वहा श्रात्मा भी नही । और ब्रापको सब तरहके उदाहरण मिल जायेगे | ये चौकी, 
बैच, चटाई झ्ादिक जो कुछ सामने पड़े है ये श्रात्मा नही है क्योकि इनमे ज्ञान नही है । 
तो कोई चिह्न देखकर किसी वस्तुका बोध किया जाय तो उसमे श्रनुमान प्रमाणकी 
श्रावश्यकता होती है । उसी अ्रनुमानके लक्षणकी बात कही जाती है । 
वास्तविक ज्ञानवी सम्पन्नता--ज्ञानकी ये सब बाते जब विधिपूरवेक हम बहुत ज्ञान- 
सम्पादनका प्रयत्न करें तो उसमे ये आवश्यक है । जाननेमे उपाय हमारे मजबूत न हो तो 
हम जाननेकी दिशासे बढ नही सकते ।-भले हो हम एक साधारण ज्ञान बनाकर एक मन- 
बहलावा उत्पन्त कर ले, और इतने मात्रसे सन्‍्तोप कर ले कि हमने सब कुछ सुता, कुछ 
जान लिया, जाननेके लिए कितना पडा हुआ है । किन्तु जिसे जाननेके बाद फिर जाननेका 
प्रयत्त न करना पड़े ? वहाँ तक जानना पहुंच. जाय तो समभो कि हमने भ्रव सर्वेस्व जाना । 
देखिये--लोग काम किसलिए करते है ? इसीलिए कि इस कामसे फुरसत हो श्लोर फिर 
ग्राराम मिले, इस कामसे फिर कगडा न रहे ओर न मेरे सामने काम पडा रहे । सभीके 
अन्दर काम करनेका यहो भाव रहता है । 
तो जानना भी एक काम है । जाननेसे फायदा क्या ? जानना यह पुरुषार्थ, यह कामकाज 
करना चाहिए, यो करना चाहिए । हमे ऐसा जानन बनाना है कि जिस जाननके बाद फिर 
जानना बनानेकी आवश्यकता न रहे । ज्ञानका काम फिर श्रागे पडा न रहे । जो हो तो 
सहज हो, वह बात अलग है, मगर यहाँ जो हम ज्ञान किया करते है तो जान जानकर पुरु- 
पार्थे करके, रागड्वेष करके, आकुलतायें करके जाना करते हैं, ये सारे जाननेके श्रम मुझे न 
करने पडे, इसके लिए जानन होना चाहिए । तो किस तत्त्वका हमे ज्ञान बने कि ऐसी स्थिति 
मिले कि कुछ जाननेका श्रम न करना पड़े, वह तत्त्व क्या है ? वहाँ तक पहुचना है । श्रब 
तो सोच लीजिए कि क्‍या हम श्रपने ज्ञानद्वारा कभी उस तत्त्व तक पहुंचे ? उस तत्त्व तक 
पहुचनेके लिए एक विधिपूर्वक ज्ञान बनावा होगा, और एक मूलको पुष्ट करते हुए ज्ञान 
बनाना होगा । यो तो कोई पुरुष नावको खेवे और उद्देश्ण कुछ न बनाया हो कि हमे किस 
दिद्यामे जाना है, तो वह तो कभी पूरबकी श्रोर जायगी, कभी पश्चिमकी ओर, कभी उत्तर 
की और व कभी दक्षिणकी श्रोर । नाव खेनेका काम तो वह दिनभर करेगा मगर वह अपने 
निदिष्ट स्थानसे न पहुच सकेगा। ठीक इसी तरह जाननेका उद्देश्य जब हमारा कुछ नही हैं 
तो जाननेके लिए हम बहुतसे यत्त करेंगे, खूब भ्रमण करेगे, बड़ा परिश्रम करेगे, मगर उस 
जाननेसे लाभ कुछ न पाया । बात ज्योकी त्यो रही । तो ज्ञान करना है और हमे उस तत्त्व 
तक जाना है जिस तत्त्व तक जाकर फिर हमें ज्ञानका ४ी श्रम न करना पड़े, ऐसी स्थिति 
पायें । वह तत्त्व क्या है ? सहज ज्ञानस्वहप, एक सहज ज्योति । एक ऐसा ज्ञानप्रकाश कि पर 


जज 
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जहाँ कोई तरग नही, उमग नही, जहाँ किसी प्रकारका क्षोभ नही, केवल एक सामान्यतया 
जाननभ्रकाश चलता रहता है, ऐसी स्थितिमे राग द्वेष मोहका काम ही नही । श्रगर राग द्वेष 
मोह किसी ओर जग रहा है तो उसको ऐसी ज्ञातापनाकी स्थिति मिलती ही नही तो सव्वे- 
कल्याण सर्ववेभव सर्वेसम्पन्तता इस ही तत्त्वमे प्रवेश करनेमे है, वाकीके जो कितने भी 
प्रकारके ज्ञान हो वे सब ज्ञान चूंकि अपने आत्माका श्राधार छोडकर हो रहे हैं, मायने 
श्रात्माका उपयोग न बनाकर हो रहे है, इसलिए वे सव क्षोभको साथ लिए हुए है | 
परततके लगावके आशयका मिथ्यापन---ससारमे दुख इतना ही तो है कि हम 
अपने आपके आश्चयमे ज्ञान नही बनाते है। श्रौर परकी दृष्टि करके, परमे कुछ चाह करके, 
परका लगाव रख करके कुछ ज्ञान बनाते है, उसका श्रसर क्या होता है कि चंकि हमारा 
यह उपयोग इस आनन्दमय स्वरूपको छोडकर बाहर चला तो जो अपने घरको छोड- 
कर दूसरेके घरमे रहना चाहे वह टिक तो न सकेगा । उसे तो हर एक कोई भगायेगा । 
ऐसे ही हमारा उपयोग अपने द्वारकों छोडकर बाह्य पदार्थोमे लगा रहे तो टिक तो न 
सकेगा । वहाँ स्थिरता नही मिलती । यदि ऐसे तत्त्वकी श्रोर हमे जाना है कि जहाँ जाकर 
हम आनन्दमय हो जायें । उस तत्त्वकी श्रद्धा जिसे होती है या इस तरहकी श्रद्धा जिसे होती 
है या इस तरहकी रुचि जिसके जगी है उसको कहते हैं सम्यग्दृष्टि | और जिनको इस तत्त्व 
की श्रद्धा रुचि नही है, किसी बाह्ममे ही परिज्ञान करनेकी, कुछ प्रयत्न करनेकी लालसा है 
उन्हे कहते है मिथ्यादृष्टि | मिथ्या दृष्टिके मायने मिथमे दृष्टि जाना | मिथ मायने परमे | मिथ 
धातु मिथुन अर्थमे आती है । इसीके जोडनेसे तो जहाँ दूसरेका जोड़ रखा ज्ञान द्वारा वहाँ 
मिथ्या दृष्टि बन गई । और जहा केवल निजका ही लगाव रखा, सत्य स्थितिया रखी, वहा 
मिथ्या दृष्टि न रही किन्तु एकत्त्वदृष्टि, कंवल्यहृष्टि, स्वद्ृष्टि श्रथवा स्वय ही स्वयं सब कुछ । 
वहा दूसरेकी बात नही श्रायी । वस इस स्थितिमे ही सच्चा आनन्द है श्रौर ऐसी श्रद्धा 
बनाकर कुछ क्षण कभी भी किसी भी समय इसकी याद तो रखना चाहिए। जिसको श्रद्धा 
है उसको जहा कही भी याद भा सके, घरमे हो, दृकानमें हो, बाहर हो, चलता फिरता हो, 
सोता हो, किसी भी क्षण जब उसकी कषाय मंद होती हैं, श्रद्धालु पुरुष अपने इस अन्त- 
स्तत्त्वके श्रद्धालु ऐसी दृष्टि बना लेते हैं कि वहा तक जाना है। वहा तक जानेके लिए हमें 
कितना ज्ञान बनाना है, कितने ढगसे हमे अपनी तैयारी करता है। यहा लौकिक कामोके लिए 
तो कितनी कितनी तैयारिया,लोग बनाते हैं । कोई समस्या भरा जाय, किसीसे विवाद हो जाय 
तो उसको निपटानेके लिए लोग दसो तरकीबें सोचते है, पर ऐसे तत्त्वको जाननेके लिए 
जिस तत्त्वके जाननेपर सदाके लिए ससारके रूकट छूटें उसके लिए कितना यत्न करता 
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चाहिए ? यो कहो कि सारा यत्त इसीफ़े दिए होता चाहिए । 

आत्मोपलब्धिका साधवभ्ृत सुगम मंत्रश--मैं ज्ञानमात्र हैं, यह एक सच्चा निजी 
मंत्र है। इसमे कल्याणकी सारी वाते समायी हुई हैं। मैं ज्ञानमात्र हु, श्रन्य कुछ नही हूं, 
केवल एक ज्ञान ज्योति हो मैं हूं। तव मेरा कही कुछ नहीं है यह उसको श्रद्धामे झा ही 
जायगा | मैं ज्ञानमात्र हू, इसके मायने बस मेर। सब कुछ ज्ञानमे है । ज्ञानकों ही करवा है, 
ज्ञानको ही भोगना है, ज्ञानका हो श्रतुभव है, ज्ञान ही मेरा घर है, ज्ञान ही मैं साथ 
लिए हुए था। ज्ञान को ही मैं साथ लिए रहुगा, ज्ञान ही मेरा सर्वस्व है। इसका अर्थ 
यह हुआ क्रि मैं किसी भी अ्रन्य पदार्थलो न करता हु और न भोगता हू । मैं ज्ञानमात्र हु । 
इस ज्ञानमात्र स्वरूपमे, इस ज्ञानस्वभावमे निरन्तर होता क्‍या है ” ज्ञान ही ज्ञान, जानन 
जानन ही चलता रहता है। जब जानन जानन ही चलता रहता है तो फिर श्रधीरता और 
श्राकुलता क्यो ? श्रधीरता और आकुलता तो लोगोको यो होती है कि श्रागेका कुछ बोध 
नही है, भविष्यके परिणमनका कुछ बोध नही है । क्‍या करना है, क्से करना है, उसका 
कुछ पता ही नही है, क्योकि उन्हे यही पता नही है कि भविष्यमे मुझे क्या होना है ” जब 
भविष्यके ज्ञानका कुछ पता नहीं रहता तब आझ्ाकुलवा होती है। लो हमे तो भविष्यका सव 
पता हो गया । क्या पता हो गया ? बस यही कि मैं जानना जानना ही करूँगा और कुछ 
करूँगा ही नही । पक्का निर्णय हो गया। बस मेरा काम है जानन । जानन जानन ही 
चलता रहेगा और कुछ बात ही मुभमे न आ्रायगी । मुझे तो भविष्यका पूरा पता हो गया । 
अ्रब आकुलता और गम्भीरता न रह सकेगी । मैं जानन ही कर पाता हूँ और कुछ नही 
कर पाता । यदि आ्राकुलता समाती है तो समभिये कि हम अपने निर्णायपर नही टिक रहे । 
में जानन जानत ही कर सकदा हु, अन्य कुछ नही । मेरा भविष्य पूरा मुझे मालूम है, इस 
बात पर श्रगर टिके रहे तो आकूलता न होगी | तो मैं ज्ञानमात्र हू, यह एक ऐसा मंत्र है, 
शब्दोको नही कह रहे, उसमे जो कुछ हृ्टिमे श्राये, उसकी वात कह रहे कि यह सर्वस्व 
भला कर देने वाला है। और यो समभिये कि ज्ञास्त्रोमे जितने भी मन्र कहे गए है, मत्रो 
की आराधना करो--परमात्माकी, श्ररहंत सिद्धकी अथवा पचपरमेष्ठीकी श्रथवा श्रमुक- 
श्रमुक मंत्रकी । सभी मंत्रोका परिसमापन इस भावमे है कि मैं ज्ञानमात्र हूं, यह बात श्रायी 
कि सब कुछ मुझे प्राप्त हो गया । तो उस ज्ञानमात्र सहजज्ञानस्ूप तत्त्वकी शोर पहुंचनेका 
काम हम कब कर पायेंगे ? जब कि उसकी तैयारीमे हमे जाननेके उपाय वह्त-वहत अच्छी 
प्रकारसे विदित होगे, उन्हीं उपायोसे हम जानने चलेंगे । 

अनुमानप्रमाणके अवयव्‌--पदार्थ परिचयके उपायोमे अ्रनेक प्रमाणके भेद बता बता 
कर अभय यहाँ वता रहे है भनुमान प्रमाण । एक पूरा वाक्य पुन स्मरण किया जाय, 
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उदाहरणके रूपमे जैसे बोला उस बोलने और सुननेमे एक प्रकार भी गिनते जाइये । एक 
बात यह कहा, अ्रब यह कहा । इस पव॑तमे श्रग्नि है. धुवाँ होने से। जहाँ जहाँ घुवा होता 
है बहाँ वहाँ भ्रग्नि होती है। जैसे यह रसोई घर, जहाँ अग्नि नहीं होती वहाँ घुर्वाँ भी 
नही होता, जैसे तालाब | और घुर्वां है यहा पर इसलिए यहाँ पर श्रग्नि होनी चाहिए । 
इसमे £ अदा हुए । इस अनुमानको पूर्णा रूपसे समभनेके लिए ६ भाग हुए | उन ६ भगो 
का नाम क्‍या है ? तो अब नाम सम लीजिए । इस पर्वतमे, यह पक्ष है, अग्नि है यह 
साध्य, धुवाँ होनेसे यह हेतु है । जहाँ जहाँ घुर्वाँ होता है वहाँ वहाँ भ्रग्नि होती है यह 
भन्वयव्याप्ति है। जैसे रसोई घर, यह अन्वय हृष्टान्त है। जहा श्रग्ति नही होती वहां 
धुर्वाँ भी नही होता यह व्यतिरेक व्याप्ति है । जैसे तालाव, यह व्यत्रिक दृष्टान्त है, शोर 
इस पर्वतमे घुवा है यह है उपनय । इस कारण पर्वतमे अ्रग्ति होनी ही चाहिए, यह निष्कर्ष 
अथवा निगमन है | 

आत्मबोधकी प्राथमिक अपघश्यकता--देखो जब आत्माका बोध करने जायेंगे कि 
मैं आत्मा क्‍या हैं, उस श्रात्माको पहिचाननेके लिए जो भी साधन बनेगा, वहा भी अनुमात 
बनेगा तो इन & भागोंमे बनेगा । यह श्रात्मा है, ज्ञान होनेसे | जहा जहा ज्ञान होता है 
वहा वहा आत्मा होता है। जहा आत्मा नही होती वहा ज्ञान नही होता | जैसे ये चटाई 
बैंच वगैरह । और यहाँ ज्ञान है इसलिए यह आत्मा है। देखिये इस प्रयोगकी कंसे श्राव- 
इयकता है ? किन्तु हमे इसे जानता चाहिए कि यह उपाय है वस्तुके जाननेका | वो हम 
अपने जीवनमे यह उद्देश्य बनायें कि अपने आत्मस्वरूपको जान लें । देखिये---समय-समय 
पर सब उपयोगी हैं। जब घरमे श्राप बस रहे हैं तो घरकी व्यवस्था भी उपयोगी है, 
उसके बिता भी काम न चलेगा । जब श्राप देशमे रह रहे हैं तो देशकी व्यवस्था भी 
उपयोगी है, उसके बिना भी काम न चलेगा । जब झाप समाजके बीच रह रहे हैं तो 
समाजकी व्यवस्था भी उपयोगी है, उसके बिना भी काम न चलेगा | मगर इन सब बातोमे 
विचारिये कि इतका श्राशिक उपयोग भी कब तकके लिए है ? ज्यादहसे ज्यादह जब तक 
कि मेरा यह जीवन है, जब तक हम इस मनुष्यभवर्म हैं, तभी तक देश, समाज घर, मित्र 
जन, सगी झादिक आवश्यक हैं, लेकिन यह मैं खुद केवल इतनी जिन्दगी तक ही नही हूं, 
मरणके बाद भी मैं होऊँगा, तो बस यह श्रद्धा जिसे हो गई उसने सब परखा, श्रौर 
जिसको यह श्रद्धा नही है उसने तो अपने बारेमे कुछ परखा ही नहीं। केवल बाय 
विडम्बनामें ही है। तो जो मरकर श्रागे जायगा उसकी भी तो सुध लेना है। उसकी रघ्ा 
करो | उस क्षणमे भी श्रानन्दमय रह इसका यत्व करना है। इसका यत्त होगा सम्यम्लानसे । 


उस ही ज्ञानकी बात यहा चल रही है । 
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अनुमानज्ञानके अद्ग--सच्चे ज्ञानसे वरतुका परिचय होता है, श्रतएवं सच्चे ज्ञानके 
परिज्ञानका वर्णन चल रहा है। मतिज्ञानके प्रकारोमे अंतिम प्रकार अनुमान बताया जा 
रहा है श्रोर उसमे कहा जा रहा था कि देखिये ५ अ्रद्ध होते है । अनुमान-जसे अनुमात 
किया कि इस परवव॑तमे श्रग्नि है वा होने से। जहा जहां धुवा होता है वहा वहा अग्नि है 
जैसे रसोईघर । जहा श्रग्नि नही होती यहा धुवां भी नहीं होता, जैसे तालाब । श्रौर यहां 
धुवां है ग्रत श्रग्ति होनी चाहिए | जैसे किसी चीजका अनुमान बनाया गया। अनुमानके 
मायने सशय नही होता, यह तो एक लोकरूढि हो गई है अनुमानकों संशय माननेकी । 
प्रनुमान का श्रर्थ लोग अंदाजासे करते है, पर श्रन्दाजा और अनुमानमे श्रन्तर है । श्रदाज 
सही हो, न भी हो, लेकिन अनुमान पुरणोतया सही होता है । और यदि उस अनुमानमे दोष है 
तो दोष होनेके कारण अ्रनुमान भूठा है। तो किसी भी चीजका अनुमान करना हो तो 
कोई मुख्य चीज तिरख कर ही अनुमान किया जायगा, उस चिन्हका नाम तो हेतु है भौर 
ग्रनुमानमे जो वात रखी है उसका नाम प्रतिज्ञा है। तो प्रतिज्ञा और हेतु इन दो श्रगोका 
होना आवश्यक है, बाकीके श्रग कहे जायें या न कहे जाये यह तो श्रोतावोकी चतुराई पर 
निर्भर है। कोई श्रोता ऐसे कम कुशल होते है कि उनको ५ श्रद्ध॒ कहकर ही कहकर सम- 
भाया जाय तो समभते है। उन्हे कहते हैं बालक । बालकको समभानेके लिए तो ५ श्रज्ध 
कहे जायेंगे । बालक मायने छोटी उमरका नही, किन्तु जो जिस विषयका ज्ञान नही रखता 
उसे उस विषयका बालक कहते है। ऐसे जो बुद्धिमान है, विद्वान है उतको केवल प्रतिज्ञा 
ग्रौर हेतु दो बाते कहनेसे ही काम चल जाता है। तो यहा तक ज्ञानके प्रकारोमे अ्रवधि- 
ज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान इन तीन प्रत्यक्ष ज्ञानोका वर्णन हुआ, और मतिज्ञान 
का भी वर्णन समाप्त हुआ । 

श्रुतज्ञान नामक परोक्षज्ञान-अब इसके बाद परोक्षज्ञानमे शेष बचा है श्रुतज्ञान । 
यहा ५ ज्ञानोमे चार तो विकल्‍प नही बने, श्रुतज्ञानमे विकल्प होता है। श्रुतज्ञान किसे कहते 
हैं” मतिज्ञानसे जानकर उसी पदार्थके सम्बंधमे श्रौर विशेष जानकारी होना सो श्रुतज्ञान 
हैँ। कहते है ना कि सब संसारी जीवोके मति झौर श्रुतज्ञान है। हम आप सबमे मतिज्ञान 
और श्रुतज्ञान तो होगा ही । जब तक यह जीव भगवान नही होता तब तक उसके मतिज्ञान 
श्रुतज्ञान जरूर होते हैं । मुनि भी हो गए, मन पर्ययज्ञानी है, गण॒धर है उन तकके भी: मति- 
ज्ञान, शुतज्ञान होते है | केवलज्ञान होनेपर सभी ज्ञान विलीन हो जाते है। जैसे सूर्यके नीचे 
बादल आये हो तो उनका आवरण जैसे-जैसे हटता जाता है वैसे ही वैसे प्रकाशका विस्तार 
बढता जाता है। भ्रभी बहुत श्रधिक बादल थे तो केवल १० मील तक प्रकाश था, कुछ और 
अधिक बादल हट गये तो १०० मील तक हकाश फैल गया, फिर और अधिक बादल हः 
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गए तो १००० मील तक प्रकाश फैल गया और- जब बादलोका आवरण नही रहता तो 
पूर्णो प्रकाश फैल जाता है। आप सोच सकते है कि ये छुटपुट प्रकाश उस पूर्ण 
प्रकाशमे शामिल हो जाते है । जैसे २० हजार कोशका प्रकाश है तो उसमे ५ कोश 
का भी प्रकाश है, ५०० कोशका भी प्रकाश है । तो वे छुटपुट प्रकाह्ष पूरे प्रकाशमे शामिल 
हो गए । यहा चाहे ऐसा कह लो । श्रौर एक दृष्टिसे ऐसा भी कह सकते हैं, लेकिन ज्ञानमे 
यह बात नही । केवलज्ञानमे मतिज्ञाच, श्रुतज्ञान श्रादि ये सब केवलज्ञानके सह्श वीतराग निवि- 
कल्प ज्ञान श्रशरूपसे होते तो समा जाना कहना ठीक था, लेकिन ये ज्ञान तो विकल्प लिए 
हुए है। इनमे श्रावरणका क्षयोपशम भी कारण है। जिन जिन चीजोमे क्षयोपशम कारण 
होता है, वे चीजें पूर्णतया शुद्ध नही होती, क्योंकि उनके साथ उदय लगा होता है। छुटपुट 
ज्ञान जो हम श्रापको हो रहे है ये श्रावरणके विनाशसे नही हो रहे हैं, आवरणका विनाश 
भी है। छुटपुट ज्ञान जो हम आपको हो रहे हैं ये आवरराके विनाशसे नही हो रहे हैं। 
आवरणाका विनाश भी है, साथमे उदय भी है। जिसे कहते हैं देशघाती स्पर्धकोका उदय 
और सर्वघाती स्पर्धकोका उदय | इस कारण समाया हुआ नहीं कह सकते, लेकिन सामान्य- 
तया यह कह सकते कि मति, श्रुत, अवधि ओर मन पर्ययज्ञानमे जो बात समझी, केवल 
समझ समभकी बात अगर ले लें, उदयको बात न लें, विकल्प वाली बात न लें, केवल 
जाननमात्र उनमेसे खीचकर देखें तो कह दें कि केवलज्ञानसे सब ज्ञान समा गए, परन्तु 
परमार्थत देखो तो केवलज्ञान एक श्रपने प्रकारका ज्ञान है, समस्त विश्वका जाननहार 
है, मतिज्ञान, श्रुतज्ञान आदिककी तरह क्षयोपशमाधीन ज्ञान नही है। इतना सब कुछ 
वर्णाव होनेके बाद भ्रब बड़े उपकारी श्रुतज्ञानका वर्णान कर रहे हैं। देखिये---हम भाप 
लोगोका उपकार करने वाला श्रुतज्ञान है । जैसे अरहंत और सिद्ध भगवानमे यह कह देते है 
कि हमारे उपकारी तो श्ररहत भगवान हैं ।-सिद्ध भगवान यद्यपि उससे भी उत्कृष्ट है, भ्रर- 
हत भी सिद्ध होगे लेकिन भ्ररह्तका कितना बडा उपकार है कि उनका समवशररा होता है, 
दिव्यध्वनि होती है, गणाधर उनके ही निमित्तसे रचना बनाते हैं। इन समस्त शास्त्रोका 
मूल आधार तो ये श्ररहतदेव हैं, यह हमारे मूल उपकारी है। यदि श्राज यह जिनवाणी 
हम श्रापको सुननेको न मिलत्ती तो एक कीचडमे जैसा फसे होते, दु्गंतिकी परम्परामे ही पड़े 
होते । आज समभिये हम झापका कितना अ्रच्छा भवितव्य है कि इस भवमे हम श्रापको 
जिनवाणीका सुयोग मिला है और जिसके द्वारा हम आप कष्टसे भी दूर रहते हैं झौर मोक्ष- 
मार्ग भी पा लेते हैं | कोई विपदा श्राये तो जहा-आत्मस्वरूपपर दृष्टि दो, प्रभुश्वरूपका परि- 
चय है अ्रतुएव वहा सब सकट दूर हो जाते है । ; 
काल्पनिक संकटोंको हटाकर आत्मवेमवके दश्शनका अचुरोध--यहाके इत काट्पतिक 
सकटोमे कुंछ दम भी तो नहीं है, हा सकट मान लो तो पहाड है, टीक-२ समझ लिया तो 
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कोई सकट नही है । क्या संत्रट है नाम लेकर तो बताशञ्रो ? अधिकसे श्रधिक शरीरमे कोई 
विशेष बाबा हुई उसे कुछ सक्ट कहो तो थोडा मान लिया जाय, क्योकि देहका वतंमानमे 
निकट सम्पर्क है, तब भी वस्तुत यदि उपयोग विशुद्ध है तो वह भी सकट नही है, लेकिन 
धनहानि होना भ्रथवा कोई चीज नष्ट हो जाना, इष्टका वियोग हो जाना, यह सब क्‍या कोई 
सकट है ? ये तो मनके ऊधम है | मान लो लखपति है और २०००) की हानि हो गई तो 
यह दुखी होता है | दुखी क्यो होता ? अरे &८००) तो श्रभी रखा है, वहाँ मौज क्‍यों 
नही मानता ? अ्रथवा उसका भी मौज क्‍या ? उसे पर जानकर, जो आता हो आये, जैसा 
रहता हो रहे, नो कुछ श्राज है उसका आधा भी रहे तो रहे, मेरा क्या गया और कभी 
कुछ भी न रहे तो न रहे, मेरा क्या नुक्सान हुआ ? मैं तो ज्ञानमात्र अमूर्त एक चित्स्वरूप 
हु। इसमे कुछ भ्राता जाता नहीं । यह एक भावमात्र पदार्थ है, इसका क्या नुक्सान है ? 
तो प्कट तो माननेकी बात है। सक्ट मान लिया तो संकटोका पहाड बना लिया और जब 
सम्यग्ज्ञान किया, सच्ची दृष्टि जगाया तो वहाँ रुकटका नाम ही नहीं । तो ये सब हितकारी 
बाते, ये उपदेश, ये हमे श्रुतज्ञानसे प्राप्त होते है। उस श्रुतज्ञानका विस्तार बताते है। श्रुत- 
ज्ञान दो प्रकारसे विभक्त है--एक शअ्रनक्षरात्मक श्रुतज्ञान और दूसरा श्रक्षरात्मक श्रुतज्ञान । 
भ्रक्षरोका उपयोग हुए बिना जो श्रुतज्ञान होता है वह अनक्षरात्मक श्रुतज्ञान है, एकेन्द्रियसे 
लेकर पड्चेन्द्रिय तकके जीवोमे पाया जाता है। अक्षरात्मक भी पज्चेन्द्रियमे है पर अनक्ष- 
रात्मक भी है | हम जान लेते है और किसी शअ्क्षरका झालम्बन भो नही लेते, ऐसे भी जान- 
कारी होती है, और ये कीडा मकोडा, वृक्ष, पत्ते, ये क्या कुछ जानते नही ? इनके जाननेका 
हम कुछ प्रकटरूप नही बता सकते लेकिन आत्मा है ज्ञानवान है इसलिए उनमे भी जानकारी 
अवश्य है । तो ये भी जानते है पर इनके कोई श्रक्ष रका उपयोग है वधा ? अथवा कोई वर्र- 
मालाका भी ज्ञान है क्या ?. तो अक्षरोका उपयोग किए बिना जो श्रुतज्ञान है वह अनक्षरा- 
त्मक श्रुतज्ञान है श्रौर जो अ्रक्षरोका उपयोग लेकर भीतर ज्ञान बनता है वह सब श्रक्ष रात्मक 
ज्ञान है। तो हम श्राप लोगोका हित अक्षरात्मक श्रुतज्ञानसे है। 
ज्ञानकी प्रियवमता--देखिये--यह छाँट करके तो बताओञ्नो कि दुनियामे सबसे 
अधिक प्रिय चीज क्या हो सकती है ” सबसे अधिक प्यारी वस्तु क्या है, जिसके बाद यह 
त कहना पडे कि इससे प्रिय चीज तो यह है। तो दुनियामे प्रियतम चोज क्‍या है ? बच्चे 
को प्यारी है माँ की गोद । उससे बढकर उसे और कुछ नहों सहाता | आपके दुकान, 
घन वैभव आदिकसे उसे कुछ प्रयोजन नही । माताकी गोदसे बढकर उसे और कुछ नही । 
जब कभी कोई संकट आता तो भट वह बच्चा माँ की गोदसे छिप जाता और अपनेको 
सकटरहित समभ लेता है । लेकिन वही बच्चा जब कुछ बडा होता है, खेलने लगता है तो 
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उसे खेलकी चीजे प्रिय हो जाती है। अब उरो माँ की गोद प्रिय नही रहती । माँ कितना 
ही जबरदस्ती गोदमे रखना चाहे, पर वह बालक उस माँ से छुटाकर खेलने भाग जाना 
चाहता है । तो उसे प्रिय हो गए खेल । वही बालक जब कुछ और बड़ा हुआ तो उसे स्कूल 
प्यारा हो गया । भठ अपना बस्ता उठाया ओर स्कूल चल दिया । भ्रव उसे खेल भी प्रिय 
न रहे । कुछ और बडा हुआ तो उसे परीक्षामे पास होना प्रिय हो गया । चाहे जिस ढगसे 
पास हो पर पास होता चाहिए। श्ौर बडा हुआ तो उसे डिग्री प्रिय हो गई । डिग्रीके बाद 
कुछ और बडा होनेपर स्त्री प्रिय हो गई । फिर धन प्यारा हो गया, बच्चे प्यारे हो गए। 
तो ज्यो ज्यो वह बडा होता जाता है त्यो त्यो प्यार बदलता जाता है ? किसी स्थितिमे कुछ 
प्यारा है, श्रागा चलकर कुछ और प्यारा हो जाता हैं। वही प्रुरुष जब ४०-५० वर्षका हो 
गया, मान लो दफ्तरमे वह बैठा हुआ था । घरसे फोन श्राया तो वह तुरन्त घबड़ाकर घर 
भागा । पहिले तो रास्तेमे मिलने वाले लोगोसे कुछ बातें करके जाया करता था, परल्तु भ्रव 
उसे खडा होनेकी भी फुरसत नही । बडी जल्दी-२ मे घर पहुंचा । वहा जाकर देखा कि घर 
मे आग लग गई है। घरके अन्दरसे धन, स्त्री, पुत्रादिककों निकाला, श्राग बढ गईं । अ्रतमे 
एक बच्चा घरके श्रन्दर ही रह गया । उसे घरके अन्दर जानेकी हिम्मत न हुई तो दूसरोसे 
कहता है, भैया हमारे बच्चेको निकाल दो, हम तुम्हे २० हजार रुपये देंगे । 
ग्रब॒ देखिये--उसे अपने प्राण प्यारे हो गए । इसी प्रकरणमे कदा- 
चित उसके वैराग्य जग जाय, वह साधु हो जाय, आत्मध्यानमे रत हो जाय तो उस 
समय चाहे कोई शत्रु श्रथवा कोई ऋर जानवर प्राण लेने भी जावे तो क्या वह साधु अपने 
प्राणोकी रक्षा करनेकी बात सोचेगा ? वह तो श्रपने नेन्न बन्द किए हुए श्रात्मध्यानमे लीन 
है। कोई पूछे कि क्यों भाई श्रात्मध्यानमे लीन हो? जरा एक मित्टको इस ध्यानको 
छोडकर सामने खडे प्राण लेने वाले छत्रुको हटा दो, बादमे निश्चित होकर ध्यान करो। 
तो वह साधु मानो जवाब देता है, (जवाब तो नहीं देता पर मान लो) कि मैं क्यो श्रपने 
श्रात्मध्यानको छोडकर इस विकल्पमे आऊंँ ? यो सोचकर वह साधु प्राणोंकी भी परवाह ते 
करके अपने ध्यानको भग नहीं करता । वह समभ गया कि यह देह तो विनाशीक चीज 
है । जीव तो जीव है । जब मेरा ज्ञानोपयोग एक ज्ञानस्वभावके चिन्तनमे लग गया तो अत 
मैं अन्यत्न नही जाना चाहता । मान्तो यह उत्तर है उस साधुका । लो श्रब उसे क्‍या प्यारा 
रहा ? ज्ञान । भ्रव उसे श्रपने प्रारा भी प्यारे नही रहे । तो ज्ञानसे बढकर झऔर कोई हिंत॑ 
और प्रिय चीज नही होती । तो समभिये कि हित प्रिय भ्रौर सर्वोत्कृष्ट वैभव वाली चीज है 
ज्ञान । जिस ज्ञानके लिए मोही जीव कुछ महत्त्व नही देते, और ज्ञानसम्पादनकी बात तो 
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फाल्तू समयकी बात समभते है। अ्रजी हमको समय नही मिलता, बडे फसे है। वहाँसे 
ज्ञान सम्पादन करे ? ज्ञानवी बात सोचनेका अवकाश कहाँसे लायें ? 

ज्ञानझे महत्त्व देनेकी आवश्यकता--देखिये लोग कितना फसे हुए रहते है, फेंसाव 
कही कुछ नही, पर अपने विकल्पोंमे फंसे रहते है। और, फिर जब मरण हो जाय तब 
फुरसत तो मिलेगी ना ? यहाँके कामोंसे तो फुरसत मिल जायगी, पर अगले भवमे जाकर 
वहाँ क्या करना है ? इसपर भी तो कुछ विचार करना चाहिए। वहाँ भी तो समय न 
मिलेगा। तो ज्ञान ही हम आपका वैभव है। इस ज्ञानको ही सर्वप्रिय और हितकारी समझ 
कर भअन्यकी उपेक्षा करनी चाहिए । ज्ञानकों ही महत्त्व देना है, उस ज्ञानके लिए ही अपना 
तन, मन, धन, वचन सर्वस्व न्यौछावर करना है। यदि ज्ञान पा लिया तो समझो कि सब 
कुछ पा लिया श्रौर एक ज्ञान ही न पाया तो समभो कि कुछ नही पाया । तो हमारा हित- 
कारी यह श्र॒त्ज्ञान है, जिसके दो भेद बताये गए है--अरनक्षरात्मक श्रुतज्ञान और श्रक्षरात्मक 
श्रत ज्ञान। श्रक्षरात्मक श्रतज्ञानके दो भेद हैं--परार्थावुमान और झ्ागम । जेसे श्रभी 
अनुमान ज्ञानकी बात बतायी थी कि कोई एक चीज निरखकर दूसरी चीजका ज्ञान करना 
अनुमान कहलाता है। यही अनुमान जब दूसरेके लिए बोला जाय, दूसरेके लिए जाना 
जाय तो बात अक्षरात्मक बन जाती है श्रौर तब यह परार्थानुमान कहलाता है। और, 
श्रागम भी अक्षरात्मक श्रृतज्ञान है। जो श्राप्त श्रात्मा है उनके द्वारा जो निरूपित शास्त्र है 
उनका ज्ञान ही तो श्वतज्ञान है। श्राप्तके मायने क्‍या है ? श्राप्तका शुद्ध अर्थ है पहुंचे 
हुए । आप्तका ज्ञान मायने पहुचे हुएका ज्ञान । जो सर्वेत्र पहुच चुके हैं, जिनका ज्ञान निर्मल 
हो गया है वे श्ररहत आप्त है | वे भ्राप्त क्यो कहलाते है ” इसलिए कि वे सत्र पहुचे है । 
कही भी उनकी कमजोरी नही है। ज्ञानपर पूर्णो श्रधिकार है। ऐसे आप्त पुरुषोके द्वारा, 
सशरीर भावानके द्वारा प्ररूपित जो शास्त्र है, उनके ज्ञानको श्रागम कत्ते है। श्रागम 
मायने मोटे रूपसे समभिये शास्त्र । प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और द्रव्यानु 
योग ये चार प्रकारके वेदोमे विभक्त जो कुछ ज्ञान है वे सब श्रुतज्ञान कहलाते है । यहा तक 
मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अ्रवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान श्रौर केवलज्ञानका वर्णन हुआ । ये ज्ञान कुछ 
हम आपसे है और उनको उत्पन्न करनेकी हम श्रापमे बराबर योग्यता है। उन ज्ञानोसे 
हमे वस्तुका परिचय मिलता है । 

प्रसन्‍नताका साधन शान--वस्तुका जहाँ यथार्थ ज्ञान है वहाँ ही श्रानन्द है। किसी 
बालकसे किसीने गरितततका एक प्रइन पूछा - बतलावों १५०८६ + कितने होते है ” तो उब' 
तक वह वता नही पाता तब तक उसके अन्दर वडे विचार चलते है, उसको बडी घवडा-टसी 

रहती है । लूज्जा, भय आदिषी बाते भी श्रा सकती हैं, किन्तु जब पहाडा पढ़कर १५४ ६ 
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उसे खेलकी चीजे प्रिय हो जाती है। अ्रव उरो माँ की गोद प्रिय नही रहती । माँ कितना 
ही जबरदस्ती गोदमे रखना चाहे, पर वह बालक उस माँ से छुटाकर छेलने भाग जाता 
चाहता है । तो उसे प्रिय हो गए खेल । वही वालक जब कुछ और बडा हुआ तो उसे स्कूल 
प्यारा हो गया । भठ अपना बस्ता उठाया श्रौर स्कूल चल दिया । अ्व उसे खेल भी प्रिय 
न रहे | कुछ श्रौर बडा हुआ तो उसे परीक्षामे पास होना प्रिय हो गया | चाहे जिस ढगसे 
पास हो पर पास होना चाहिए। श्रौर बडा हुआ तो उसे डिग्री प्रिय हो गई । डिग्रीके बाद 
कुछ और बडा होनेपर स्त्री प्रिय हो गई । फिर धन प्यारा हो गया, बच्चे प्यारे हो गए। 
तो ज्यो ज्यों वह बडा होता जाता है त्यो त्यो प्यार बदलता जाता है ? किसी स्थितिमे कुछ 
प्यारा है, आगे चलकर कुछ और प्यारा हो जाता है। वही पुरुष जब ४०-५० वर्षका हो 
गया, मान लो दफ्तरमे वह बैठा हुआ था । घरसे फोन श्ञाया तो वह तुरन्त घबडाकर घर 
भागा । पहिले तो रास्तेमे मिलने वाले लोगोसे कुछ वार्तें करके जाया करता था, परन्तु श्रव 
उसे खडा होनेकी भी फुरसत नही । बडी जल्दी-२ मे घर पहुचा । वह्टा जाकर देखा कि घर 
से आग लग गई है। घरके अन्दरसे धत, सन्नी, पुत्रादिवकों निकाला, आ्राग वढ गई। श्रतमें 
एक बच्चा घरके प्रन्दर ही रह गया | उसे घरके श्रन्दर जानेकी हिम्मत न हुई तो दूसरोंसे 
कहता है, भैया हमारे बच्चेको निकाल दो, हम तुम्हे २० हजार रुपये देंगे | 
अब देखिये--उसे अपने प्राण प्यारे हो गए । इसी प्रकरणमे कदा- 
चित उसके वैराग्य जग जाय, वह साधु हो जाय, आत्मध्यानमे रत हो जाय तो उस 
समय चाहे कोई शत्रु अथवा कोई ऋर जानवर प्राण लेने भी जावे तो क्या वह साधु भ्रपने 
प्राणोकी रक्षा करनेकी बात सोचेगा ? वह तो शअ्रपने नेत्र बन्द किए हुए आ्रात्मध्यानमे लीन 
है। कोई पूछे कि क्यों भाई आत्मध्यागमे लीन हो? जरा एक मिन्टकों इस ध्यानको 
छोडकर सामने खडे प्राण लेने वाले छच्रुको हटा दो, बादमे निश्चित होकर ध्यान करो। 
तो वह साधु मानो जवाब देता है, (जवाब तो नहीं देता पर मान लो) कि मैं क्यो भ्रपने 
आ्त्मध्यानको छोडकर इस विकल्पमे आऊं ? यो सोचकर वह साधु प्राणोकी भी परवाह व 
करके अपने ध्यानकों भग नही करता । वह समभ गया कि यह देह तो विनाशीक चीज 
है । जीव तो जीव है । जब मेरा ज्ञानोपयोग एक ज्ञानस्वभावके चिन्तनमे लग गया तो अत 
मैं अन्यत्र नही जाना चाहता | मानो यह उत्तर है उस साधुका | लो भ्रब उसे क्या प्यारा 
रहा ? ज्ञान । श्रब उसे श्रपने प्राण भी प्यारे नही रहे | तो ज्ञानसे बढ़कर श्र कोई हित 
और प्रिय चीज नही होती | तो समभ्िये कि हित प्रिय और सर्वोत्क्ृष्ट वैभव वाली चीज है 
ज्ञान । जिस ज्ञानके लिए मोही जीव कुछ महत्त्व नही देते, और ज्ञानसम्पादनकी गत तो 
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फाल्त्‌ समयकी बात समभते है। अ्जी हमको समय नही मिलता, बडे फसे है। वहाँसे 
ज्ञान सम्पादन करे ? ज्ञानवी बात सोचनेका अ्रवकाश कहाँसे लायें ? ः 
ज्ञनझो महच्च देनेकी आवश्यकता--देखिये लोग कितना फसे हुए रहते है, फंसाव 

कही कुछ नही, पर अपने विकल्पोमे फंसे रहते है। और, फिर जब मरण हो जाय तब 
फुरसत तो मिलेगी ना ? यहाँके कामोसे तो फ़ुरसत मिल जायगी, पर अगले भवमे जाकर 
वहाँ क्या करना है ” इसपर भी तो कुछ विचार करना चाहिए। वहाँ भी तो समय न 
मिलेगा। तो ज्ञान ही हम भ्रापका वेभव है । इस ज्ञानको ही सर्वप्रिय और हितकारी समझ 
कर श्रन्यकी उपेक्षा करनी चाहिए । ज्ञानकों ही महत्त्व देना है, उस ज्ञानके लिए ही अपना 
तन, मन, धन, वचन सर्वेस्व न्यौ्धावर करना है। यदि ज्ञान पा लिया तो समझो कि सब 
कुछ पा लिया और एक ज्ञान ही न पाया तो समझो कि कुछ नहीं पाया । तो हमारा हित- 
कारी यद् श्रुत्ज्ञान है, जिसके दो भेद बताये गए है--अनक्षरात्मक श्रुतज्ञान और भ्रक्षरात्मक 
श्रुत ज्ञान। श्रक्षरात्मक श्रुतज्ञानके दो भेद हैं--परार्थानुमान और आगम । जैसे श्रभी 
प्रतुमान ज्ञानकी बात वतायी थी कि कोई एक चीज निरखकर दूसरी चीजका ज्ञान करना 
अनुमान कहलाता है | यही अनुमान जब दूसरेके लिए वोला जाय, दूसरेके लिए जाना 
जाय तो बात अक्षरात्मक बन जाती है श्रौर तब यह परार्थानुमान कहलाता है। और, 
आगम भी अक्षरात्मक श्रुतज्ञान है। जो भआप्त श्रात्मा है उनके द्वारा जो निरूपित शास्त्र है 
उनका ज्ञान ही तो श्वतज्ञान है। शआ्प्तके मायने क्‍या है ? भ्राप्तका शुद्ध श्र्थ है पहुंचे 
हुए । आप्तका ज्ञान मायने पहुंचे हुएका ज्ञान | जो सर्वेत्र पहुच चुके है, जिनका ज्ञान निर्मेल 
हो गया है वे भ्ररहत श्राप्त है । वे भ्राप्त क्यो कहलाते है ” इसलिए कि वे सर्वत्र पहुचे है। 
कही भी उनकी कमजोरी नही है। ज्ञानपर पूरो अधिकार है। ऐसे आप्त पुरुषोके द्वारा, 
सशरीर भगवानके द्वारा प्ररूपित जो शास्त्र हैं, उनके ज्ञानको आगम कह्ते है। श्रागम 
मायने मोटे रूपसे समभिये शास्त्र । प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणानुयोग और द्रव्यानु 

योग ये चार प्रकारके वेदोमे विभक्त जो कुछ ज्ञान हैं वे सब श्रुतज्ञान कहलाते है । यहा तक 
सतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन.पर्ययज्ञान और केवलज्ञानका वर्णन हुआ । ये ज्ञान कछ 
हम आपसे है और उतको उत्पल्त करनेकी हम श्रापमे बराबर योग्यता है। उन ज्ञानोसे 
हमे वस्तुका परिचय मिलता है | 

प्रसन्‍नताका साधन श्ञान--वस्तुका जहाँ यथार्थ ज्ञान है वहाँ ही आनन्द है। किसी 

बालकसे किसीने गरितका एक प्रइन पूछा- बतलावो १५०८६ < कितने होते है ? तो उ्ब 
तक वह बता नहीं पाता तब तक उसके अन्दर वडे विचार चलते है, उसको बडी घबडा- टसी 
रहेती है। लज्जा, भय आदिधी बाते भी श्रा सकती है, किन्तु जब पहाडा पढकर १५३८ ६ 
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>> €० उत्तर दे दिया तहाँ भट उसकी मुख मुद्रामे प्रसन्‍तता छा जाती हैं। तो उसवी 
वह भ्रसत्तता किस बातकी है ? किसीने न उसे पैसा दिया, न लड्डू खानेबो दिया, न उसका 
सत्कार कर दिया | तो उसकी वह प्रसन्नता है भ्रज्ञाननिवृत्तिकी | जो उत्तर नहीं आ रहा 
था उसका सही ज्ञान हो गया, इस बातकी उसे प्रसन्‍तता है | यह तो एक लौकिवा बात है, 
परमार्थत यह पूर्णां सत्य बात है कि जहाँ हमारा ज्ञान पूर्ण सद्ी होगा, निर्मेल होगा, वहा 
हमे आनन्द अवश्य है। यदि आनन्‍्दकी कमी है तो यह निर्णय रखना चाहिए कि ग्रभी हमारे 
अन्दर ज्ञानकी कमी है। हमारे ज्ञानमे दोष आ रहा है। तब ज्ञानका दोप ढूंढे और दोषको 
टूर करने जैसा श्रपना भीतरी भाव बनायें तो तत्काल सक्ट मिट सकते हैं। इन्ही ५ ज्ञादो 
की बात चलनेके पश्चात्‌ यह प्रश्न होता है कि कितना ज्ञान तो सही कहलाता है श्रौर 
कितना ज्ञान मिथ्या कहलाता है ” तो देखिये--मन.पर्ययज्ञान और केवलज्ञान ये तो सदा 
सम्यक्‌ होते है और अवधिज्ञान मिथ्याहृष्टियोके हो तो वह कुञ्रवधि होता है, मतिज्ञान व 
श्रुतज्ञान भी मिथ्यादृष्टियोके हो तो वे कुमति, कुश्रुत श्रादि कहे जाते है | सम्यग्हृश्टियोंके हो 
तो वे सम्यवमतिज्ञान श्रौर सम्यक्‌श्रुतज्ञान कहलाते हैं | श्रव इस प्रसगमे एक यह बात सम- 
भना है कि स्वानुभव, जिसका कि वर्णन ज्ास्जोपे बहुत आता है, स्वका अनुभव, आत्माके 
शुद्ध स्वरूपका अनुभव । यह स्वानुभव कंसे ज्ञानमे आता है ? और, इसकी कया पद्धति होती 
है ” यह बहुत जानकारीका विषय है। इसका वर्णन झागे किया जायगा । 
सम्यग्दश्टिकी निजभूमिका--स्वानुभवका किस ज्ञानमे अन्तर्भाव है इसका वन करने 
से पहिले यह बताया जाता है कि मतिज्ञान और श्रुतज्ञान ये सम्यक्‌ होते है, मिथ्या होते 
हैं, इसका वर्णन किया है। मतिज्ञानसे जैसे वह जान लिया किसीने कि यह चौकी है, यह 
पुस्तक है, तो मिध्याहृष्टिने भी ऐसा ही जाना कि यह चौकी है, पुस्तक है, फिर उसमे सम्प्रक्‌ 
और विपयेयका श्रन्तर क्या श्राया ? पहिली बात यह समभना है । उसका समाधान यह है 
कि यद्यपि मिथ्याहृष्टिने भी सब समझा कि यह चौकी है, सम्यग्हष्टिने भी चौकीको चौकी 
ही जान लिया, चौकी क्या द्रव्य है, यह किस चीजसे बनी है, इसमे क्‍या गुरा है इन सब 
बातोका ज्ञान नही है मिथ्याहृष्टिके । सम्यग्हष्टिको प्रतिबोध है। क्‍या वजह है कि बडी 
विडम्बना, अनथ्थे, श्रापत्ति, उपसर्ग, कष्ट सब कुछ आनेपर भी सम्यग्हष्टि घीर रहता है। 
उसका कारण यह है कि स्वरूप भेदाभेद और कारणके विषयमे सम्यहृष्टिको सच्चा बोध 
है, वैभव नप्ट हुआ तो हुआ, इष्टवियोग हुआ तो हुआ, कुछ आपत्ति उपसर्ग आये तो श्राये, 
क्या है ? ये सब बाह्मपदार्थ हैं और इनका कारण यह ही है, इनको बात इनमे ही उत्पत्त 
होती है, ये मुभसे श्रत्यन्त निराले है, मैं अपने स्वरूपमे ही अभिन्न हूँ । यह सब प्रकाश इस 
सम्यग्टष्टिके बना हआा है, इस कारण उसको इस स्थितिमे श्रधी रता नही रहती । मिध्याहष्टि 
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को अधीरता हो जाती है । वह जो निरख रहा है उस पर्यायको, उस ही को स्बेस्व समझ 
रहा है और भेदाभेदका निर्णय नही है तो परपदार्थसे श्रपना हित मानता है, अपने आपके 
हितधामका पता नही है, ऐसी स्थितिमे रहने वाला मिथ्याहृष्टि भी यदि चौकीको चौकी ही 
जाने तो इससे उसे कोई शान्तिका आधार तो न मिल जायगा । पदार्थके सम्बधमे स्वरूप 
भेदाभेद और कारणका यथार्थ ज्ञान न हो तो भी शान्ति नही प्राप्त हो सब॒ती | यह चौकी 
श्रनेक परमाणुओका पुज्ज है, उन परमाणुश्रोके प्रतिसमय परिणमन होते है अतएव ये सव 
मुभसे अत्यन्त निराले है इनका मैं कर्ता नही, भोक्ता नही, इनसे मेरेमे कुछ होता नही । ये 
जड है, मैं चतन हू | यह सब प्रतीति भी तो पडी हुई है इस कारणसे सम्यग्टष्टिका मतिज्ञान, 
श्रतज्ञान खोंटा कहलाता है । जहा कुमति, क्श्रुत ज्ञान है वहा तो स्वानुभवका अवकाश ही 
नही है । 
रवानुभवका निर्देशन--स्वानुभववा श्रथ क्‍या है ? स्वका अनुभव । श्रनुभवका अर्थ 
क्या है ? परिज्ञान । वह परिज्ञान भी इस ढगका कि जिस परिज्ञानसे परिज्ञानका वास्तविक 
फल भी तुरन्त मिलता जाय । जिसे कहते है एक चित्त होकर एक उपयोगसे केवलज्ञानमे 
ही रहना | ऐसे परिशञानका नाम है अनुभव । और रवका श्रर्थ है आत्मा, सही आत्मा । 
मिला नही, पर्थायरूप नही, विन्‍्तु जो शुद्ध है, सहज है, शाबवत हैं, ऐसे निज आात्माके अनु- 
भवको स्वानुभव कहते है। मुझमे सत्य क्‍या है ” जो सत्‌ हो उसे सत्य बहते हैं। मेरे 
सतमे, मेरे अस्तित््वमे, मेरे ही कारण मेरे ही सत्त्व होनेसे जो कुछ हु वह मेरा तत्त्व है । 
वह ॒ क्या है ? सहज ज्ञानस्वरूप चंतन्यभाव । एक ऐसा ज्ञानप्रकाश जो एक सामान्य है, 
उसका बोध होना है तो अति सुगम, मगर कठिन बना रखा है। कठिन बननेका कारगा 
यह है कि अनादिकालसे मोहवासनाके ऐसे सस्कार लगे है कि बाह्यकी शोर दृष्टि है। जो 
पहिले जमाना था पुराण पुरुषोंका उस समयकी स्थिति और आजकी स्थितिमे कितना श्रन्तर 
है ” यह अन्तर भी मोह लगाव, श्रज्ञानवृद्धिके कारण हथ्ना है । पहिले समयमे घर भी था, 
रहते थे, ज्यों ही उम्र अधिक हुई, घर छोडा, त्यागी हो गए, साधु हो गए और अपनी 
आत्मसाधनामे लग गए | क्‍या उनका घर बिगड़ गया ? उनके जो उत्तराबिकारी पुत्रादिक 
थे क्‍या उन्होने सम्हाला नही ? अरे ऐसी ऐसी स्थितियोके भी लोग कि स्त्रीके गर्भमे बच्चा 
था, पहिला ही गर्भ था भर विरक्त होकर चल दिए | उनको विश्वास था कि मैं दूसरेका 
करने वाला नही । दूसरे तो उतने ही पर है जसे कि जगतके सभी जीव पर है । आज यहाँ 
रोना इसलिए पडता है कि बूढे भी हो गए, पर जिम्मेदारी और भी बढा ली, लगाव फंस्ताव 
और भ्रधिक वढ गया, व्यवसाय भी और अधिक बढानेकी बात सोच रहे, तनिक भी फुरसत 
नहीं । चिताये बहुत, शोक बरुत और द्रीरमे शक्ति नही, दिमाग भी उतना चलता नहीं, 
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लडके लोग बूछ करे तो उनके करनेमे भी बाधा देते | अपने दिमागसे जो समभमे श्राया 
उस तरहका वहाँ करना देखना चाहते है, ये सब विडम्बनायें बनते है, श्रीर मोह तजा 
होता, कुछ अपने आपमे श्रात्मवल बढाया होता, घर द्वार श्रादि सवको छोडकर किसी दिन 
जाना तो होगा ही। यदि विश्कपूर्वेक १०-५ वर्ष पहिले ये भी कगडे छोडकर प्रकेलिपनका 
श्रानन्द लिया होता तो ये सब बाघायें न होती | तो स्वका अनुभव करने के लिए पात्रता 
जग्।यें, उसके लिए क्‍या कर्तव्य है उसपर भी तो बूछ विचार व रे । जसे चलते श्राये, जैसी 
परिग्रहमेि वासना बनी है, तृपष्णा लालसा बनी है, उनमे किसीमे श्रन्तर नटी आया, धर्म 
का लाभ भी नही मिला। रोज शास्त्र पढते रहे, शास्त्र सुनने मदिरमे भी श्राते है, उससे 
सतोष मत करो, स्वका अनुभव न जगे, ऐसी स्थिति न मिले तव तक सनोपत्रा वाम ही 
नही । तो स्वका अनुभव जगनेके लिए पात्रता आयगी, काम, क्रोध, मान, माया, लोभ श्नौर 
आदिको कम करनेसे । तो करना कया है ? शाइवत श्रर्थात्‌ सदाकाल रहने वाला, सत्य अपने 
ही सतमे श्रपने ही सत्त्वके कारण रहने वाला जो एक चतन्यभाव हैं उसका स्वरूप है कि 
रूपका ही प्रकाश रहे, उस रूपका ही ज्ञान रहे, वहा होगा ध्या ? किसी परका ख्याल नही, 
किसी परका उपयोग नही, क्सी परका अ्रवकाण नही, ऐसे एक निज झानन्दधाम कल्याण- 
धाम, सत्य सहज ज्ञापस्वरूपका उपयोग रहे, अनुभवन रहे उसे स्वानुभव कहते हैं । 
स्वानुभवका भवन -स्वानुभव क्सि ज्ञानमें श्राता है यह बात पीछे कही जायगी, 
किन्तु स्वानुभवका स्वरूप तो पहिले समझ लो । स्वानुभवका स्वरूप तो चरतुत अनुभव हुए 
बिना नही समभा जा सकता है । वचनोसे स्वानुभवका ज्ञान नही किया जा सकता, क्योकि 
बचन विसी विकल्‍पकी ओर ले जाते है, किसी एक धर्मकी श्लोर ले जाते है। उस वचन 
योगके कालमे कुछ श्रन्‍्य प्रकारके योग श्रम चलते रहते है, पर स्वानुभव तो धीरेसे, ध्षमता 
से, घै्यंसे और जैसे कि मौका मिल रहा, उसकी गैल मिल रही, ज्ञानप्रकाशकी शोर उपयोग 
चल रहा तो ऐसा चलनेमे और उसी तरहका साम्यभाव रखकर उसमे झौर आगे बढना, ये 
सब स्थितियाँ उस स्वानुभवकी पात्रता लाती है। जहाँ केवल एक ज्ञानप्रकाशका ही अनुभव 
है, दूसरे पदा्थेंका उपयोग नही उसे स्वानुभव कहते है । जिस जीवको सम्यग्दर्शन होता है 
वह सम्यग्दर्शन स्वानुभवपूर्वक ही होता है । जैसे बताया गया है कि सम्यक्त्व तो रहता है 
सागरो पयेन्‍्त, पर स्वानुभव होता हैं कभी कभी अन्‍न्तर्मुहर्तको । तो स्वानुभव व्याप्त है, 
सम्यक्त्व व्यापक है । सम्यक्त्व रहता है बहुत काल, स्वानुभव होता है कभी कभी । तो 
स्वानुभव हो रहा हो उस समयमे भी सम्यक्‍त्व है, स्वानुभव है उस समयमे भी सम्यवत्व है, 
लेकिन सम्यवत्वका प्रथम समय स्वानुभवसहित ही होता है। वहाँ यह बात नही कि स्वानुभव 
न हो और सम्यग्दशन हो जाय । स्वानुभव धोनेके बाद जो सम्यवत्व जगा, रचानुभवमे जो 
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सम्यकत्व जगा वह सम्यक्त्व रहेगा बहुत काल और स्वानुभव न रहे, मगर प्रथम बारमे जब 
सम्यवत्व होगा तो स्वकी अ्रनुभूति सहित ही होगा । क्या जाना सम्यक्‍त्वमे ? किसकी प्रतीति 
की ? प्रतीति तो अनुभवके बाद होती है। आपने कभी देखा हो श्रवराबेलगोलकी मूर्तिको 
तो आप श्रब भी प्रतीति कर रहे है, उसे आप यहाँ श्रॉखोसे देख नही रहे हैं, लेकिन प्रतीति 
बराबर बनी है, तो प्रतीति कबसे बनी ? जबसे उस मूर्तिके दशेन विया । तो मूर्तिके दरेनके 
समय साक्षात्‌ देखा ना तो उस साक्षात्‌ दर्शनपुर्वक प्रतीति बची । प्रत्येक स्मृति भी बनती है तो 
श्रनुभूतिपृवंक बनती है । किसी चीजको देखा, सुना, खा तब उसकी स्मृति बनती है। तो 
सम्यक्‍त्व है प्रतीति भर स्वानुभव है श्रनुभूति । एक बार अनुभूति हुए बिना उसकी प्रतीति 
नही हो सकती । तो स्वानुभग्के लिए हमे कंसी पात्रता चाहिए ? भेदविज्ञानका अ्रम्यास करे 
झौर वाह्मपदार्थोसे लगाव रखनेकी वासना मिटावे, बाह्यपदार्थोेसि लगाव रखनेसे अपना कुछ 
भी हित न होगा । 

विभावका लगाव तोड़कर स्वभावकी रुचिको उपकारिता-दुनियामे देखो सैकडो आये, 
चले गए । सब अपनी करामात दिखाकर चले गए । और, हम आप सब भी क्‍या करते 
हैं ? करते हैं विकल्प श्रौर विकल्प मचाकर सकनेश करते है, दु खी होते है, जीवन द्ु खमे 
बिताया, सक्लेश किया श्रौर आगेका जीवन भी दु खमय हो इसको रजिस्ट्री कर लिया | तब 
फिर इस भवको छोडकर चला गया । यही काम करते चले श्राये है, इसके अतिरिक्त और 
काम क्या है ” नाम ले लेकर बताते जाइये, वैभव देख देखकर खुश होते हैं, लालचका रग 
बडा गहरा बना रखा है । देखो--जब किसी अच्छे कार्यके लिए उपदेश दिया जाय तो सबसे 
अ्रधिक लोभकषायकों भंग करनेकी बात कही जाती है । क्यो कही जाती है ? लोभका बहुत 
बडा रग है। क्रोध तो प्राय हरदम नही रहता, मौका आया तो क्रोध हो गया । मान भी 
हरदम नहीं रहता, मायाचार उससे थोडा और देर तक रहता है, लेकिन लोभका रग तो 
चौोबीसो घटे चिपका रहता है। घरमे, मदिरमे या अन्य किसी भी स्थानमे सर्वत्र लोभकषाय 
चलता रहता है, इसीलिए सम्भव है कि अभ्रगर लोभत्यागकी बात कहे तो कुछ बात बुरी भी 
लगती हो, क्योकि लोभके रंगमे जब रंग चढा हुआ है तो उसके विपरीत बात करें सो बात 
खटकेगी, लेकिन कुछ भी शआात्महितकी यदि वाञझछा हो तो इस रगको तो मिटाना ही पड़ेगा । 
मिटेगा, पर एक मिटतेका ढग मरकर होता है, और एक मिटनेका ढग ज्ञानपुर्वक, त्याथपूर्वक 
पहिले करनेसे होता है। भ्रव लोभ किन ढगमे है उसका, निर्णय कर लीजिए । स्वानुभवकी 
पात्रता जगानेके लिए सच्चे दिलसे भेदविज्ञानका शअ्रभ्यास करें । जैसे कोई चीज बनाते हैं 
तो उसका श्रयोग भी करते जाते है। मान लो पेन्सिल बनाते है चाकूसे । जब उस पेन्सिल 
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व धार कुछ मोटी होती है तो उसे पत्थर श्रादिक १र रग्डकर उसकी धारको रगडते है, 
फिर पेन्सिल चलाकर उसका प्रयोग करते है, यह देखनेके लिए कि श्रभी ठीक हुई या 
नहीं । यदि ठीक नहीं हुई तो फिर उसे चाकूसे छीलकर पत्थर॒पर रगडते है, फिर उसका 
प्रयोग करते है । तो उसका प्रयोग करते जाते हैं। यो ही समभिये कि हम अपने जीवनमे 
प्रयोग करनेका एक अपना स्वभाव बनाये । क्रोध न करना । प्रयोगरूप दें उसको । ऋ्रोधका 
वायारण आये और फिर ब्रोध न जगे। श्रव क्रोधके वातावरण नही आते तो आप क्रोधका 
कोई वातावरण बना लें, दूसरे लोग नाराज हो या कुछ भी हो, श्रीर अपने न लगे, 
इसका आपकी परीक्षा कर लीजिए । यो ही किया करो | मानका बुरा वातावरण देखिये । 
लोभ मेरा दूर हुआ है इसकी परीक्षा करिये। त्याग कीजिए, श्रव कुछ छोडकर जाइये । 
ग्रथवा जिनको यही समभा कि ये मेरे हैं उनको श्रगर कोई कष्ट हो, उनके लिए खर्च 
कर डालो । ये लोभ त्यागकी परीक्षायें है। श्रापको उससे यह परिचय मिलेगा कि मेरे 
लोभका रग कम हुआ कि नही । कुछ कीजिए तो सही | छूटना तो है ही, मगर कुछ करें 
श्रौर इस दुर्लभ दरजन्मका लाभ उठा लें तो यह बडी श्रच्छी बात है। 


दुरभ नररत्नके सदुपयोगकी ओर दृष्टि--अ्रहो, ससारमे रुलते रुलते क्तिना काल 
व्यतीत हो गया ? जिसे कहेंगे अनन्तकाल । कितने ही जन्ममरण किए । उस जन्मरण॒वी 
परम्परामे पड़े हुए श्राज बडी मुश्किलसे यह नरजन्म पाया है। कोई पूर्वभवमे बहुत श्रच्छा 
पुण्यकर्म किया होगा जिससे आज यह दुर्लभ मानव जीवन पाया है। मनुप्य होकर यदि 
कुछ धर्मकी श्रोर श्रायें, काम, क्रोध, मान, माया, लोभ, मोहादिको कम करके श्रागे चलें तव 
तो मैंने लाभ पाया श्रौर यदि ऐसा न किया तो जैसे श्रनन्त जन्ममरणा किए वैसे ही यह 
मानव जीवन भी गया । इस मानवजीवनका सदुपयोग है स्वानुभवका वातावरण बनाना। 
कैसे स्वका अनुभव जगे ? तीन लोक तीन कालके ससारी जीवोका सारा सुख मिलाझञो वह 
भी स्वानुभवके आतन्‍न्दके बराबर नहीं । उसकी तो कोई तुलना ही नही । भ्राखिर श्रानन्द 
ही तो चाहिए | जिस विधिसे मिले, जो आनन्द स्वाधीन हो, निविघून हो उस आनन्दको 
पावे । वह आनन्द मिलेगा स्वके श्रनुभवमे | यह मैं केवल शुद्ध ज्ञानमात्र ह्‌ । शुद्धेके मायने 
केवल जाननमात्र हू, जिसमे रागद्वेष मोह, विकल्प, विचार, वितर्क कुछ नही बसे है । केवल 
जानन कया ? केवल प्रकाश । जैसे नीला लट्ट, लगा दिया तो प्रकाश नीला हो गया । भरे 
इसमें जो नीलापन है वह विकार है, शौर जो शुद्ध प्रकाश है वह खुद प्रकाश है । श्रव हम 
उस दीले प्रकाशमे इस भेदका रहस्य पानेमे श्रसमर्थ हैं । नीलत्व है विकार और प्रकाशत्व 
है एक शुद्ध चीज, यह भेद आप आखोसे न परख सकेंगे, ज्ञानसे ही परख सकेंगे । कोई 
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सफेद लट्टू लगा दिया तो सफेद, जिसपर बुछ रग जैसा ही सफेद रहता है । प्रकाश बह्त 
सफेद हो गया तो वहा जो सफेदी है वह है विकार और जो प्रकाश है वह है एक बिजली 
की निजी चीज | तो ऐसे ही हमारे ज्ञानमे जितने ज्ञान चल रहे है उन ज्ञानोमे विकार 
कितना पडा हुआ है, और छुद्ध ज्ञान क्या है ? उस शुद्ध ज्ञानकी ओर दृष्टि नही । उसका जो 
बोध है वह एक सहज शुद्ध बोध है। उसका परिचय नहीं पाया चीजमे | भोजनका, धन 
वैभवका, स्त्री पृत्रादिक परिजनोका, इज्जत आदिकका तो बहुत-बहुत परिचय बनाया जो 
कि देखे हुए स्वप्तको त्तरह नि सार, एक बरबादीके ही कारण है, लेकिन अपने शआ्ापमे 
नित्य श्रन्त प्रकाशवान जो एक शुद्ध ज्ञानस्वरूप है, उसको नही जान पाया, क्योकि इसने 
कषायोके लगावसे उस प्रकाशकों दबा दिया । वह इसके उपयोगमे नही झा पाता । तो ऐसे 
सत्य सहज ज्ञानस्वभावका अनुभव करनेको स्वानुभव कहते है । 

स्वांनुभवके आनन्दकी वचनागोचरता--स्वानुभवके समय व्या होता है, इस बातका 
वर्णन नहीं किया जा सकता है। यो तो वर्णन किसी भी प्रत्यक्षमे जाने हुए पदार्थका नहीं 
हो पाता । यह भी तो प्रत्यक्ष है स्वानुभव । मानो मिश्री खाया तो उसमे कितना मिठास है, 
इसको कोई वच्नोसे बताये तो बता न सकेगा, कि बेसी मिठास है ? हाँ वह अनुमान 
बनायेगा कि गन्‍्तेसे भी मीठा, गुडसे भी मीठा, शक्करसे भी मीठा इस मिश्रीका मिठास है, 
क्योकि जितना-जितना उसके विक्रार हटते रहते है उतना उतना ही उसका मिठास बढता 
रहता है। यो अनुभान करके अपेक्षा लगाकर उसके आनन्दकी बात तो कोई बता देगा 
लेकिन वास्तविक श्रनुभव नही हो सकता कि मिश्रीमे मिठास कैसा है ? उसका उपाय तो 
मिश्वरीकी एक डली मुखभे रखकर समभ लेना है। यो ही रवानुभवकी बातको श्रनुमानसे 
भले ही बता दिया जाय। वह स्वानुभव क्या है ? समस्त इन्द्र, तीनो लोकके प्रण्यशाली 
जीव उन सबका सांसारिक सुख मिला लिया, और इतने ही नही, जितने भी सांसारिक 
सुख भविष्यमे होते रहेगे उन सबको मिला लो, तिसपर भी उस सुखसे श्रधिक आनन्द है 
स्वानुभवमे । पर इन बातोसे उस अ्नुभवकी बात समभमे नहीं श्राती । उसका उपाय तो 
यही है कि खुदकी तैयारी की जाय । क्रोध, मान, माया, लोभ, मोहादिकसे उपेक्षा कीजिये, 
इनका लगाव तोडिये और इनका लगाव तोडकर एक स्वके प्रकाशके मैदानमे श्रा जाइये, 
बाहरके ख्याल छोड दीजिए। मानो मैं इस मनुष्यभवमे हु ही नही, न था, न होऊंगा, 
कुछ भी विचार न लाकर एक गुप्त ही गुप्त इस मनुष्यभवमे पाये ६ए समागमोसे लाभ 
लूट लीजिए। इस स्वका अनुभव अपने आ्रापकी तैयारी बिना नही हो सकता । अब इससे 
यह परख होगी कि ज्ञान और चारित्रका कितना निकट सम्बन्ध है ? तैयारी करना यह 
चारित्रका ही तो एक रूप है । बाह्य विकल्प हटाना, वषायोकों दूर करता, अपने उपयोग ,« 
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को केन्द्रमे लाना यह सयमका रूप है। ये सब श्रतरज्भधकी वाते है। तो अ्रन्तरज्भवी इस 
क्रिया द्वारा, उसके उपयोग द्वारा हम स्वका अनुभव कर पानेमे समर्थ है, तो यो समभिये कि 
जैसे मिश्रीका स्वाद केवल बातोसे नही मिलता, वह तो थानेसे मिलता है ऐसे ही स्वका 
अनुभव भी बाह्मज्ञानोसे नही मिलता, किन्तु अ्रन्त क्रियाके प्रयोग द्वारा मिलता है | भव ऐसे 
ही स्वानुभवकी वात कहेगे कि स्वानुभव नामक ज्ञानपरिणमन किस ज्ञानमे शामिल होता है, 
मतिज्ञानमे, श्रुतज्ञानमे, श्रथवा श्रवधि आदिक ज्ञानोमे । 

स्वानुभवकी दशामे चूंकि कोई विकल्प नही है तो वहाँ मनका श्राश्रय नही रहता, 
ऐसा ध्यानमे रहता है । यद्यपि उस स्वानुभवकी स्थितिमे आनेसे पहिले जो भिन्‍न था ग्ह्‌ 
लनसे उत्पन्त हुआ था । ऐसा न हो सकेगा कि उससे पहिलेका प्रथम कोई विशिष्ट मानसिक 
न हो और स्वानुभूति श्रब तो इस दृष्टिसे त्कि वह ज्ञान एक मनसे उत्पन्त्र हुआ था । जो 
ही ज्ञान अ्रव मनका शआ्ाश्रय छोडकर स्वके श्रनुभवमे श्राया है, इस हृष्टिसे उसे मनसे उत्पन्न 
हुआ' ज्ञान कह सकते है, पर परमार्थत जिस कालमे सहज शुद्ध शाइवत ज्ञानस्वरूपका अनुभव 
हो रहा है, उस काल उसे मनसे उत्पन्न हुवा नही कह सकते, क्योकि मन तो विकल्पका 
ही उत्पादक है। विकल्परहित अवस्थाका उत्पादक मन नही है ऐसी स्थितिमे चंकि निवि- 
कल्पताका साधमें पाया जा रहा है तव मति शऔर श्रुत इन दो ज्ञानोमे से किस ज्ञानकी 
निकटता है और किस ज्ञानकी धारा है ” इसपर विचार करनेसे ऐसा प्रतीत होता है कि 
वह मतिज्ञानकी धारा है। स्वानुभवके लिए जो ज्ञान उत्पन्न होता है वह केवल उत्पत्तिमे 
उसमे मन निमित्त है, किन्तु उत्पन्न होनेके वाद वही ज्ञान अतीन्द्रिय चंत्तन्यस्वभावके अनुभव 
रूप होता है । तो उस ही ज्ञानको श्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष कहते हैं । 

अनिन्द्रिय प्रत्यक्ष शौर शअतीन्द्रिय प्रत्यक्ष । स्वानुभव तो स्वय अतीच्िय 

प्रत्यक्ष है लेकिन उसके पूर्दवर्ती ज्ञान श्रनीन्द्रियप्रत्यक्ष है। इसका ज्ञान मतिज्ञानमे किया जा 
सकता है 4 यद्यपि स्वानुभव उत्पन्न होनेके लिए श्रुतज्ञान और मतिज्ञान ये दोनो पूर्वापर 
साधक होते है । श्रुतज्ञानसे वस्तुस्वरूप जो जाता उस ही चिन्तनकी धारामे विकल्परहित 
होकर स्वानुभव होता है । मतिज्ञानसे जो जाना उस ही धारामे निविकल्प होकर यह श्वा- 
नुभव होता है फिर भी चूंकि श्रृतज्ञान सविकल्प ज्ञान है । श्रुतज्ञानमे विशेष विकल्प नहीं है 
ऐसे ही शेष चार ज्ञानोमे भी नही है। तो निविकल्पता प्राप्त होनेसे एकदम पहिले शेष 
मतिज्ञानका रूप श्राता है । और उसके ही अ्रनन्‍्तर यह स्वानुभवकी स्थिति उत्पन्न होती 
है । स्वानुभव है श्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष | यह चीज चल रही है प्रमाणके सम्बधमे । वस्तुके स्व- 
रूपको जाननेका उपाय है लक्षण प्रमाणनय और निक्षेप । उसमे से प्रमाणकी बीत: बज 
रही है। प्रमाण ५ प्रकासके कहे गए है--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान 
और केवलज्ञान | हम अपको यहाँ मतिज्ञाव है । तो मतिज्ञानके क्‍या क्‍या श्रकार हैं, इसका 
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वर्णन किया है। पर एक यह विशिष्ट प्रकार है स्वानुभवका, जिसमे इन मतिज्ञान, श्रुतज्ञानकी 
बात कहकर भी मतिज्ञान श्रुतज्ञानसे निराला इनका रूप है और स्वानुभव एक ऐसा प्रबल 
प्रमाण है कि भ्रन्य प्रमाणोंमे किसी अपेक्षा किसी समय कुछ कभी कमी भी श्रा सकती है, 
पर स्वानुभवकी प्रमाणतामे कभी भी कमी नही भ्रा सकती । कहते भी है लोग कि यह तो 
ग्रपने हृदयसे माना गया है। यह तो एक श्रनुभूत बात है। देखी बात गलत हो जाय, सुनो 
बात गलत हो जाय, पर हृदयमे उतरी हुई अनुभवको बात गलत नहीं हो पाती । पर होना 
चाहिए वह श्रनभूति । ऐसे श्रनेक दृशन्त मिलेंगे कि सुनी हुई बहुतसो बातें गलत भी हो 
जाती है, एकने दूसरेको सुनाया, दूसरेने तीसरेको और शब्दोमे सुनाया, तीसरेने चौथेको श्लौर 
शब्दोमे सुनाया । जो मूल बात है उससे कहो उल्टी ही बात सुननेमे श्रा जाय | तो कानों 
सुनी बात प्रमाणभूत नही होती, श्रथवा श्राँंखो देखी बात भी प्रमाणभूत नहीं होती । इसके 
भी श्रनेकों हृष्टान्त मिलेगे कि व्खिनेमे कुछ प्राया है श्रौर वहाँ परिणाम श्र घटना है श्रौर 
कुछ, पर अपने अ्नुभवमे उतरी हुई बात पूर्णतया प्रमाण होती है । उसे श्रब कोई भी भ्रम 
मे नही डाल सकता । यो वस्तुके स्वरूपको जाननेका उपाय प्रमाण है, इस विषयका वर्णन 
हुआ । 
वस्तुपरिचयके उपायो्में नयनामक उपाय--अ्रब वस्तुके स्वरूपका परिचय कराने 
वाला तीसरा उपाय है नय। नयोका विशेष विवरण जेन दर्शनमे ही पाया जाता है। 
कारण यह है कि जैन दर्शन अन्तेकान्तात्मक वस्तुकी प्रसिद्धि करता है। मायने कोई लोग 
कहते हैं कि जो वस्तु है वह कभी परिणमती नहो, श्लुव है, नित्य है, लेकिन यहा दिखने 
में तो यह नही श्रा रहा। जो भी पदार्थ है वह प्रतिसमय परिणमता रहता है। उसमे 
परिणमन पाया जाता है| परिणमे बिता वस्तु रह ही नही सकती । उसका श्रस्तित्व भी 
नही रह सकता । क्या है वह वस्तु ? उत्पादव्ययप्रौव्यात्मक वस्तुका स्वरूप है, और कोई 
माने कि वस्तु तो एक समयमे होती है, दूसरे समयमे नष्ट हो जाती है तो ऐसी वस्तु फिर 
है क्या ? कही अ्रसत्से सत्‌ बनता है ? और जो सत्‌ है वह किस रूपमे नष्ट होगा, कंसे 
समूल नष्ट होगा ? तो वस्तुका क्रौव्य भी स्वरूप है। तो वस्तुमे ये श्रनेकस्वरूप पाये जाते 
है उनका वर्णान जेन शासनमे है। तब उनको समभानेके लिए नयप्रक्रिया चाहिए । किसी 
अपेक्षासे कही हुई बात किसी भ्रन्य भ्रपेक्षासे मान ले त्तो वस्तुका स्वरूप सही न हो सका । 
जिस भ्रपेक्षासे जो धर्म है उस श्रपेक्षा से उस धर्मको बतावे तभी तो वस्तुकी बात सही 
बनेगी । उसीको प्रसिद्ध करने वाला नय है। नय केवल एक धर्मको ग्रहण करता है श्रन्य 
घर्मोका निषेध करता है ऐसी बात. नहीं है । यदि नय अन्य धर्मोका निषेध करता हुआा 
अपने धर्मका प्रतिपादन करता है। तो वह नय नही, किन्तु एकान्त है, कुनय है । 
नय तो प्रमाणसे ग्रहण किए हुए पदार्थंका श्रभिप्रायवश प्रयोजनवश उसमे का 
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से एक देश जानता है श्रथवा "जो बताता है उसे नय कहते हैं । इसे यदि 
सीधे शब्दोमे कहे तो जानने वालेके अ्भिप्रायको नय कहते है। इन दोनों लक्षणोमे श्रन्तर 
कछ नही है, पर एक कहनेका ढंग है। और, जो लक्षण कहा था उसके प्रमाणासे जाने 
हुए पदाथमे प्रयोजनवश श्रशिप्रायवश झक देश धर्मको ग्रह करना सो नय है। तो वहा 
नयके विषयभूत पदार्थका वरोंन किया । वह पदार्थकी , श्रोरसे कथन, है | और दूसरा जो 
लक्षण कहा तो उस पदार्थके सम्बन्धमे ,जो ज्ञान हुआ उस ज्ञानकी ओरसे कथन है | बात 
तो दोनो ही बोली गईं-पदार्थ और ज्ञान। जब जान रहे है तो उसका सम्बन्ध उसका 
विषय, उसका प्रसग पदार्थसे भी है, नयसे,भी है | तो पदार्थकी श्रोरसे कहनेपर नयका 
लक्षण यह बना कि प्रमाणसे ग्रहण किए, गए पदार्थमे भी अभिप्रायवद्य ,एकद्रेशधर्मका ;्रहुण 
करना सो नय है और जब ज्ञाताके ज्ञानकी ओरसे बात कही गई तो कहे गए ज्ञाताके अभि- 
प्रायको मय कहते हैं । नय ऐसे अ्रभिप्राय कई प्रकारके हो सकते हैं । जिन्हे किसी सख्यामे 
नही बाधा जा सकता, लेकिन जाति श्रपेक्षासे उन अभिप्रायोकी सख्या नही बनायी गई है, 
तो वे जातियाँ भी अत्तेक ढग़ोसे बनी । जैसे मनृष्योकी वर्णाको अपेक्षासे चार जातिया हैं-- 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य और शूद्र । धर्मकी ग्रपेक्षा, सिद्धान्तकी अपेक्षा इनकी ५-७ जातिया 
हैं। नैयायिक, मीमासक, साख्य, जैन, बौद्ध, चार्वाक आदिक | श्राखिर इनमेसे किसी न 
किसी सिद्धान्तके भ्रनुयायी तो सभी लोग हैं, चाहे वे इस बातकों समझ पाये हो या नही । 
देशकी अपेक्षासे भी कई जातिया है, भाषाकी श्रपेक्षा श्रन्य प्रकारकी जातिया हैं । तो इसी 
तरह नयोकी भी भिन्‍त-भिन्‍न ढगसे अनेक जातिया बनती है । 

...नयके सैद्धान्तिक मूंल व उत्तर प्रकार--नयोकी श्रनेक जातियोमे से एक संद्धान्तिक 
विधिंसे इनकी जातियाँ कहे तो ७ होती हैं--नेगमनय, संग्रहनय, व्यवहारतम, ऋणजुसूत्रनय, 
शब्दनय, समभिरूढनथ और एवभूतनय ॥ और इनका मूल उत्पादक है द्रव्याथिकनय, पर्याया- 
धिकनय ।' देखिये--सब नयोका अ्पना-अपना  अ्रलग-अलग प्रभाव है। द्रव्याथिकनय ओर 
पर्यायाथिकनय एक ऐसा विस्तृत रूप है कि जितने प्रकारकी नयकी जातिया बतायी -गई 
सबमे इनका उपयोग है । द्रव्याथिकनय अभेद और सामान्यको ग्रहण करता है । पर्यायाथिक 
नय भेद और विशेषको ग्रहरा करता है । हम आप जो कुछ भी शब्द कहेगे वे या तो सामान्य 
' हपसे होगे या विशेषरूपसे होगे। इसका उल्लघन करके हम झ्रापका ज्ञान नही बनता है। 
तो जो सामान्य और श्रभेदका विषय करे वह है द्रव्याथिकनय श्र जो विशेष भ्रथवा भेद 
का ग्रहण करे वह है पर्यायाथिक नेय | इन ७ नयोमे द्रव्याथिकनय है तीम-+संगरमनय, 
सग्रहतय और व्यवहारनय,' भौरं । है ४, ऋणजुसूत्रतय, 2 ऐ 

' लक्षण बतायेंगे, और इनका जानना बहुत 
हे बा पा त जद हे उसके जाननेके लिए उत्सुक नही होते और कायर बन जाते 
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है और उसके समभ्नेमे प्रयन्ा उप्णोग भी हही लगाते, लेकिन जेनश्ायनका खरा रहस्य 
तो नयपरिज्नानपर निर्भर है। यदि नयोक्ता गस्तविक परिणान नही है तो वे वस्तुस्वरूपके 
विवरणमे गढ़ ही नहीं. सकते । बढगा तो क्‍या ज्ञानसे श्रा ही नही सकते । इसलिए नयोका 
परिज्ञान कर लेना ग्रत्यन्त आवश्यक है, अगर उस झोर अपना उपयोग लगाया और 
समभता चाहा कि समझे तो सही कि वास्तविकता क्‍या है, तो सब ज्ञानमे थ्रा सकता है । 
इन नयोका लक्षण जब वतायेगे तब बहुत स्पष्ट समभमे आयेगा कि अभी तो जातियोकी 
छाँट कर रहे हैं कि नयोकी जातियाँ कितनी तरहसे कायम की जाये ? जैसे यहाँ मनुष्योकी 
जातियाँ देश, धर्म, मजहव, भाषा, वर्णा आ्रादिक्से अनेक प्रकार छाँट दी जाती है इसी 
प्रकार नयोकी जातियाँ भी कितनी प्रकारसे हो सकती है | यह छंटनी की जा रही है। ' 
बुद्धिनय, शब्दनय व अथनयकी पद्धति --देखिये-एक पद्धति होती है बुद्धि शब्दार्थ 
पद्धति । जानेंगे तो एक तो जानना ह्ग्मा और उस जाननेमे जो शब्द अन्तरमे डाला 
जायेगा या स्पष्टरूपसे बोला जायेगा वह हृश्ना शब्द और एक जाना गया किसी पदव्मर्थकों 
तो जाननेके प्रसगमे हम आपको तीनसे सम्बन्ध रहता है--बुद्धि, शब्द और ज्ञानसे । बल्कि 
देखो तो लोकव्यवहारका भी समस्त परिचय इन तीनसे सम्बन्धित है--बुद्धि, शब्द और 
श्र्थ । जैसे कहा-चर, तो वतलावों घर मायने क्‍या है ” वह घर तीन वातोसे सम्बन्ध 
रखता है बुद्धिघर, शब्दधर और अ्रर्थधर | अर्थधर तो वह है जो ईंटोसे उठा हश्मा जैसा 
का तैसा खडा हृश्ना है। और घ र ऐसे दो शब्द बोले जाये अथवा कागजपर लिख दिए 
जाये तो वह हुआ शब्द्घर | लेकिन उस घरके सम्बन्धमे जो कुछ परिचय किया जाय वह 
हुआ बुद्धिवर । तो आप यहा यह वतायें कि श्राप किस घरसे प्रेम करते हैं ? क्‍या श्रर्ण- 
घरसे प्रेम करते है ? श्र्थघर तो श्रत्यन्त भिन्‍न चीज है, और प्रेम आपका चारित्र गुणका 
उपयोग है । वह राग पर्याय है। तो प्रेम पर्याय आत्माका आ रात्मामे ही रह सकेगा, पर- 
पदार्थमे न पहुंचेगा । तो अ्र्थधरसे कोई प्रेम कर नही सकता । करना चाहे तो भी कर 
नही सकते क्योकि वस्तुस्वरूपका कभी भी उल्लघन नहीं होता | तो अर्थघरसे तो कोई 
प्रेम कर हो नही सकता। णब्दघरसे भी कौन प्रेम करे ? केवल'घ और र इन दब्दोसे 
किसे प्रीति है ? खैर भ्रव रहा वुद्धिघर | बुद्धिधरके मायने ज्ञानमे विकल्पमे जो कुछ वात 
समाई हृई है वस्तुत इस बुद्धिघरसे ही लोग प्रीति करते है । श्रपने आपके विकल्पोमे ही 
राग उत्तन्त्र होता हैं पर वस्तुमे हम आपकी परिरणति नहीं पहुंचती । तो हर बातमें, 
हर एफ परिय्यमे इन ३ बातोका सम्बन्ध है। वब॒द्धि, शब्द और अर्थ। इस हृष्टिसे नयदेः 
तीन भेद है--शाननय, गहदनय झोर अवशेनय | बड्धिमें जो बात झाये उसका नाम है ज्ान- 
संघ, शब्द जो वात दिखाये उसका उश है शब्दरय ग्रीर जिस अर्थता प्रकाण इृद्य है 
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है भ्रथेनय । 
नयोंके मुख्य सेद्धान्तिक प्रकार--अन्य प्रकारसे भी नयोकी जातियाँ बना करती 
हैं। लेकिन इसे विस्तारमे न बढाकर श्रब मूल बातपर झ्ायें । हम झ्रापके जितने भी परि- 
चय चलते है वे सब परिचय भेद और अभेदके आधारपर चलते हैं। जहाँ अ्रभेद दृष्टिमि है 
श्रोर जो ज्ञान किया जा रहा है वह तो है द्रव्याथिकनय भ्रौर जहाँ भेद भ्रभिप्रायमे है और 
फिर जो ज्ञान किया जा रहा है वह है पर्यायाथिकनय । इसको शब्दोकी शोरसे कहा जाय 
तो द्रव्य ही जिसका प्रयोजन है उसे कहते हैं द्रव्याथिकनय ओर पर्याय ही जिसका प्रयो- 
जन है उसे कहते हैं पर्यायाथिकनय । जैसे जाना--घी, यह द्रव्याधिकनयकी बात है श्रौर 
जाना मनुष्य, देव, नारकी, तियज्न्च तो यह पर्यायाथिकनयकी बात है । श्रब इनके भेद जो 
७ कहे गए थे उन ७ भेदोको क्रमसे परखिये श्रौर ये ७ जिस कऋ्रमसे कहे गए है यह भ्रदाज 
करते जाइये कि पहिले नयमे जो कुछ कहा उस उसमे भी और अ्रश् करके सग्रहनयमे 
कहा । संग्रहनयमे जो कुछ कहा उसके भी और श्रश करके व्यवहारनयमे कहा । इस तरह 
उत्तरोत्तर भ्रंश हो होकर, भेद डाल डालकर इनका वर्शान चलेगा । इस पद्धतिसे इन नयोका 
स्वरूप जानेंगे तो यह स्वरूप बहुत सुगमतासे समभमे श्रायगा । 
नेंगमनय--पहिले कहते है नैगमनय | नैगमनयका श्र है कि कोई भेद न करके 
द्रव्यपर्याय भेद अ्भेद सत्‌ असत्‌ सबका ज्ञान हो एक रूपमे तो वह नैगमनय है, सबसे बडा 
नय है । इसके विस्तार वाला कोई नही है । यद्यपि समभमे ऐसा श्राता कि संग्रहनय सबसे 
बडा है क्योकि वह सबका सग्रह करता है । जो जीव है सबका संग्रह होगा । संग्रहतय बना 
लेंकिन नैगमनय सग्रहनयसे भी बडा है। सत्‌ कह दिया तो जितने भी पदार्थ सत्‌ हैं उन 
सबका ग्रहण हो गया लेकिन नैगमनय इससे भी बडा है । क्‍या वे सत्‌ श्ौर असत्‌ दोनोको 
समभते हैं ” इसका एक प्रसिद्ध उदाहरण देते हैं कि जैसे कोई रसोईघरमे लकडियाँ ही धर 
रहा है, श्रथवा कोयला ही जला रहा है । उससे कोई पूछता है कि भाई क्‍या कर रहे हो ” 
तो वह कहता है कि चावल पका रहे हैं । तो श्रब देखिये कि श्रसत्‌ और सत्‌ दोनो ज्ञानमे 
गञ्रा गए । जो कर रहा है वह तो ज्ञानमे है ही और जो नही कर रहा वह भी उसके ज्ञान 
मे है। तो सग्रहनयने केवल सतुको ग्रहण किया किन्तु नैगमनयने सत्‌ श्रौर असत्‌ दोनोका 
ग्रहण किया । तो नैगमनयका विषय सबसे बडा है। कोई पुरुष एक पाषार लाया, मानों 
उसमे कोई प्रतिमा बतानी थी । कोई पूछता है कि भाई क्‍या लाये ? तो वह कहता है कि 
श्रजी मैं बाहुबलीकी प्रतिमा लाया हू । प्रतिमा कहाँ है ? वह तो अ्रभी बनानी है । लेकिन 
जिस पाषाणको लाया है उसमे उसने यह संकल्प किया है कि इसमे बाहुबलि स्वामीकी मूर्ति 
बनेगी । तो बाहुबलिकी यूर्ति श्रसत्‌ है श्लौर पाषाण सत्‌ है लेकिन उस पाषाणको बाहुबलि 
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की सू्ति कह देना यह सत्‌ और श्रसत्‌ दोनोमे 'शामिल कर दिया, तो रुग्रहनय ज्यादहसे ज्या- 
दह सत्‌को ही विषय्र करता है लेकिन नैगमनयने सत्‌ और असत्‌ दोनोको विषय किया | इस 
कारण नैगमनयका लक्षण यो कहा करते हैं कि संकल्पमे होने वाले ज्ञानको नैगमनय कहते 
हैं । चुकि पाषण लाने वालेके संकल्पमे यह ज्ञान आया कि यह मूर्ति है तो वह 'ज्ञान नैग- 
मनय बन गया । अरब इत वाक्योके बोधसे आप यह परखते जायेगे कि हम कौनसा 'ज्ञान 
किस नयसे करते है ? और इसे कोई कहे कि तुम बड़ा भूठ बोलते, लाये तो पत्थर हो 
और कहते हो कि हम मूर्ति लाये है । तो उसका उत्तर दिया जा सकता है कि नैगमंनयकी 
दृष्सि हम संत्य कह रहे है। और आपको' नयका परिज्ञान नही है तो श्राप उसके दबावकों 
सह लेंगे, हाँ भाई मालूम हो गया । ' और जिसे नयका परिचय है वह स्पष्ट बोल देगा कि 
हम गलत,नही बोल रहे हैं, यह नैगमनयकी दृष्टिसि सही है। तो नेगमनय द्रव्य, पर्याय, सत्‌ 
श्रसतू, भेद श्रभेद दोनोको ' विषय करता है, इसलिए सब नयोसे इसका विषय महान है । 

नेगमनयके प्रकार--नैगमनयके तीन भेद है--भूत नैगमनयके भी तीन भेद है--भ्रृत 
नेगमनय, भावी नैगमनय और वतेंमान नैगसनय । भ्ृतकालकी बातको इस समयके सम्बधसे 
कहना भूत नैगमनय है । जैसे किसीने कहा श्राज दीवालीके दिन महावीर स्वामी मोक्ष गए। 
ग्रब महावीर स्वामी तो मोक्ष गए थें करीव ढाई हजार वर्ष पहिले, मगर दीवालीकी 
सहशतासे आज दीवालीके दिन उस घटनाका प्रयोग करना भूत नैगमनय है । भावी नैगम- 
नय--भावी कालमे जो अवस्था होनेको हो उसे वर्तमानमे जोडना । जेसे अरहंत सिद्ध 
भगवान ही है। जो आज अरहत है वे सिद्ध श्रवश्य होगे ।' तो सिद्ध भगवानका अरहंत 
भगवानकी श्रवस्थामे ही कहना सो भावी नैंगम है। वर्तमान नैगम - वर्तमानकी ही बात 
को वर्तमानमे कहना । केवल वर्तमानमें थोडे ही समयका पर्यायका श्रन्तर है। जैसे कहा 
कि भात पकता है तो जब पक रहा है तब तो भात है नही, भात तो पकी' हुई अवस्थाका 
नाम है, लेकिन उसके सिलसिलेमे अभी कुछ देरमे ही तो उसकी पक्‍व अवस्था होनेको है 
तो उसका यहा भेद हैं। इन तीन नैगमोमें यह बात विचारने की है कि उसमे सत्‌ और 
श्रसतृका समन्वय किया गया है। पहिले की दीवाली आज तो नही है, आजकी दीवाली 
आज है तो इसमे सत्‌ असत्‌का समलय है। अ्रह्त भगवान भी सिद्ध नही है पर कह 
दिया गया कि श्ररह्त्त ही सिद्ध हैं, तो सत्‌ और असतुका यह समन्वय हुआ । जैसे भात 
पकता है यह कहा गया तो भात पक चुके उसका नाम है भात । वह भात तो अभी है 
नहीं, इसलिये अ्रसत्‌ है, लेकिन यहा सत्‌ श्रौर असत्‌का समन्वय किया गया है । 


१३४ ग्रध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग 


संग्रहनयका वर्ण न--श्रब रुग्रहनयकी बात बतलाते है । जो सतुका, द्रव्यका, भ्रभेद 
का ग्रहण करे उसे सग्रहतय कहते है। नेगमनय सत्‌ असत्‌ भेद श्रभेद, द्रव्य पर्यायका सम- 
न्वय किया था एक सकल्पमे लेकिन उसमे भी छंटनी करके अ्रसतू, भेद और पर्यायकों छोड 
दिया । जो सत्‌ अभेद और द्रव्यका ग्रहण करे उसे संग्रहनय कहते हैं | सग्रहनयमे स्थुलरूप 
से यह बात समझ लेना है कि यह बहुतका समह करता है। सग्रहनयके दो भेद हैं--पर- 
सग्रहमय और अपरसग्रहनय । जो ऐसा संग्रह हो, सर्वेस्व हो, जिसका शोर आगे सग्रह न 
हो, सम्पूर्णका रूग्रहरूप ज्ञान हो वह परसंग्रहतय है। भर परसग्रनयसे जो ग्रहरा किया 
था उसे व्यवहारनयसे भेद कर दें तो उन भेदोमे से किसी एक भेदको कहा, जिसमे उसके 
प्रभेदोका सग्रह किया जाय, इस तरहसे संग्रह जाननेको श्रपरस ग्रह कहते हैं । जैसे सत्‌ कहा 
तो यह परसग्रहका उदाहरण है, | सत्‌मे सम्पूरों विश्व आ गया । श्रब सतृके व्यवहारनयसे 
भेद किया । सत्त्‌ ६ प्रकारके है--जीव, पुदुगल, धर्म, श्रधम, झ्शाकाश श्लौर काल । अरब व्यव- 
हारनयसे भेद होनेके बाद उनमेसे एक पदार्थका ग्रहरा कर लिया जावे श्लौर उस जीवका 
सग्रह बनावे, मायने कितने प्रकारके जीव है, ससारी, मुक्त सभी जीवोका सग्रह हो जाय, 
इस तरह संग्रहकी बात करनेको अ्रपरसग्रह कहते हैं । नयोका जब वर्णोत किया जाता है तो 
वर्णन करने वाला किस शिसि, क्‍या वर्रात कर रहा है, इसका परिचय पाना अ्रावश्यक है । 
उसीके लिए नयोका लक्षण कहा जा रहा है । 
व्यवहारनयका वर्णन--तीसरा नय है व्यवहारतय । सग्रहनयसे ग्रहण किये गये 
पदार्थको भेद रूपसे जनाने वाले ज्ञानको व्यवहारनय कहते हैं । जैसे द्रव्य कहा था तो वह 
तो सग्रहनतयका विषय है, क्योकि उसमे सभी द्रव्योकी बात श्रा गई । श्रब उस द्रव्यमे से भेद 
करना कि ये ६ द्रव्य है-- जीव, पुदू्गल भ्रादिक, तो यह व्यवहारनतयका विषय है । इस व्य- 
वहारनयमे और अ्रपरसग्रहनयमे यह फर्क है कि श्रपरसग्रह तो सग्रहकी दृष्टि रखकर बोलते 
है और व्यवहारनय भेद करके भेदको बोलते हैं । अब सग्रहनयकी तरह व्यवहारनयके भी 
दो भेद्ध हैं--एक परसग्रहभेदक व्यवहारनय और दूसरा--श्रपरसग्रहभेदक व्यवहारनय | 
परसग्रहमे जिस एक विशाल संग्रहको किया था उसमे भी भेद डाल दिया तो वह परसग्रह- 
भेदक व्यवहार है । जैसे द्रव्यके ६ भेद है--जीव, पुद्गल, धर्म, श्रधर्म, श्राकाश और काल । 
तो यह हुआ परसंग्रहभेदक व्यवहारनय । श्रब इनमे से एक जीवका ग्रहरा किया श्रौर उसके 
भेद बताये कि जीव दो प्रकारके है--ससारी और मुक्त । तो यह हुआ्ना श्रप रसग्रहभिदक 
व्यवहार । ह रे 
ऋजुसत्रनयका वर्णन--चौथे तयका नाम है ऋजुसूत्नय । वर्तमान पर्यायकी अहरा 
करने वाले नयका नाम है ऋजुसूत्रनय | ऋजु नाम है सरलका । सरल होता हैं वर्तमान । 
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वर्तमानको जो ग्रहण करे वह ऋजुर चनत्र है। इन सबका वर्णान सुनते समय यह भी दृष्टि 
चलती जाय कि पूर्वनयसे इस नयका अ्रंद्ध करके एक अंशको जाना । जिस नगमनयमे सत्त्‌ 
श्रसतुका समन्वय किया था वह सबसे बड़ा विस्तारका विषय है। श्रव संग्रहनयने सत्‌ असत्‌ 
में से असत्‌को छोडकर सत्‌को ही ग्रहण किया । तो नैगमनयसे संग्रहनय सूक्ष्म विषय है । 
श्रब उस संग्रहमे से भेद करे तो व्यवहारनय है। तो सग्रहनयसे इसका विपय सूक्षम हुआ । 
ग्रव व्यवहारनयसे तो भेद करके उसे श्रभेद रूपसे ही जाना गया था | भ्रब उस समस्‍्तमे से 
एक पर्याय मात्रका ही ग्रहण करे सो ऋजुसूच्रतय है । व्यवहारतयमे पर्यायद्ृष्टि न थी, द्रव्य 
पर्याय सबका ही समन्वय था। एक हृष्टि यह थी कि संग्रहनयसे ग्रहणा किए गए अभेद 
करना । श्रव ऋजुसूत्रतयमे एक पर्यायकों ही ग्रहरा किया गया । श्रत ऋजुसूच्रनयका व्यव- 
हारनयसे सूक्ष्म विषय है। ऋजुसूत्ननय इसी कारण पर्यायाथिकनय कहलाता है। इसने 
पर्यायका विषय किया । इससे पहिले जो तीन नय थे-नैगम, सग्रह श्र व्यवहार, वे द्रव्या- 
नय कहलाते थे । पर्यायका भेद न करके सामान्यतथा बस्तुका ही ग्रहएणा करता था । और, 
भ्रव ऋजुसूच्नयसे श्रागे जितने भी नय श्रायेंगे वे श्रव पर्यायाथिकनय होते हैं | ऋजुसूतन्ननयके 
कितने भेद है ? दो भेंद है--स्थुल और सूक्ष्म । ऋजुसूत्रनय पर्यायकों ही ग्रहरा करता है, 
शगर इस तरहसे पर्यायको ग्रहणा करे, जो अनेक समय रहता है, श्रगर उस सहृश गझ्राकारके 
कारण जब तक रहे तब तक उसका वर्तमान रूप कहते है । याने जो व्यञ्जनपर्यायको 
ग्रहरा करे भ्रथवा साधारणतया एक परिणमन को ग्रहण करे उसे स्थुल ऋजुसूत्रनय कहते 
है । जेसे-नारक, तिर्यञ्च, मनुष्य शौर देव। मनुष्य रहते है १०० वर्ष, देव रहते है 
हजार वर्ष । वह सब एक वतेमान पर्याय है ऐसे स्थुलतया वर्तमान पर्यायकोी जानने वाला 
नय स्थुल ऋजुसूत्रनय कहलाता है । सूक्ष्म ऋजुसूत्रनय वर्तमान समयमात्र गुणपर्यायको ग्रहण 
करता है, व्यस्जनपर्याय वतंमान समयमात्रसे ग्रहणशमे नही श्राता । वह तो एक आ्राकार है, 
अ्रनेक समय रहे, पर गुणपर्याय एक समय भी होती इसलिए सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयमे गुणपर्याय 
का ग्रत्ण होता है। जैसे एक समयकी रागपरिणतिको अथवा एक समयकी ज्ञानपरिणति 
को जाने, यहा एक बात विशेषतया समझना है कि एक समयकी रागपरिणति होती तो है 
मगर उससे राग परिस्णाम नहीं बन पाता । वह श्रन्तर्मुहर्तके रागपरिणमनोमे जीवका राग 
बनता है, जिस रागसे व्यवहार होता है, पालच पोषण प्रेम आदिक व्यवहार हो, ऐसा राग 
अनेक समयोका मिलकर हो पाता हैं। लेकिन हो फिर भी जो परिणमन अन्तमु हर्त तक 
वरावर चलता है वह एक एक समयका हो होकर ही तो चलता है । एक समयक्री ज्ञान- 
परिणशतिका समाचार यह है कि एक समयके ज्ञानके द्वारा भी पदार्थ जाना जा सकता हैं 
धोर एक समयके शानोययोगसे जाननका व्यवहार नहीं भी होता है | छदमस्थ जीवोके एक 
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समयके ज्ञानपरिशमनसे जितना व्यवहार नही बन पाता, उनके अन्तमु हतेका उपयोग हो 
उससे जानन व्यवहार बनता है। परन्तु ,एक ज्ञानी जीवके एक-एक समयके केवलज्ञान 
परिणमनसे समस्त विश्व जाननेमे श्राता रहता है । तो जो वर्तमान समयमात्र गुणा पर्यायको 
ग्रहण करे ऐसे आशयका नाम है सुक्ष्मऋजुसूत्रनय । * 

शब्दनयका वर्णन--अब ४५ वाँ नय है शब्दतय | ऋजुसूत्रनय वर्तमानपर्यायको ग्रहण 
किए था, अब उसमेसे ही कुछ छाँट करके कोई अश ग्रहण करे शब्दनय तो वर्तमान पर्याय 
को ऋजुसुत्रनयने जाता था, मगर लिज्भादिकके भेदसे उसमे भेद नही किया जा रहा था| 
अब यह शब्दनय लिड्भादिकके भेद से उस पर्यायका भेदरूप ग्रहण करता है। जैसे स्थत्रीके 
तीन शब्द हैं--दार, कलन्न और भार्या । ऋजुसूत्रनयमे उस स्त्नीभवकों ,बतायेंगे तो किसी भी 
दब्दसे बता दें, उसमे कोई भेद न आयगा, लेकिन शब्दनय दार शब्दसे स्त्रीभवका भ्र्थे दूसरा 
करेगा, कलतन्न शब्दका दूसरा अ्रर्थ होगा, और भार्या शब्दका अन्य भ्रथे होगा | दार उसे 
कहते है जो भाई भाईका ऋगडा कराकर अ्रलग करा दे । तो दार शब्दसे कुछ विशिष्ट श्रर्थ 
वाली स्त्रीका बोध हुआ । कलन्न उसे कहते हैं जो पति अथवा पुत्रके शरीरकी रक्षा करे। 
कल मायने शरीरके है और त्र मायने त्राण श्रर्थात्‌ रक्षा करनेके है। तो कलत्र शब्द कहकर 
किसी विशिष्ट प्रकारकी स्त्रीका बोध हुआ । भार्याका श्रर्थ-है तो ग़हभारको स्वय चलाये । 
तो वर्तमान ऋजुसूत्रनयने उस स्त्रीको "किसी शब्दसे कहा, वहाँ अन्तर नहीं पडा । पर्याय- 
सामान्य बताया गया, लेकिन शब्दनयने ऋजुसूत्रनयक्े विषयमे भी भेद कर दिया। एक भिन्‍न- 
भिन्‍न रूपसे ग्रहण किया । यहाँ यह बात जानना आवश्यक है कि ऋजुसूत्रनय वर्तमान समय 
मात्रकोी ग्रहण करता है। तो श्रब उससे श्रौर कालभेद तो बन नही सकता था । कालका 
भेद तो ऋजुसूत्रनयमे आया, तो इसके आगे जो भेद चल सकेंगे वे शब्दकी दृष्टिसे चल सकेंगे, 
कालकी दृष्टिसे नही । क्योकि ऋजुसूत्रनयने स्वयं ही एक समयकी पर्यायको अहरा किया । 
प्र्थात्‌ शब्दनयकों और इसके झागे कहे जाने वाले समभिरूढनय और एवभूतनयको शब्दनय 
मे ही गर्भित किया है । ; | 

सममिरूढ़नयका वर्णन--अ्रव छठवाँ है समभिरूढनय | शब्दतयने एक शब्दसे अर्थका 
ग्रहण किया था, श्रब उसमे श्रौर भी भेद करना है तो कैसे भेद होगा ?- वह भेद होगा कि 
एक इदब्दके भ्रनेक श्र्थ हुए शौर उनमेसे जो रूढ अर्थ हुआ उसीको उस शब्दसे ग्रहरा करना 
समभिरूढनय है । वहाँ जितने भी शब्द बोले जाते हैं उन शब्दोके श्रर्थ श्रनेक होते ही है। 
जैसे घट बोला--तो घटका शब्दार्थ यह है--जो घडा जाय सो घट | तो क्या घडा ही घडा 
जाता है ? अनेक चीजें घडी जाती हैं। गहने भी: घडे जाते है और भी मसालेके खिलोने 
वगैरह घडे जाते हैं, लेकित घडा शब्दका श्रर्थ मिट्टीके घड़ेमे रूढह हो गया। तो प्राय सभी 
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दब्द अनेक अ्र्थके बोधक होते है लेकिन उन अर्थोति से किसी रूढ अ्रर्थकी ही ;7हण करे उसे 
कहते है समभिरूढनय | समका श्रर्थ है भली प्रकार, अभिका भ्रर्थ है सर्व ओरसे और रूढ 
का श्रथ है प्रसिद्ध होना | तो जो श्रर्थ प्रसिद्ध हो उस प्रसिद्ध अर्थमे ही शब्दको लगाग्रे तो 
समभिरूढनय होता है । जैसे गौ शब्दके अनेक अर्थ हैं--गाय पशु, किरणा, प्रथ्वी श्रादिक, 
लेकिन रूढ अर्थ है गाय पशुका । तो गाय पशुका ही ज्ञान होगा गौ शब्द कहकर तो यह 
समशिरूढतयका विषय हुआ । 

एवंभूवनयका वर्णन--अ्रंतिम नय है एवंभूततय । यह समभिरूढनयसे भी अधिक 
सूक्ष्म विषय वाला है। समभिरूढतयने यह किया था कि एक शब्दके अनेक अर्थ है, उनमेसे 
बाकी श्रथथंको छोडकर जो एक प्रसिद्ध श्रर्थ है उस ही अर्थमे उस शब्दको लगाया था, श्रब 
उसके भी और अंश करते है तो एवभूतनयसे करेंगे । समभिरूढनयसे जान तो गए थे उस 
शब्दके द्वारा प्रसिद्ध श्र और बाकी अ्रथोंको छोड दिया, लेकिन अ्रब एवशूतनय उस शब्दसे 
उस रूढ अ्र्थमों भी तब कहेगा जब शब्दसे जो काम बताया गया है उस कामको कर रहा 
हुआ श्र्थ हो | जैसे गो का श्रर्थ है जाने वाला तो श्रब जा रही हुई गायमे उस समय ऐवं- 
भूतनयसे गो प्रयुक्त हो सकता है, अन्य क्रिया करती हुई गायमे नही । अ्रथवा जैसे पुजारी 
कहा तो जिस समय वह मंदिरमे हो, पूजा करनेमे हो उसी समय पुजारी कहा जाय तो वह 
एवशूतनयका विषय है। श्रन्य कार्य करते हुए श्रगर उसे पुजारी कह दें तो वह एव्यूतनय 
का विषय नही रहा । भ्रब यहाँ यह बात परखिये--पूर्वे पूर्व नयसे उत्तर नय सुक्ष्म विषय 
वाले होते जाते हैं। पर्यायाथिकनय ऋजुसूत्रगयने एक वर्तैमान पर्यायकों ग्रहण किया, फिर 
दब्दनयने दाब्दभेदसे उसमे भेद डाला, फिर समभिरूढनयने उसमे भेद डाला, उस भेदक 
शब्दके भ्रनेक अथोमि से एक अरथेको ग्रहण कराया और एवंभूतनयने उस क्रिया करते हुएकी 
हालतमे ही उस शब्दका, उस भश्रर्थका ज्ञान कराया । 

नयोंके सम्बन्धमें रफुट प्रकाश--यहा सैद्धान्तिक हष्टिसे ७ भेद कहे गए हैं--इनमे 
३ तो द्रव्याथिकनय है और ४ पर्यायाथिकनय है। इनकी छंटनी इस तरह भी की जा 
सकती है कि इन ७ नयोमे एक तो ज्ञाननय है, क्योकि वहां केवल संकल्प औौर ज्ञान तक ही 
सकेत है | सकल्पमे श्राया, ज्ञानमे श्राया, उस बातको कहा, क्योकि वहा सत्‌ और अ्रसत॒का 
भेद अथवा समन्वय किया गया ना । श्रब संग्रहनय, व्यवहारनय और ऋजुसूत्रनय इन तीन 
नयोका केवल अर्थकी मुखुयतासे वर्णत किया । सग्रह और व्यवहा रने द्रव्यको विषय किया, 
वह भी श्रर्थ है और ऋजुसूत्रनयने पर्यायको ग्रहरणा किया, वह भी भअ्र्थ है। भ्रब शेष बचे 
तीन नयोने शब्दकी मुख्यतासे वर्णोन किया । श्रत यह शब्दतय कहलाता है। जिस आशयमे 
दब्दकी मुख्यतासे ग्रहण हो उसे शब्दनय कहते है । यह शब्दनय एक सामान्य शब्द है। _ 
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७ नयोमे जो शब्दगय कहा गया है उसका ग्रहण न करना, यह शब्दनय एक अलग चीज 
है। शब्दतयमें तीन नय गर्भित होते है--शब्दनय, समभिरूढनय और एवभूतनय । इस 
प्रकार ज्ञान, अर्थ श्र शब्दकी दृष्टिसे ७ नयोके तीन भेद हैं । इसे पहिले बताया था कि 
बुद्धि शब्दार्थ पद्धतिसे नयके तीन प्रकार हैं। उसका इस कथनमे समन्वय है | वह यद्यपि 
एक सामान्यतया बताया था, इन ७ नयोमे घढित करके न था श्रौर यह ७ नयोमे घटित 
करते हुए हो रहा है | पर होता ही है ऐसी विधघिसे ज्ञानके जिस ज्ञानमे शब्दकी भी योजना 
होती है, ज्ञान तो हो ही रहा है। पदार्थवी बात कही ही -जाती है, तो यो तीन प्रकारके 
नय हुए--ज्ञाननय, शब्दतय और श्रथंनय । नय शब्दका श्रर्थ यह है कि जो ले जाये उसे 
नय कहते है । किसी ज्ञानकी ओर ले जाये उसे नय कहते हैं | तो ले जाने वाली बात कोई 
एक ढगसे होती है । किसी स्थानसे उठोकर किसी स्थानपर ले जाया गया तो वह एकदेश 
ज्ञान है। यद्यपि नयोमे यह बात पायी ही जाती है कि प्रमाणसे जाने हुए पदार्थमे से ही एक 
ग्रद्यको ग्रहण करे उसे ही नय कहते है | लेकिन इसने साक्षात्‌ एकदेश ही तो ग्रहण किया 
भ्ौर एकदेश ग्रहरा करनेकी बात ले जानेमे प्रयुक्त होती है। इसलिए नय शब्दमे जो भ्रर्थ 
भरा है कि जो ले जावे उस श्रर्थकी हृष्टिसे भी नय शब्दका यह सब लक्षण किया जाना युक्त 
ब्रैठता है | 

अध्यात्मपद्ध तिसे नयोके वर्ण नर्मे निश्चयनयके प्रसिद्ध प्रकार--झब अ्रध्यात्मपद्धतिसे 
नयोका वर्णान करते हैं । नयके मूल भेद दो है--निशचयनय और व्यवहारनय । निशचयनय 
कहते है वस्तुके भ्रभेद श्रथवा श्रन्तरद्धा विषयकी मुख्यतासे श्रथवा एक वस्तुकी दृष्टिसे जो 
अ्रभिप्राय बनता है उसका नाम निदचयनय है। निश्चयनयका मतलब समभना चाहिए 
श्रभेदकी श्रोर दृष्टिमे होना । और व्यवहारतयका भतलब है भेदकी झोर हृष्टिका होता । 
इस जीवने अब तक भेद भेदकी दृष्टि तो की और वह भी भेदकी दृष्टि है ऐसा समभकर 
नही, किन्तु यही सब कुछ है, इतना ही है, पूरा है श्रादिक मिथ्या धारणा की । इसने अभेद 
का श्रब तक कोई भाव ही नही बनाया । मैं अपने आपमे अभेदसे कैसा हू इस ओर इसकी 
हृष्टि भी नही गयी । निश्चयनयका जब विशेषरूपसे वर्णन होगा तब अभेद हप्टिकी बात 
ग्रहण कर जाय, इसमे भी अ्रभेद बताया गया है। निशचयनय भी यद्यपि भ्रनेक प्रकारोमे 
कहा जायगा। मगर उसमे जो भेद अश्य है उसे छोडना गौर भ्रभेदकी ओर जो ढलाव है 
उसे ग्रहण करना । निशचयनयके मुख्यतया ३ भेद है--परमशुद्ध निश्चयनय, शुद्ध तिश्चयनय 
और अशुद्ध निश्वयतय । निवचयनयकी पद्धति यह है कि एक वस्तुका एक ही बातमे वर्णन 
होना यह निश्चयनयवी पद्धति है। तो जब कभी हम आत्माकों रागी निरखते हैं अथवा 
आ्रात्मा रागी है, राग परिणति है आदिक जब हम निरखते है तो वह भ्रशुद्ध निश्चयनय है । 
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क्योकि अशुद्धको देखा अतएवं अशुद्ध है। और एकको ही देखा भ्रत निश्चय है। यदि 
इसही रागको हम इस विधिसे जाने कि कर्माँंके उदयका निमित्त पाकर आत्मासे यह राग 
हुआ है तो यह व्यवहारनयमे तकिये श्रथवा कर्मदियसे यह राग हुआा है व्यवहारनय हो 
गया । जहा दो वस्तुओ्लोंका जिक्र श्राया, दो पर दृष्टि जाय, वहाँ व्यवहारनण् होता है | एक 
को ही देखकर भ्रशुद्ध देखे इसही का नाम है श्रशुद्ध निश्वयनय । एकको ही देखे, किन्तु शुद्ध 
दवासे देखे तो उसका नाम है शुद्ध निश्चयनय । जैसे भगवान केवली श्ररहंत सिद्ध वीतराग 
प्रभु केवलज्ञानी हैं, वे अपने ही स्वभावकी परिणुतिसे केवली हुए है । यह है शुद्ध निश्चय- 
नय । इसी बातकों यदि इस तरह कहा जाय कि केवल ज्ञानावरणका क्षय होने से प्रभ्लुके 
फेवलज्ञान हश्ना है तों यह व्यवहारदय बन गया, वयोकि यहा दी कीौ-इृष्टि की गईं, दो का 
जिक्र हुआ । तो शुद्ध तिब्चयनयमे देखना शुद्ध दशासे, लेकिन एक को ही देखना, एक्से ही 
देखना, वह होता है शुद्ध नित्चयतय । परमशुद्ध निश्चयनय है एकको ही देखना, यह तो 
निषचयकी बात है, किन्तु परम देखना, जो शाइवत तत्त्व है, सहज सिद्ध है उस तत्त्वको 
ही देखना, क्योकि परम चीज वही है। सर्वोत्क्ष्ट तत्त्व, जिसको कि दृष्टिमे लेनेसे हमारा 
भला हो जायगा वह तत्त्व है, यही शाश्वत सहज सिद्ध स्वत शुद्ध ज्ञायक स्वरूप । तो इस 
गुणपर्यायके भेदसे रहित केवल अनादि अनन्त स्वभावकों ही देखना यह है परम छुद्ध 
निश्चयनय । अ्रब ऐसा कुछ थोडा जब कभी देखेंगे तो इसका प्रभाव तुरन्त विदित होगा कि 
यह परमशुद्ध निश्वयनयका दर्शन कितने विकल्पोसे हटाकर कितने श्रनर्थसे दूर करके श्रात्मा 
को भ्रानन्दमे स्थापित करता है। तो निश्चयनयके इस प्रकारके तीन भेद हमारे बहुत बहुत 
फाममे प्रायेंगे । 

गल्पवाद छोड़कर नयवादके परिज्ञानके लिये अनुरोध---लोग तो कुछ धर्मकी घुनमे 
जब आते है तो जब चाहे यह पूछने लगते है कि भाई सोनगढका सिद्धान्त क्या है ? पंडितों 
फा सिद्धान्त क्या है ? आपकी उसमें घारणा क्‍या है ? फलाने स्वामी कैसे है ”? फलानेका 
अ्रध्यात्मसिद्धान्त क॑सा है ? उनकी यह पूछताछ केवल इतना जाननेके लिए है कि इसमे 
किसकी जीत है और किसकी हार है ? इससे भ्रागे मतलब नही है, क्योकि इसके झ्रागे यदि 
कुछ हितकी दृष्टिका भाव हो तो नयके स्वरूप जाननेमे उन्हे रुचि रखनी चाहिए । यह विषय 
कठिन है, यह तो दूसरोंके लिए है, इसकी धारणा करके इस विषयसे तो दूर रहता चाहते, 
कुछ भी अपने आपमे पौरुष नही जगाना चाहते । कुछ अपना ज्ञान बढ़े, कुछ भीतरमे ज्ञान 
के लिए श्रम भी बढे, इससे तो दूर रहते है, इसकी श्रोरसे सुकुमाल बनते है और बाहरी 
बातोमे, बडी बडी समस्‍यायें सुलफानेसे और अन्य व्यावहारिक कार्यमि वे बडे शूर बनते है, 
फिर पूछते कि अ्रमुकका सिद्धान्त क्या है, श्रमुक कैसे है ? यह पूछना अनर्थ है और यदि 
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कोई इसके उत्तरमे पडता है तो वह भी अ्रनर्थ है । जो मार्ग है, जो तत्त्व है, जो स्वरूप 
है उसकी श्रोर लगना चाहिए ना, उसवी ओर लगकर स्वय यह निर्णय करें कि वस्तुका 
स्वरूप क्या है ” तो यह नयोका जो प्रकरण चल रहा है यह बहुत उपकारी प्रकरण है । 
इसकी समझ बन जानेपर जीवनभर छतार्थ हो जायगा । वह तत्त्व नजर आायगा जिस तत्त्व 
के श्राये बिना तीन लोकका वेभव पाना भी बेकार है। बतलाओो वैभवकी प्राप्तिसि इस जीव 
को मिलना क्या है ? केवल विकल्प बनाता है, विकल्पोमे मौज मानता है और श्रपनेको 
बहुत बडा मानकर ऐंठ्मे बना रहता है । तो बाहरी वैभव मिला तो क्‍या मिला ? बल्कि 
वेभव तो तृष्णा तथा क्रोधादिकके बढ जानेसे कारण होनेसे अ्रनर्थरूप ही है। लेकिन उन 
वेभवोसे तो प्रीति नहीं है । तो ऐसी दृष्टि वाले जन अपना हित क्‍या कर सकेंगे ? ऐसे श्रेष्ठ 
नररत्तको पाकर दो बातोकी प्रधानता होती चाहिए | एक तो वेभवमे तृष्णा न हो भ्ौर 
दूसरे ज्ञानसम्पादनमे रुचि जगे | कोई कहे कि बस महाराज, इन दो बातोकी हमे छुट्टी दे 
दो, बाकी और धर्मके लिए बताश्रो हम क्या करे ”? तो भाई यदि ये दो कार्य नहीं कर 
सकते तो फिर मनमे जो आये सो करो । वे सब बाते तो केवल दिल बहलाने मात्रके लिए 
है । ज्ञान और वेराग्य ये दो ही आत्माकी उन्‍ततिके कारण हैं। जरा नयोके प्रकरणमे 
जिनकी रुचि हो वे सुने श्रौर जान कि झोह ! श्राचार्य सतोका हम लोगोपर कितना बडा 
उपकार है, जिसका ऋण चुकानेका हम श्रापके पास कोई साधन ही नही है । ऐसा प्रकाश 
दिया, ऐसा मार्ग दिया कि जिस मार्गसे चलकर हम सदाके लिए ससारसकटोसे मुक्त हो 
जायेंगे | यहाँ निश्चयनयके वर्णनमे तीन प्रकारके नय बताये जा रहे हैं--परमशुद्ध निरुंचय- 
नय, शुद्ध निव्चयनय और अशुद्ध निश्चयनय । 
झब निशचयनयको दो प्रकारोमे निरखिये--द्रव्याथिकहेतुक विश्वयतय पर्यायाथिक- 
हेतुक निशचयनय । जो निश्चयनय द्रव्याथिकके विषयकी ओर ले जा रहा, पर पद्धति है 
निशचयनयकी वह है द्रव्याथिकहेतुक निश्चयनय । एक वस्तुको देखना यह है नि३चयनयकी 
पद्धति । दूसरा है पर्यायाथिकहेतुक निश्वयनय । पद्धति तो निश्चयनयकी है, मगर पर्यायके 
विघषयको देख रहा है 4 मूल बात इसमे भी यही दो झ्रायी--जो एकको ही देखे सो तो निश्चय- 
नय है और जो दो को देखे, एकका दूसरेपर प्रभाव है, निमित्त है, सम्बध है इस तरहसे जो 
हैतकी बात करे सो वह है व्यवहारनय । यह निशचयनय कितना उपयोगी है, इसकी उपयो- 
गिताका थोडा परिचय पाया कुछ श्रन्य दार्शनिकोने तो वे इस निश्चयनयके भी इतने एक हंगी 
बन गए कि वहाँ अद्वैतवाद उत्पन्त हो गया और यहाँ तक निर्णय कर लिया कि बस तत्त 
यही है और अपरिणामी है । जिसमे रच भी प्रिणमन न हो ऐसा यह ग्रद्वैत तत्त्व है। तो 
यहाँ यह जानना चाहिए कि वस्तुका जो स्वरूप है वह न केवल निशचयनथका विषयभूत है, 
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न केवल व्यवहास्नयका विषयभृत है, किन्तु सापेक्ष दोतो नयोका विषयश्ृत है, ओर परमा- 
थंत अवक्तव्य है, दो+ नयोसे परे है । 

$# शब्दके आकारमें नयवादकी प्रथम उपयोगिताका परिज्षान---रुतजन ३७ शब्द 
लिखते हैं, 5» का ध्यान करते हैं ना, तो इस ४४ दब्दका आ्राकार यो है-- पहिले ३ का अंक 
बना और ३ के केन्द्रसे एक डडा निकला, फिर उस डडेके ऊपर एक बिन्दु रखा, उसके ऊपर 
श्रद्धेचन्द्र बनाया, उसके भीतर शून्य रखा, इस तरह ३» को बनाते है। तो इस ४ के आकार 
में भी यह बात विदित होती है कि ३ का अंक बताता है व्यवहारनयकों । ३ मायने बहुत । 
जिसमे बहुत मोड हो वह तो है व्यवह्यारनयकी बात, और यह डडाके बादका शून्य बताता 
है निश्चयनय । जैसे निरचदयमे श्रादि, मध्य, श्रन्त नहीं है, केवल एक श्रखण्ड हृष्टिमे है, इसी 
प्रकार शृन्यमे भी आदि, मध्य, श्रत्त नही होता है, एक सम होता है, यो निश्चय व्यवहार 
ये दोनो ही भ्रलग-अ्रलग हो गए । डडाको जोडा तो वह है प्रमाण॒की चीज । श्रर्थात्‌ निश्चय- 
तय अलग पडा रहे तो वह भी एकान्त, व्यवहारनय श्रलग पडा रहे वह भी एकान्त, किन्तु 
इन दोनोको प्रमाणसे जोडा जाय तो निशच्यनयकों भी उपयोगिता है और व्यवहारनयकी 
भी उपयोगिता है। यह नीचेका आकार बताता है १रिज्ञानका उपाय । प्रमाण, निरचयनय, 
व्यवहारनय इनसे वस्तुके स्वरूपका परिचय होता है । अब शआात्मतत्त्व, श्रनात्मत्तव सबका 
इन नयोसे निर्णाय करनेके बाद [.र्णय कर चुकने वाले ज्ञानी पुरुष भ्रागेके लिए जिन्ञासु बनते 
है । जान गए | जितना जो कुछ जाना गया श्र जितना श्रम करके जानते है उतना जानने 
में भी सतुष्ट नहो होता । जानकर फिर श्रागे जाननेकी इच्छा करते है । ऐसा कौनसा जानना 
है जिस जाननेमे सन्‍्तोष पडा हुआ है ”? फिर उससे आगे जाननेकी इच्छा न हो । ऐसा 
जानना केवल दो प्रकारमे समभाया जा सकता है। एक तो है स्वानुभव, दूसरा है केवल- 
ज्ञान । ये दो जाननेके साधन ऐसे हैं कि जिस जाननमे इतना सतोप है कि एक भी आकुलता 
नही रहती और श्रन्य जिज्ञासा भी नही होती । केवलज्ञान परिपूर्ण ज्ञान है इस कारण 
उससे आकुलता नहीं, न आगे जाननेकी इच्छा है| स्वानुभव ही एक निविकल्प ज्ञान है 
झोर एक आनन्दका अनुभव कराता हुआ ज्ञान है। वहाँ भी श्राकूलता नही और उससे आगे 
जाननेकी भी वहाँ जिज्ञासा नही होती है । जब व्यवह्टारनय, निश्वयनय और प्रमारणसे वस्तु- 
स्वरूपको जान लिया तो श्रत्र यह ज्ञानी जीव ऐसे ज्ञानमे जानना चाहता है जहाँ कि इसे 
सतोष मिले ओर वहाँसे बढने घटनेका विकल्प न हो । ऐसा ज्ञान अ्रभी तो मिला नही । 
वह ज्ञान है केवलज्ञान । लेकिन स्वरानुभव ही तो श्रभी हो सकता है तो यह जीव स्वानुभवके 
कालमे पहुचता है | जिसमे एक अद्धंचन्द्रकी कला दिखाई गई है वह स्वानुभव कलाका 
प्रतीक है । यह कला नीचे लिखे गए ४७ को छू नहीं रही । तब यह स्वानुभूव 
को कला व्यवहार, रिश्चय और प्रमाणके विकल्पसे परे है | उस स्वानुभवकी “” 
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कलामे यह ज्ञानी जीव पहुंचा । वहाँ पहुचकर क्या श्रनुभव हुआ और उस स्वानुभवका 
क्या फल मिला ”? यह बात बताता है वह शून्य । जहाँ शुन्य है, विधिमे क्‍या है, बह तो 
झनुभवमे है, पर है वसा वह ? जहाँ रागादिक विकार नही, कोई कम, शरीर श्लादिक पर- 
पदार्थका सयोग नही, केवल एक अनादि अनन्त शुद्ध चतन्यस्वभावका प्रकाश है और ऐसा 
स्वानुभव यही है उस निविकार शुद्ध सिद्धपदकी प्राप्तिका उपाय | तो इस ४5 शब्दसे भी 
हमे मार्ग दृष्टगत होता है। ४४ शब्दका प्राय सभी दाशैनिकोने बहुत महत्त्व माना है। ४# 
का शाब्दिक अ्र्थ ३४ का ध्यान भी करना है । जब ३७ कोई कहे तो उसपर 5७४ शब्द रखकर 
हृष्टि लगाना है। 5» शब्दको यदि एक मोटी श्रौर हनकी ध्वनिमे बोला जाय तो उससे शरीर 
में रोमाच होता है, बाह्य विकल्प भी दूर होते हैं। 5» शब्दको बडी महिमा बतायी गई 
है । 5» शब्दमे सभीने अपने इष्ट तत्त्वका समावेश किया है | ऐसे श्रव 5 शब्दसे भी हमे 
यह मार्ग विदित होता है । तो पहिले नयोका स्वेरूप परखे, प्रमाणसे पुर्णातया निर्णाय करें, 
इसके बाद प्रमाण और नयके विकल्पोसे परे होकर स्वानुभवमें भ्रायें और उस स्वानुभवके 
बलसे अनुभव करें शरीररहित, विकाररहित, कषायरहित एक शुद्ध चेतन्यस्वभावका | यही 
उपाय है उस शुद्ध चैतन्यकी प्राप्तिका । 
परमभावग्राहक द्रच्याथिकहेतुक निश्वयनय--यहाँ निश्चयनयके भेदोमे द्वव्याथिकहेतुक 
निशचयनयकी बात चल रही है । प्रथम इसके १० भेदोमे बताया गया है परमभावग्राहक 
द्रव्याथिकनय । इसका श्रर्थ है कि वस्तुका जो परमभाव है पारिणामिक सहज स्वभाव है, 
जो वस्तुमे प्रनादिसे श्रनन्‍तत काल तक एक समान स्वरूप रहता है ऐसे शुद्ध निज सत्त्वको 
ग्रहण करने वाले नयको परमभावग्राहक द्रव्याथिकनय कहते हैं | जैसा कहा कि झात्मा चेत- 
न्‍्यभावी है । चैतन्य ही है स्वभाव सर्वस्व जिसका, ऐसा है यह आत्मा । श्रात्माको एक चेत- 
न्यस्वभावमात्र निरखनेमे झ्रात्माका परमभाव ग्रहणमे आया । श्रपने अ्रपने बारेमे लोग श्रपता 
सत्त्व निर्णोय किए हुए ही हैं । मैं फलानेचद हू, फलाने लाल हू, मोटा हूँ, दुर्बेल हु, सबल 
हू, निर्बल हू, धनिक हू, निर्धेन हु, पडित हूँ, मूर्ख हू, इतने परिवार वाला हू ऐसी इज्जत 
वाला हू श्रादिक । पर सभीका यह एक कूड़े कचड़ेका जैसा श्रनुभव है, ये कोई सारभूत बातें 
नही हैं। लोग व्यर्थ ही श्रपनेको बडा समझकर अ्रहकारमे बने रहते हैं, मगर यह तो सब 
ससारमे भ्रमण करते रहनेकी ही निशानी है । इस जीवने अपने श्रापके जेतन्यस्वरूप झात्म- 
तत्त्वका अनुभव नही किया | अनुभवकी बात तो जाने दो, इसकी चर्चा करने तककी भी 
रुचि नही की । होनी चाहिए ऐसी बात कि जो बडी दिलचस्प हो, सभी लोग समझ जायें। 
बहुतसे लोग तो समझ जायें, पर खुदको समभसे क्या मतलब ? बहुतसे लोग समझा गए, 
जान गए, बहुतोने कह दिया बहुत श्रच्छा । बस उससे ही निर्णय किया कि हाँ व्याख्यान तो 
यह ठीक है, पर अपने आपके बारेमे कुछ भी निरेय नहीं किया जा सका कि मेरा ह्ति 
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किसमे है, मैंने क्या ग्रहरा किया, सुझे क्या मिला ? जो मिला सो मिला ही | लेकिन कभी 
इस बातकी प्राप्तिकी ओर दृष्टि भी नही की कि मुझे ऐसी चीज मिले जो कभी मेरेसे अलग 
न हो । वह परमतत्त्व है श्रपना ही शुद्ध « तन्यस्वभाव । उसकी प्राप्तिके लिए यदि तन, मन, 
धन, बचन सर्वस्व भी न्‍्यौछावर करना पडे तव भी समभो कि मेरा गया वुछ नही है, मैंने 
पाया ही सब कुछ है । वह तो एक ऐसी चीज प्राप्त कर ली कि जिस चीजकी कोई उपभमा 
ही नही दी जा सकती । लेकिन खेद है कि उस चेतन्यस्वभावकी प्राप्तिके लिए क्सीको कुछ 
जिज्ञासा तक भी नही है। तो यह है परमभावग्नाहक द्रव्याथिकनय । निश्चयनयके इन भेदो 
मे सर्वप्रथम यह भेद रखा गया है। 

भेदकल्पनानिरपेक्ष शुद्ध दृब्याथिकहेतुक निश्चयनय--दूसरा द्रव्याथिव नय निशचय- 
नय है भेदकल्पनानिरपेक्ष शुद्धदव्याथिकनय । जिस ज्ञानमे भेदकल्पना नहीं होती है श्र।र 
भ्रभेद वस्तुके ग्रहण करतेकी बात श्राती है ऐसे आश्रयकों भेदकल्पनानिरपेक्ष शुद्ध द्रव्याथिक- 
नय कहते है। जसे द्रव्य अपने ग़ुणपर्यायोसे श्रभिन्‍न है | देख लो मैं क्या हु, इसका सही 
निर्णेय इस नयसे हो रहा है। मैं अपने गुणपर्यायोसे अभिन्‍न हु | जो मुभमे शक्ति है. वह 
कभी मुभसे अलग नही होती । उस शक्तिसे, उस गुणसे मैं श्रभिन्‍न हैँ, और जो मेरी परि 
णति है, परिणमन है, जो कुछ भी मेरा बतंन हो रहा है उससे भी मैं श्रभिन्‍त हू । इसके 
श्रतिरिक्त अन्य कुछ मैं नही ह । मै श्रपने गुणापर्यायोसे अभिन्‍न हु । यदि यह निर्णय हो जाय 
तो इस जीवकी बहुतसी श्राकुलताएँ दूर हो जाये, घर वेभवसे मै अभिन्‍न नही, इनसे तो मै 
श्रत्यन्त निराला हु । धन वेभवसे भी मैं भ्रभिन्‍्त नही, इन सबसे मैं अत्यन्त निराला हू । 
मैं तो भ्रपने ही गुणपर्यायोसे अभिन्‍त हु । इस मैकी परखमे यह जीव भिन्‍न पदार्थोंकी ममता 
से दूर होता है और अपने श्रापमे शाश्वत रहने वाला जो परमभाव है उसका ग्रहण करने 
मे उद्यमी हो जाता है। यो शुद्ध द्रव्याथिकहेतुक निश्चयनयके भेदोमे इन ब्रेदोका वर्णोन 
किया । 

स्वद्रव्यादिग्राहक द्रव्याथ्िकहेतुक निश्वयनय--हद्रव्याथिक हेतुक निश्चयनंयके भदो 
मे तीसरा भेद कहा गया है स्वद्रव्यादिग्नाहक द्रव्याथिकनय । जो अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव की मुख्यतासे वस्तुधर्मको ग्रहणा करे ऐसे नयका नाम है स्वद्रव्यादिग्राहक द्रव्याथिक- 
नय । देखिये-प्रयोगमें बहुतसे लोग कहा ही करते है कि वस्तु अपने द्रव्य, क्षेत्र, कालकी 
अपेक्षासे है, पर यह किस जातिका आशय है इसका पता बहुत कम है। यह कहलाता है 
स्वद्रव्यादिग्राहक द्रव्याथिकनय । इसने अपने ही स्वरूपसे श्रस्तित्व बताया और अपने द्रव्य, 


क्षेत्र काल, भाव आदिकको ग्रहण करा कर बताया है, इस कारण यह निशचयनय है और 
द्रव्याथिकनय है । 
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परद्रव्यादिग्राहक द्र॒व्याथिकहेतुक निश्चयनय--त्राव चौथा नय है परद्रव्यादिग्राहक 
द्रव्याथिकनय । परवस्तुके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी श्रपेक्षासे जो वस्तु धर्मको ग्रहण करे 
उस नयको परद्रव्यादिश्राहक द्रव्याथिकनय कहते है । जैसे प्राय लोग कहते ही है नयोके 
जानकार कि वस्तु अपने स्वरूप चतुष्टयसे है और पररूप चतुष्टयसे नही है । जैसे बेच श्रपने 
स्वरूपसे है, चटाईके स्वरूपसे नही है । यदि बेच चटाईके स्वरूपसे हो जाय तो यह बेच 
ही न रही । श्रौर बेच अपने स्वरूपसे न रहे तो कुछ रहा ही नही । तो इस वस्तुमे यह 
स्वभाव है कि वह अपने आपसे सहित है, परसे सहित नही है । तो परपदार्थकी प्रपेक्षासे 
वस्तु सदभूत नही है यह कौनसा तय है ”? उस नयकी बात यहाँ कह रहे है | बेचमे चटाई 
वगैरह परपदार्थोका अस्तित्व नही है तो यहा कोई एक शका कर सकता है कि यह तो 
पराश्चित कथन है, याने पररूपका नास्तित््व तो परमे है, उस वैन्चमे वैसे कह दिया ? तो 
बात ऐसी नही है, उन परपदार्थोके द्रव्य, क्षेत्र काल, भावका नास्तित्व उनमे नही है, किन्तु 
इस बैन्चमे है । इस बैन्चमे अन्य पदार्थोका नास्तित्व है तो इस नास्तित्वका आधारभूत पदार्थ 
बेच कहलाया । जैसे बैंचमे शभ्रपने स्वरूपका अस्तित्वरूप धर्म है ऐसे ही इनमे परपदार्थोंका 
नास्तित्त्वरूप धर्म है। तो परद्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी श्रपेक्षासे वस्तुमे धर्मका ग्रहण कराये 
ऐसे नयका नाम है परद्रव्यादिग्राहक द्रव्याथिकनय | सप्तभद्धीके भज्भोका प्रारम्भ यहीसे 
होता है । जैसे कोई धर्म बताये तो वह अपने स्वरूपसे है, पररूपसे नही है । मूल बात यहाँसे 
चलती है फिर इसके पदचात्‌ क्रमसे श्रगर देखा जाय तो दो बातें है--श्रपने स्वरूपसे है श्रौर 
परस्वरूपसे नहीं । इन दो बातोसे एक साथ जाना जाय तो श्रवक्तव्य है। अब यो ४ भड्ढ 
हो गए । इन चार भज्भोमे पहिला दूसरा और चौथा यह तो एकाकी स्वरूप भज्भ है। किसी 
का किसीसे मिलाव नही है, पर तीसरा भज्भ स्याद अस्ति नास्ति यह मिलाजुला है, अब 
मिले-जुले भद्भमे जो अश मिला है वह दुबारा न मिलाया जायगा । कोई कहे कि ५ वां भड्ढ 
ऐसा भी बना लो कि स्याद श्रस्ति स्पाद अ्रस्ति नास्ति, क्योकि अ्रस्तिपना एक बार मिल गया 
तो दुबारा न मिलाया जायगा । ५ वाँ भड्ढ बनेगा स्यथाद अस्ति अ्रवक्तव्य | इसमे कोई पुन- 
रक्त नही हुआ । छठवाँ भक्गज बन गया स्यादनास्ति अवक्तव्य और ७ वाँ भद्ग बन गया स्थाद- 
प्रस्तिनास्ति श्रवक्तव्य । तो इन ७ भगोमे जो पहिले दो भग कहे है वह ॒स्वद्रव्यादिग्राहक 
द्रव्याथिकनयसे परखा गया । दूसरे भगकी बात परद्रव्यादिग्राहुक द्रव्याथिकनयसे परखा गया । 

अन्वयद्र॒व्याथिक नथ--श्रव इस निश्चयनके १० भेदोमे से ५ वाँ भेद कहते हैं । 
इसका नाम है श्रन्वयद्रव्याथिकनय । ग्रुण और पर्यायोमे अ्रन्वयरूपसे रहने वाले याने एक 
धारामे तन्‍्मयतासे रहने वाले, द्रव्यके ग्रहण करने वाले नयको भ्रन्वयद्रव्याथिकनय कहते 
हैं। इसका भी लोग प्रयोग बहुत करते हैं। जैसे कहते है कि द्रव्य, गुण, पर्याय स्वभाव 
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वाले है । कह तो दिया और समभाते है कि गुण और पर्यायका स्वभाव प्रत्येक द्रव्यमे है । 
कोई पदार्थ है तो उसकी कोई न कोई परिणति भो श्रवश्य है और परिणति है तो 
उस परिणमनकी शक्ति भी उससे अ्रवश्य है । अ्रव इन दो बातोमे से किसको मना करोगे ? 
क्या यह मना किया जा सकता कि पदार्थका कोई परिणमन नही होता श्रथवा क्या यह 
मना किया जा सकता कि पदार्थमे परिशमन की शक्ति नहो है। कुछ भी मना नही किया 
जा सकता । तब यह कहना ही होगा कि पदार्थ गुणपर्याय स्वभाव वाला है। कह दिया 
पर इस झआ्राशयका नाम क्या है ? उसका यहा वर्णान किया जा रहा है कि इस प्रकारके गुण- 
पर्यायोमे अ्रन्वय रूपसे रहने वाले द्रव्यकी शोर जो ले जाय ऐसी दृष्टिका ताम है अन्वय- 
द्रव्याथिकनय । 
उत्पादव्यय धौव्यताग्राहक शुद्ध द्रव्याथिव नय--अब द्रव्याथिकह्वेतुक निश्चयनयमे 
छठे नयकी बात कह रहे है, इसका नाम है द्रव्यादि व्ययप्रौव्यसत्ताग्राहक शुद्धद्रव्याधिकनय । 
इस श्राशयमे क्‍या ग्रहण किया गया ? केवल सत्ताकी हृष््सि वस्तुका अर्थ धर्म ग्रहण किया 
गया । याने उत्पाद और व्ययकी दृष्टि गौण करके केवल सत्त्वको ही निरखना । देखिये- 
पदार्थमे उत्पादव्ययप्रौव्य तीनो श्रश हैं । पदार्थ प्रतिसमय उत्पन्न होता रहता है श्र्थात्‌ 
श्रपती नवीन अवस्था बनाता है और पुरानी अवस्थावी विलीन करता है, फिर भी वह क्षुव 
रहता ही है। तो यह सत्त्वका स्वभाव है | उत्पाद व्यय श्रौव्यके बिना सत्ताका स्वरूप नही 
बनता । कोई सत्त्व तो माने और उस पदार्थका उत्पाद व्यय न माने तो सत्‌ तो नही ठहर 
सकता । कोई उत्पाद व्यय तो माने पर पघ्रौव्य न माने तो भी सत्त्व न रहेगा। देखनेमे 
स्पष्ट गा रहा है. कि जो भी पदार्थ है उसका स्वरूप हर समय रहता है । हाँ उसकी पर्याय 
बदलती रहती है | देखिये--ये बाते ज॑ंनशासनमें बडी मुख्यतासे और प्राथमिव तासे कही 
गई है। भगवातकी दिव्यध्वनिमे प्रथम वर्णन इस उत्पादब्ययपश्रौव्यसे होता है। ऐसा कुछ 
शास्त्रकारोका भ्रभिप्राय है। और उस दिव्यध्वनिमे अथवा जो अड्डपूर्व की रचग होती है 
उसमे जगह जगह अनेक स्थलोपर उत्पादव्ययश्रौव्यका पुट दिया गया है। समयसारमे जहाँ 
कुन्दवुन्दस्वामीने शुरूमे यह बहा कि अपने वैभवके द्वारा मैं आत्मतत्त्वको दिखाऊँगा | 
परन्तु यदि दिखा सकूं तो मान लेना और न दिखा सक तो छल ग्रहण न करना । इस 
गायावेंगे व्यास्यामे श्री अ्मृतचन्द् सूरिने जब श्री कुन्दकुन्दस्वामीके वैभवका वरणोन विया तो 
सबसे पहिले यह बताया कि स्यात्‌ पद करके चिन्ह जिन आगमका, सकल शआ्रागमवा उनका 
वडा अभ्यास हैं। इस पदमे उन्होने दर्शाया है कि यदि स्यात्‌पदकी मुद्रा लगी है तव तो 
वह कपन प्रमाणभूत है प्रीर यदि स्थात्ृपदवी मुद्रा नही लगी है तो वह प्रमाणनृत नही 
है । उसे कुछ व्यापारी लोग अपना ट्रेड्मार्क रस्ते हैं। वे ग्राहवोसे दत्ता देते है कि देखो- 
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जिस चीज पर हमारी यह मुद्रा लगी हो वह चीज तो असली है और जिसपर यह मुद्रा 
न लगी हो उस चीजकी हम गारन्टी नही ले सकते । इसी प्रकार समस्त कथनोमे स्यात्‌की 
मुद्रा लगी हो तो वह॒ कथन प्रमाणभ्रत है। तो पदार्थ उत्पाद व्यय ध्रौव्यमय है, लेकिन 
नयोका काम यह है कि किसी समय, किसी धर्मका प्रधानतासे निहारना । नयोमे हठ नही 
होती । यद्यपि एक धर्मको नय बताता है फिर भी हठ नही है | श्रगर बतावे तो वह नय 
नही वह कुनय है। जैन धर्मकी पद्धतिका एक मार्मिक वर्णान नयोसे चलता है। और इन 
नयोके परिज्ञानमे हम यदि थोष्ठा भी उपयोग लगायें तो हम सब समफक्त सकते हैं । बोलते 
तो रहते है बहुत कि द्रव्य नित्य है । यह एक द्रव्याथिकदयका प्रयोग है। जीव नित्य है, 
सदा रहने वाला है। पदार्थ अविनाशी है, नित्य है, किन्तु यहाँ यह पता नही होता सब 
लोगोको कि ये यहाँ किस नयसे बात कर रहे हैं? जिस नयसे यह कहा जाता है कि द्रव्य 
नित्य है उस नयका नाम है--उत्पादव्ययप्रौव्य सत्ताग्राहक छुद्ध द्रव्याथिकनय याने द्र॒व्यमे 
शुद्धताको ग्रहण किया है श्रौर ऐसी शुद्धताको ग्रहण किया कि यद्यपि द्वव्यमे उत्पाद व्यय 
प्रति समय चलता है, किन्तु वह है विनाशीक धर्म, वह है परिवर्तनीय । तो उनको गौर 
करके केवल शुद्ध सत्ताको यहाँ ग्रहणा किया है | परिवर्तन होता रहता है इससे यह श्र न 
लेना कि उत्पाद व्यय भी कभी मिट जायगा। उत्पाद श्रौर व्यय सामान्य तो पदार्थमे 
निरन्तर रहते हैं किन्तु उसको गौण करके शुद्ध सत्त्वको दृश्टमि लेकर जो वर्णन क्या गया 
वह है इस नयका विषय । 

कर्मोपांधिनिरपेक्ष अशुद्धद॒व्याथिक नय--दअ्रव द्रव्याथिकहेतुक निश्चयनयका ७ वा 
भेद बतलाते है। इसका नाम हँ--कर्मोपाधिनिरपेक्ष अशुद्ध द्रव्याथिकनय । इस नयका भी 
प्रयोग हम बहुत बार करते है । पर यह जाने बिना कि यह किस नयका प्रयोग है, किसी 
प्रकारके मर्मको और उसके वास्तविक लाभकों नहीं उठा पाते । यहाँ कर्मोपाधिकी श्रपेक्षा 
तन रखकर श्रशुद्ध द्रव्यको देखनेकी बात कही गई है | देखिये---जब कर्म उपाधिकी अपेक्षा न 
रखे शौर उस समय जो कुछ कहा गया वह शुद्ध ही होना चाहिए । लेकिन यहाँ शुद्ध भ्रशुद्ध 
से मतलब परिणतियोसे नही है किन्तु उस परिणतिमे रहने वाले द्वव्यको दृष्टिमे रखकर 
जिसे कहते हैं ससारी जीव सिद्ध समान शुद्ध आत्मा है । तो यहाँ कह रहे हैं ससारी जीव 
को, मगर ससार, ससारपर्याय, इसकी मुख्यता करके बात नही है | संसारी जीव ऐसा कह- 
कर एक जीवद्रव्यकों मुख्यतासे लिया श्रोर उसे कहते हैं कि यह सिद्ध समान शुद्ध आत्मा 
है । मैं वह हु जो हैं भगवान । यह किस नयका विषय है ? यह इसी नयका विषय है, में 
हु ससारी जीव । तो मैं अपने श्रापको यद्यपि ससारी पर्यायमे हू तो भी उस पर्यायरूप 
अपनेको न निरखकर एक जीवद्गव्यके नातेसे देख रहा हु । तब कह सकता हू ना कि मैं वह 
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हु जो है भगवान अथवा मम स्वरूप हैं सिद्ध समान। यहें संत कर्मोपाधिनिरपेक्ष अशुद्ध- 
द्रव्याथिकनय है अथवा इसमे न अशुद्ध बोलो, न शुद्ध, कर्मोपाधि निरपेक्षद्रव्याथिकनय ही 
कह दीजिए । पर इतना कहनेसे सिद्धके जोवका भी उदाहरण लिया जा सकता है। पर 
ले. है यहाँ संसारी जीव को, श्रतएव यहाँ अशुद्ध शब्द बोला गया है। हम आप ऐसा 
ध्यान भी करते है, दूसरोको समभाते भी हैं कि देखो हम आप सब सिद्धके समान शुद्ध 
ग्रात्मा है, पर ऐसा जिनकी नयका पता हो कि किस नंयसे यह बात कही जा रही है तो 
एक करेन्‍्ट की तरह एकदम अ्रवाधगतिसे हम अत प्रवेश कर जायेगे । यहाँ कर्मोकी उपाधि 
की अपेक्षा न रखकर अपनेको तक रहे है। जब उपाधिकी श्रपेक्षा न रखे तो तका क्‍या ? 
द्रव्य तका । उस दृष्टिसे यह वर्णान है कि संसारी जीव सिद्ध समान छुद्ध श्रात्मा है । 
कर्मोपाधिसापेक्ष अशुद्ध द्रव्यार्थिक नय--श्रव इस प्रकरणसे ८ वाँ भेद बतलाते है- 
कर्मोपाधिसायेक्ष अशुद्धद्रव्याथिकनय । इसका श्रर्थ है कि कर्मोपाधिकी अपेक्षा रखकर अशुद्ध 
द्रव्य भी दिखता । कर्मोपाधिसापेक्ष श्रशुद्धद्रव्याथिकनय--देखिये--प्रत्येक तयोके जो कोई 
स्वाध्यायमे रच रखने वाले है, करते रहते है। जैसे कहा कि कर्मके निमित्तसे उत्पन्त होने 
वाले क्रोधादिकभाव रूप आत्मा है। आत्माने जब ब्रोष किया तो वह आत्मा उस समय 
क्रोध वाला तो है श्लौर वह क्रोव हुआ है कर्मोके उदयके निमित्तसे । इतनी दृष्टि रख करके 
जो यह कथन किया गया है उसमे भी वताया तो द्रव्यको है, बताया तो आात्माको है, 
प्रधानतासे कथन तो द्रव्यका किया गया है मगर कर्मोपाधिकी श्रपेक्षा रखकर अशुद्ध द्रव्यका 
वर्णन विया है| देखिये निश्चयनयमे सामान्यतया द्रव्यवी ओर भ्रुकाव है, प्रधानता उसकी 
है। कथनमे एक बात प्रधान होती है और एक गौर । जहाँ द्रव्यकी वात प्रधान होती है 
वह द्रव्याधिकनय है श्रौर जहा पर्यायको वात प्रधान द्ोती है वह पर्यायाथिकनय है। जैन 
शासनमे स्याद्वादको सिद्ध करने पर इसका मर्म विदित होता है श्लौर कितनी दृष्टियाँ इसके 
सामने श्रा जाती है | देखो - मेढकके चोटी तो नहीं होती, लेकिन कोई यह वह बैठे कि 
मेढककी चोटी । तो यह वात असत्‌ है, अभावरूप है, इसका अस्तित्व नही है। वह जवान 
पर उठ ही नही सकता । लो भव इस दृष्टिसे निशेय करे कि मेढककी चोटी कंसे ? तो सुनो 
भेढफफी चोटी बताये बसे होती है ? कोई जीव पूर्वंभदमे मेढक पर्यायमे था, तो मेढक पर्याय 
भे तो नोटी न थी, लेकिन वही मेढक्वा जीव मरकर मान लो कोई स्थी हो गया वही 
जीव । तो स्प्रीके तो चोटी पायी जाती है । श्राशयकी बात हू कि मेढक शब्द कहकर त्तो 
लिया उस भवमे रहने वाला जीव । श्रौर उस जीवको तो उस निगाहमे पकड़े श्राया और 
यर्ह तक लम्बा पकटकर श्राया कि स्त्रीवे नव तक भी मेडववी सुध रही । और वहा चोटी 
है, तो मेहकपी चोटी वहा जा सदत्ता है । हृष्ठान्त दिया जाता हैं नास्तित्व बतानेमे, असत्‌ 
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बतानेमे कि जैसे खरगोशके सीग कही होते तो नहीं । अ्रगर खरगोशके सीय सर्वथा ह्टो 
असत्‌रूपसे होवें तो मुखपर यह बात आ ही नही सकती थी । तो किस रूपसे यह॒बात 
बन्ते ? बात उस रूपसे बनी कि सीग तो होते ही है दुनिया मे । खरगोश भी होते हैं। भ्रव 
जो सीग गाय, भैंस, श्रादिकके मस्तकमे तो सम्बधी रूपसे है, वही सीग खरगोशके मस्तकमे 
तो भ्रसम्बधी रूप है। तो स्याद्वादमे ऐसी सूक्ष्मतासे वर्णन चलता है कि जिससे पदके वाच्य 
का बहुत मर्मके साथ परिज्ञान होता है । यहाँ क्रोधादिक भावमय आत्माका उदाहरण लिया। 
क्रोध परप्रधान है किन्तु श्रात्मा परप्रधान है, इस कारण यह द्रव्याथिकनय है लेकिन कर्मो- 
पाधिकी श्रपेक्षासे वर्णन है सो कर्मोषाधि सापेक्ष भ्रशुद्ध द्रव्याथिकनय है । 
भेदकल्पनासापेक्ष अशुद्ध द्रव्याथिकनय--श्रवः भेदकल्पनासापेक्ष द्रव्याथिकनयका 
स्वरूप कहते हैं भेदरप कल्पना करके वस्तु धर्मके ग्रहणा करने वाले नयकों भेदकल्पनासापेक्ष 
प्रशुद्ध द्रध्याथिकनय कहते है । प्रयोग तो बहुत करते है धर्मचर्चा करने वाले, पर वह प्रयोग 
है नयकी अपेक्षासे । इसका भी परिज्ञान हो तो उस प्रयोगके प्रकाश, प्रयोगके प्रयोजन, प्रयोग 
के फल सबका कितना विशिष्ट ज्ञान मिलिगा और उससे अधिक लाभ है। कहा करते हैं कि 
ग्रात्माके ज्ञान, दर्शन, श्रानन्द श्रादिक गुण हैं, बात ठीक भी है कि ज्ञान, दर्शत, आनन्दगुरणा 
श्रात्माकों छोडकर ग्रन्यत्र नही होते । ये गुण श्रात्माके हैं, पर यहा यह निरखिये कि यह 
किस दृष्टिसे ज्ञान किया गया ” सर्वथा ऐसा ही तो नहीं कह सकते कि आत्माके ज्ञान, दशन, 
श्रानन्द आरादिक गुण हैं, वयोकि एक दृष्टि ऐसी है कि जो यह कहते हैं कि श्रात्माके ज्ञार, 
दर्शन आदिक गुण नही हैं। यह सब समभानेके लिए कहा जाता है । आ्ात्मा तो स्वय जैसा 
है सो श्रपने स्वरूप रूप है। वह भी सत्य है, यह भी सत्य है, भ्र्थात्‌ आत्माके ज्ञान, दर्शन, 
आ्रादिक गुरा है यह किस दृष्टिसे कथन है ? वह दृष्टि यही है कि भेदकी कल्पनाकी श्रपेक्षा 
रखकर द्रव्यादिक वर्णन हो वह है एक दृष्टि । देखिये--इसे श्रशुद्ध द्रव्याथिक कहा है तो 
क्या शआ्रात्माके ज्ञान दर्शन आदिक जो सहज गुणा है वे अ्रशुद्ध है ? अशुद्ध नही हैं, किन्तु 
आत्माके कह दिए गए। अभिन्‍न अ्रखण्ड आत्मामे भेदकी बात कह देनेको भी भशुद्ध कहते 
हैं । इस शुद्ध श्रशुद्धका कहाँ किस प्रकरणमे क्या अर्थ है, ऐसा ज्ञान जिनको स्पष्ट नह है 
उनकी अध्यात्मवादमे गति नही हो सकती । शुद्धता, श्रशुद्धता इन शब्दोका ठीक पर्यायवाची 
शब्द है केवलपना, यही है पवित्रता । कही किसी चीजको लगाकर साफ कर देना, धो देवा 
यह अर्थ पवित्नताका नही है, किन्तु उसमे कुछ न जोडना यह पवित्रता है । कुछ जोड देनेसे 
पविन्नता खतम हो जाती है। तो एक यहाँ नई बात बतला रहे हैं कि कुछ तोड लेनेसे भी 
पवित्रता खतम हो जातो है । लोग प्राय ऐसा तो समभते हैं कि कोई चीज जोड देनेसे उसकी 
शुद्धता खतम हो जाती है, मगर यह पता नही कि कुछ तोड देनेसे भी शुद्धता खतम हो जाती 
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है। जैसे दूधमे पानी मिला दिया तो भ्रब उछमे पवित्रता द रही, केवल न रहा, शुद्ध न 
रहा, उसमे दूसरी चीज मिल गई, चाहे बहुत शुद्ध भ्रठपहरा पानी भी मिल जाय तो भी 
वह दूध अशुद्ध है । यह द्रव्याथिकनयका वर्णन है पर्यायाथिकका नहीं । एक द्वव्यमे दूसरा 
द्रव्य मिल जानेको अशुद्ध कहते हैं । 
जेसे दूधमे पात्री मिला दिया तो वह दूध अशुद्ध हो गया शौर वयो जी, दूधमेसे मक्खन 
निकाल लिया गया हो, जैसे कि आजकल मशीनोसे उसका मक्खन निकाल लिया जाता है । 
मक्खन निकाल लेनेसे दूध सपरेटा रह जाता है, क्‍या उस दूधको श्राप पविन्न कहेंगे ? तो 
यहाँ यह बतला रहे हैं कि किसी चीजमे कुछ जोड़ दो तो भी वह चीज़ अशुद्ध और उसे 
तोड दो तो भी अशुद्ध । यो ही समफ्रिये कि भआ्रात्मामे कषाय, कर्म, शरीर कुछ भी जोड 
दो । आत्माका छुद्धस्वरूप है सहज चैतन्य मात्र, उसमे कुछ जोडनेकी बात लगाया तो भी 
अशुद्ध है। आत्मा है घतन्यमात्र | श्रब उसमेसे तोड रहे है-श्रात्मामे ज्ञान है, दर्शन है, 
चारित्र है, यह कथन श्रात्माके स्वरूपको तोडने वाला ही तो कथन है--क्योकि जो कहा 
गया उसे पूरा आत्मा नही कहा जाता, और यही तोड कहलाया कि जिसमे पूरी चीज न 
हो । तो आत्माके ज्ञानादिक ग्रुणोको श्रलग बताये यही उसकी तोड है और इसी कारण 
यह अशुद्ध द्रव्याथिक है और भेद कल्पना इसमे की ही गई है | तो यो भेद कल्पना सापेक्ष 
अशुद्ध द्रव्य कुनय हुआ । 
उत्पादव्ययसपेक्ष अशुद्ध द्रच्याथिक नय--अब १० वाँ प्रकार है उत्पादव्ययसापेक्ष 
अशुद्ध द्रव्याथिकनय । यह सब वर्णान चल रहा है निश्चयनयका । नि३चयनयकी मुख्य मर्यादा 
यह है कि एक वस्तुको ही करना, दो द्रव्यकी बात न करना । एक वस्तुके कथनमे जितने 
प्रकार हो सकते है उन्त प्रकारोका वर्णन इस निरच्यनयके १० भेदोमे किया है । उत्पादव्यय 
की अपेक्षा रखकर द्रव्यको देखनेका नाम उत्पावव्ययसापेक्ष श्रशुद्ध द्रव्याथिकनय है । जैसे 
द्रव्य एक ही कालमे उत्पादव्ययश्रौव्यात्मक है। देखिये--इसमे कोई मिलानकी बात नही 
कही गई, फिर भो इसे श्रशुद्ध द्रव्याथिक कहा है | इसका कारण है तोड़ | तोड और जोड 
दोनो श्रशुद्ध हैं । जोडसे अशुद्ध तो व्यवहारनय होता है और तोडसे अशुद्ध निश्चयनयमे भी 
चलता है ओर व्यवहारतयमें भी चलता है । जहाँ द्रव्याथिकतय दृष्टि ही है, द्रव्य ही प्रयो- 
जन है, पर्यायको नहीं निरखा और फिर भी तोडरूप कथन है तो भी अशुद्ध द्वव्याथिकनय 
है। बात क्‍या यह सत्य नही है कि प्रत्येक द्रव्य उत्पादव्ययप्रौव्यात्मक है ? बिल्कुल सत्य 
है, कोई पदार्थ ऐसा नही कि जिसमे उत्पादव्ययश्रौब्य इन तीनोमे से एक ही अश हो, दो न 
हो अथबा दो हो, एक न हो । तीनो होगे तव सत्ताका स्वरूप बनेगा | तब वह पदार्थ सत 
है। इस मर्मकी जिन्होने उपेक्षा की वे दाशनिक किसी एक सतोषप्रद तत्त्वमे ८ ह्दी ठहर 
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पाये । वस्तु प्रतिसमय उत्पादब्ययश्नौव्य वाली है। ऐसा भी नही है कि भ्रभी यह वस्तु 
उत्पन्न हो रही तो न'|्ट नही हो रही । नष्ट होगी बादमे ऐसा नही है । उस ही कालमे 
उत्पन्न है, उस ही कालमे विनष्ट है, उस ही कालसे ध्रुव है । जैसे एक घडा फूटकर खपरिया 
रूपमे बत गया तो जिस कालमे खपरियाँ बती उसी कालमे घट फूठा और उसी कालमे 
मिट्टी भी बराबर है। एक ही कालमे उत्पादव्ययश्रौव्य ये तीनो पाये जाते हैं। खपरिया 
होनेका नाम उत्पाद, घडा न होनेका नाम व्यय और मिद्टीरूपमे रहनेवा ताम क्रौव्य है। 
यो एक ही कालमे पदार्थ उत्पादव्ययश्रौव्यात्मक होता है। बात यद्यपि सत्य है पर जैसा है 
देसा निहारते जावो । उसे कहो मत । उसमे विकल्‍प न करो । तब हुआ सच्चा ज्ञान याने 
ज्ञानका जो प्रयोजन है उसको साथंक बना रहे हो और जहाँ कुछ कहा, विकल्प किया, भेद 
किया वहाँ हो गया अशुद्ध द्रव्याथिकनय । बहुत स्वादिष्ट कोई चीज है, उसका पूरा आरून्द 
तो बिना बोलेचाले बस खाते रहनेमे है। जहा खा भी रहे है और कुछ बातें भी कर रहे 
हैं, चाहे उसी चीजकी बात क्यो न कर रहे हो कि इसमे खूब हलुवा, शक्कर, घी आदिक 
हैं, तो आ्राप उस झानन्दमे कमी कर रहे है । बोलो मत और खूब निर्श्चित होकर खाते 
जावो तो वहाँ मौज भी मिलेगा । यहु लौकिक जनोकी दृष्टिसे बात कह रहे हैं । पर परमार्थ 
मे भी यही पद्धति देखो कि वस्तुका जो हमने स्वरूप समभा है, बस जाननहार रहे, विकल्प 
न करे, निरूपण न करें, केवल ज्ञाताहष्टा रहे तब तो हमने सच्चे ज्ञानका प्रयोजन निभाया, 
और जहाँ विकल्प किया, निरूपण॒ किया, वहाँ कमी आयी, वहो अशुद्धता है । तो इन १० 
भेदोमे यह कह रहे है कि द्रव्य उत्पादव्ययश्रौव्यात्मक है । इस कथनमे उत्पादव्ययकी भ्रपेक्षा 
लेकर तोडकी बात कहा है, पर कहा है द्रव्यको ही प्रयोजनमे रखकर, परिणतिको नही, भ्रत- 
एवं यह उत्पादव्ययप्रौव्य सापेक्ष भ्रशुद्ध द्रव्याथिकनय है । यहाँ तक निश्चयनममे द्रव्याथिक 
हेतुक निश्चयनयके प्रकार बताये । 


अनादिनित्य पर्यायाथिक नामक पर्यायाधिकहेतुक -निश्चयनय-अब इस हीं 
निशचयनयका जो दूसरा भेद है पर्यायाथिक हेतुक निश्चयनय यामे जिस दृष्टिमे पर्याय श्रायी 
है । पर्याय प्रयोजनमे है श्रौर फिर भी एक वस्तुकी ही बात कही जा रही है । इस सीमा 
का उल्लघन नही, ऐसे श्रभिप्रायका नाम है पर्यायाथिक हेतुक निश्वयनय । इसके ६ भेद 
हैं । देखो--यद्यपि नयोका प्रकरण कठिन है लेकिन अत्यन्त उपकारी है । प्रकरण सुना भी 
न जाय, केवल सरल-सरल सुनकर निकाल दिया करते थे, उस स्थितिसे ज्यादह हानिमे तो 
रहोगे नही | और कुछ उपयोग लगाकर सुनोगे तो इसकी बात समभझमे ग्रायगी । बंतला 
यह रहे हैं कि इस पद्धतिसि जानकारी करनेकी बात कि जिसमे वस्तुकी श्रवस्था तो निगाह 
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में हो, लेकिन एक वस्तुके सम्बन्धमे ही सब कुछ बात देखी जा रही हो उस आशयसे वसा 
कसा ज्ञान बनता है ? पर्यायाथिक हेतुक निश्चयनयका प्रथम भेद है श्रनादि थ्त्य पर्यायाथिक 
पर्यायको अनादि और अ्रनित्य नही बताया गया है क्योकि कोई भी पर्याय अनादिसे नहीं 
होती है। वह तो समय-समयमे एक पर्याय होती है। इसी प्रकार पर्याय कोई नित्य नही 
होती । फिर भी हम पर्यायोको स्थुलहृष्टिसि श्रनादि नित्य भी देख सकते है। जैसे-चन्द्र सूर्य 
श्रनादिसे है, भ्रनन्‍्तकाल तक रहेगे । श्रब. पह बतलाओशो कि चन्द्र भर सूर्य द्रव्य है कि 
पर्यायें ? द्रव्य तो परमाणु है। चन्द्र और सूर्य जो ये विमान है थे द्रव्य नही है। यह उन 
परमाणुवोका एक प्रकार बना, आकार बना, अ्रवस्था बनी, ऐसा स्कथ हुआ वह है चन्द्र 
सुये, लेकिन यह बात क्या गलत है कि ये चन्द्रसूय श्रनादिसे है और श्रनन्तकाल तक रहेगे ? 
गलत तो नही है । भला कल्पनामे यह बात ला सकते हो क्या कि किस दिनसे ये सूर्य चन्द्र 
बने होगे ” यह वात कुछ समभमे तो नही श्राती । तो ये सूर्य और चन्द्र सदासे चले झाये 
है और सदा रहेगे, यह बात सत्य है। पर्यायकी बात कह रहे हैं और ये नित्य भी दिख 
रहे है। तो स्थूल दृष्टिसे पर्यायोका अनादि श्र नित्य देखनेमें श्राया कि नही ? अब इनके 
प्रति समयमे जो परिणमन चल रहे है वे अगर दृष्टिमिन लिए गए तो स्थूलदृष्टिसे पर्याय 
को श्रनावि नित्य देखकर फिर एक वस्तुका निर्धारण करनेका नाम है श्रनादि नित्य 
पर्यायाथिकनय । 

सादिनित्य पर्यायाथिकनामक पर्यायाथिकहेतुक निश्चयनय--पर्यायाथिक हेतुक 
निएचयनयका दूसरा भेद है--सादिनित्यपर्यायाथिकनय । देखिये--पर्यायको सादि देखा जा 
रहा श्लौर उस ही पर्याय को नित्य समझा जा रहा याने ऐसी दृष्टि किसी 
पर्यायके सम्बन्धभे कि जिसमे यह बोध पडा हुआ है कि यह पर्याय किसी समसे हुई 
है लेकिन अ्रवन्तकाल तक रहेगी । इस तरहकी निगरानीसे देखनेको सादि नित्य कहते है। 
जेसे प्रयोग किया कि सिद्ध पर्याय नित्य है। देखो--नयोका निर्णाय श्राशयसे होता है । वे 
ही शब्द यदि पर्यायके श्राशयमे ढलकर चल रहे हैं तो पर्यायाथिकनय है, भौर वे ही शब्द 
यदि द्रव्यके झराशयमे ढलकर चल रहे' है तो वह ॒द्र॒व्याथिकनय है। इस कारण शब्दोको 
सुनकर नयोका पूरा विवेचन नही किया जा सकता । इब्दोको देखना और शब्दोके आ्राशय 
को भी समभना-इन दो बातोपर दृष्टि दी जाती है। श्रभी कह रहे है सादि पर्यायकी बात । 
क्या कोई भी जीव सिद्ध अनादिसे है ? जो भी सिद्ध हुए है वे पहिले ससारी थे। कमसे 
मुक्त होनेका नाम ही तो सिद्ध है। तो आप यह मनमे बात ला सकते है कि जो सबसे पहिले 
सिद्ध हुए होगे वे भी ससारी थे, तब तो कोई जमाना ऐसा भी रहा होगा जिस समय कोई 
भी सिद्ध भगवान न रहे हो ? यह बात नही कह सकते । यह बात भी नही कह सव ते कि 
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ऐसा भी कोई समय नही जिस समय कोई भी सिद्ध न था और सारे ही सिद्ध पहिले संसारी 
थे। बात तो अ्रचम्भे जेसी लगती होगी, पर कुछ श्रौर विवेकपूर्वक सोचनेसे समस्या हल 
हो जायगी । अश्रच्छा आप यह बतलाओो कि सिद्ध श्रनादिरों हो रहे है या किसी दिनसे ? तो 
उत्तर यह होगा कि सिद्ध श्रनादिसे ही हो रहे है। भ्रनादिसे सिद्ध होते श्रा रहे हैं। श्ौर 
प्रत्येक सिद्ध ससारी था तो इसका अर्थ यह हुआ कि अ्रनादिसे ही ससार चला आरा रहा है 
ग्रौर अश्रनादिसे ही सिद्ध होते चले आ रहे हैं । 


एक बात । यह तो एक व्यक्तित , बात कही गई । पर एक मोटेरूपमे श्रगर यह निर्णय 
रखें कि दुनियामे दो हो चीजें है-ससार और मोक्ष । जीवोपर ध्यान न दें, तो यह व्यक्तिस 
कह सकते कि ससार मोक्षसे ८ वर्ष जेठा है, क्योकि कोई भी जीव मुक्त हो तो मनुष्य होना 
ही पडेगा श्रौर 5८ वर्षसे पहिले उसकी मुक्ति हो ही नही सकती । जल्दी-जल्दी ही सम्यक्त्व 
हो, सयम हो तो कुछ अधिक ८ वर्ष होता है | मोटे रूपसे ऐसा कह देते है, पर उसके विव- 
रणामे जायेंगे कि क्या पहिले कोई सिद्ध ऐसा था जिससे पहिले और कोई न था ? यदि कहो 
कि ससारी जीव था, तब तो यह बात न बन पायगी, क्योकि सिद्ध अनादिसे हो रहे है। 
लोग तो इतनी सी बातको बहुत अ्रचम्भेमे कहते है कि भाई, ईशवरकी माया किसीने नहीं 
परखी । कोई कंसे बन गया, कोई कंसे । मगर यह अरचम्भा देखो कि संसारका स्वरूप, मोक्ष 
का स्वरूप, सिद्ध होता श्रनादिसे होता, और फिर भी संसारपूर्वक होना, इस मायाको कौन 
सुलभायगा ? तो वस्तुस्वरूपकी माया किसीने नहीं पहिचाना । यहाँ प्रयोग करके समभाया 
जा रहा है कि सिद्धपर्याय नित्य है, यह कथन सादि नित्यपर्यायाथिकनय नामका पर्यायाथिक 
हेतुक निश्चयनयकी दृष्टिमें किप्रा गया है | लिया गया पर्यायको, मगर इस ढगसे लिया गया 
कि जिसको एक वरतुमे ही निरखा और वह भी शाइवत रूपसे निरखा । इस प्रकार पर्याया- 
थिक हेतुक निश्चयनयके भेदोसे सादिनित्यपर्यायाथिकनयका विवरण किया गया। 


सत्तागौण उत्पादव्ययग्राहक अनित्य शुद्ध पर्याया्थिकनय---प्रब पर्यायाथिवहेतुक 
निश्चयनयके तृतीय भेदका वर्णान करते है । इसका नाम है सत्तागौरणउत्पादव्ययग्राहक श्रवित्य 
शुद्ध पर्यायाथिकनय । जहा सत्ताके ध्रौव्यकी दृष्टि तो गौणाकी जाय और उत्पादव्ययक्री 
मुख्यताकी जाय ऐसे भ्राशयमे क्षणवर्ती पर्यायको देखना सो सत्तागौराउत्पादव्ययग्राद॒क श्रवित्य 
शुद्ध पर्यायाथिकनय है । जैसे कहना कि द्रव्यकी पर्याये समय समयमे नप्ट होती रहती है । 
यहा निरहपर दृष्टि गई है। निरशताका दर्शन या तो महाविस्तारमें होता है या अतिसक्षेप 
मे होता है । जहा द्रव्यको देखा तो द्रव्य तो सर्वगुण पर्यायोका पिण्ड है उस हष्टिसे द्वव्यकी 
अखण्डता बहुत विस्तृत समभी गई है। यह है द्रव्यत्वके नातेसे द्रव्यकी अखण्डता । अ्रव 
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द्रव्यमे जो प्रतिसमय परिणिमन होते है उन १रिणमोपर प्रधानतया दृष्टि दी जाय तो प्रत्येक 
परिणमन क्षणवर्ती है और एक परिणमनका दूसरे परिणमनमे अ्रन्वय नही है, श्रतएव सभी 
प्रिणमन परस्पर श्रन्वयव्यतिरेकी है। इस निगाहसे देखा गया तो प्रत्येक समयका एक- 
एक परिणमन निरंग है और उस परिणमनको दृष्टिमे लेकर इस नयकी वात कही जा रही 
है कि इसमे भ्रौव्यका तो गौण किया गया और उत्पादव्ययकी अ्रपेक्षा री गई ऐसा दृष्टिमे 
श्रनित्य, किन्तु शुद्ध पर्यायपर दृष्टि दी गई है । अनित्य तो यो है कि वे पर्यायें अ्रगले समयमे 
नही रहती । उनको शुद्ध यो कहा है कि यहाँ पर्यायाथिकनयमे केवल वर्तमान समयकी 
पर्यायपर ही दृष्टि है, श्रन्य पर दृष्टि ही नही है । तब अशुद्धताका कथन न होगा । 
सत्तासापेच् अनित्य अशुद्ध पर्यायाथिक्नय -अ्रव सत्तासापेक्षभ्ननित्यअशुद्ध पर्याया- 
थिकनयका स्वरूप कहते है । यह इस पर्यायाथिक हेतुक निशचयनयका चतुर्थ प्रकार है । 
सत्ताकी श्रपेक्षासे पर्यायके देखनेको सत्तासापेक्ष अ्रनित्य अशुद्ध पर्यायाथिकनय कहते है ? जैसे 
कहना कि पर्याय उत्पादव्ययश्रौव्यात्मक है। यहाँ एक पर्यायसामान्यको देखा गया । किसी 
व्यक्तिकी पर्यायपर दृष्टि नही है। श्रतएव यह किसी अगसे निशच्यनयवी सीमामे ही है । 
पर यहाँ सत्ता सापेक्षका दर्शन किया जा रहा है । तब यह कथन हुश्ना कि उत्पादव्यय- 
ध्रौव्यमय पर्याय है । पर्याय उत्पादरूप है, यह तो सर्वजन विदित है। व्ययरूप है यह भी 
विदित है, किन्तु वह ध्रौव्यरूप कंसे है, यह एक शका जग सकती है । उत्तरमे इतनी दृष्टि 
देनी है कि यहाँ पर्याय सामान्यकी बात है । क्या कभी कोई पदार्थ पर्यायरहित होता है ? 
नही होता । तो पर्याय सदा ही तो रही, इस काररा पर्याय भी ध्रौव्य है। यो पर्यायका 
उत्पाद, व्यय, प्रोव्य दिखाना यह है सत्तासापेक्ष अन्त्यि अशुद्ध पर्यायाथिकनय । चूंकि इसमे 
कोई अ्रपेक्षा रखकर यह निरखा गया है इस कारण इसमे श्रशुद्धता है भ्रौर पर्यायको ही 
देखा है श्रतएव पर्यायाथिकनय है। श्रौर किसी दूसरेको या प्रभावको नही देखा जा रहा 
है भ्रतएव यह निश्चयनयकी सीमामे है । 
कर्मोपाधिनिरपेत्ष अनित्य शुद्ध पर्यायाधिक नय--श्रव कर्मोपाधिनिरपेक्ष श्रनित्य 
शुद्ध पर्यायाथिकनयका स्वरूप कहते है। ऐसा आशय कि जहाँ कर्म उपाधिकी श्रपेक्षा नही 
रखी जाती, केवल परिणमनको ग्रहण किया जा रहा है ऐसे झ्राशयको कर्मोपाधिनिरपेक्ष 
प्रतित्य जुद्ध पर्यायाथिकनय कहते है। जैसे कहना कि सिद्धपर्यायके समान शुद्ध ससारी पर्याय 
है । यहाँ केवल परिणमनपर दृष्टि दी गई है। रूसारी जीवके भी परिणमन चल रहे हैं। 
उन परिणमनोको हम विद्येष रूपसे भी देख सकते है। और, वहाँ हम सामान्य परिणमन 
रूपसे भी देख सकते है। पदार्थके नातैसे परिणगन होना प्रत्येक पदार्थका धर्म है। संसारी 
जीव भी एक पदार्थ है और उस पदार्थके नातेसे उसमे भो परिशमन चलते है। तो इस . 


|. हो 
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नाते से जो परिणमन होना है वह शाश्वत है" श्रौर परिणगनका कोई परिवर्तन नहीं होता 
कि श्राज तो परिणमन है और कल नही है, इस निगाहसे ससारी जीवको परिणमन 
सामानन्‍्यसे देखा गया है श्रौर परिणमन सामान्य समस्त पदार्थोामि होता है, सब जीवोमे 
होता है, सिद्धभगवन्तोमे भी होता है । तो ऐसे शुद्ध परिणमनको निगाहमे रखकर यह 
कहना कि सिद्धपर्यायके समान शुद्ध संसारी पर्याय है । यहां शुद्धपरिणमनका भ्रर्थ निविकार 
परिणमन न लेना, तथा परिणमनकी अवस्था विशेष न लेना । क्‍या परिशमत है, किसरूप 
परिणमन है, ये सब जरा भी ग्रहरणा न करना, किन्तु पदार्थके नाते से ७कि परिणमन 
होता ही है इसलिए परिणमन सामानन्‍्यको लेना है | श्रव निरखिये- यह परिणमन सामान्य 
कर्मोपाधिकी अपेक्षा नही रखता । परिणमन भी अन्त्य है। परिणमन विद्येप जैसे अन्य 
समयमे नही रहता । सूक्ष्म दृष्टिसि देखा जाय तो यह परिशमन सामान्य भी है जो कि द्र॒व्यत्व 
गुणके कारण निरन्तर रहता है ऐसा परिणमन भी समय समयवर्ती है। यो यह अनित्य 
हो गया । झौर किसी की श्रपेक्षा न रखकर मात्र परिणमन की बात कही गई है। इस 
कारण यह शुद्ध हुआ । यो कर्मोपाधिनिरपेक्ष श्रदित्य शुद्ध पर्यायका वर्णोन करने वाला यह 
५ वाँ पर्यायाथिकहेतुक निदर्चयनय हुआ । 

कर्मोपाधिसापेक्ष अनित्य शुद्ध पर्याया्थिक नय--अ्रव कर्मोपाधिसापेक्ष अ्त्य अशुद्ध 
पर्यायाथिकनयका स्वरूप कहते है। जहाँ करमेंकी उपाधिको अपेक्षा हो शौर अ्रनित्य अशुद्ध 
पर्णयका ग्रहरा हो, उस आशयको कर्मोपाधि सापेक्ष अनित्य शअ्रशुद्ध पर्यायाधिकनय कहते 
हैं। जेसे कहना कि संसारी जीवोके जन्म मरण होता है । यहाँ कर्मउपाधिकी भश्रपेक्षा तो 
स्पष्ट ही है। जन्म श्रौर मरण कर्मोपाधिकी श्रपेक्षा बिना नही होते । जब श्रायुकर्मका उदय 
होता है उसको जन्म कहते है श्रोर जब श्रायुकमंका क्षय होता है तो उसको मरण कहते 
हैं । ऐसे जन्ममरण कर्मोपाधिकी श्रपेक्षा रखते है तथा ये अ्रनित्य हैं । जन्म सदा नहीं रह 
सकता । इसका विनाश होता है । भले ही जन्मकी परम्परा श्रनेक जीवोमे अनन्तकाल तक 
रहेगी लेकिन वस्तुत जन्म अनित्य ही है श्रौर मरण भी झनित्य है। तथा ये सब भअशुद्ध 
परिणमन हैं | उनका परिज्ञान, वर्णोत करनेको कर्मोपाधिसापेक्ष झनित्य श्शुद्ध पर्यायाथिकनय 
कहते है । इस तरह इस एक सिद्धान्तपद्धतिमे द्रव्याथिकहेतुक निश्चयनय भ्ौर पर्यायाथिक- 
हेतुक निश्चयनयका वर्णोन किया । 

उक्त सोलह प्रकारोंको निश्चयनय संज्ञा दिये जानेका कारण--यहाँ पर एक श्का 
हो सकती है कि पर्यायाथिकहेतुक निश्चयनयका जो यह वर्णन किया अथवा अन्तर भी समझा 
कि भेदका जो वर्सन किया उनमे अनेक वरणोत विशेष झौर पर्यायहष्टिसे भी हैं, फिर उनका 
नाम निश्चयनय क्यो दिया गया है ? समाधानमे यह समझता चाहिए कि हाँ, यज्यपि निरचेय- 
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नयका विषय एक अखण्ड है और नि३चयनयका यह सव विद्ेष भी श्रखण्ड है, लेकिन जहाँ 
एक वस्तुका वर्णान हो तो वह भी न्छ्चियनय कहलाता है और भावरूप पर्यायपर दृष्टि हो 
जाय तो वह व्यवहार हो जाता है । तो अभी जितने भी वर्णन किए है, १० प्रकारके द्वव्या- 
थिक हेतुक रिएिचयनय, इन सभी नयोमे भेदरूप अ्रभिप्रायकी दृष्टि वही रखी गई है, इस 
कारण ये सब प्रकार निश्चयनयके माने गए है। 
अध्यात्मपद्धतिमें कथित व्यवहारतयका ,वर्णन--अब अध्यात्मपद्धतिमे जो व्यवहार 
कहा गया था उस व्यवहारनयका वन करते है। व्यवहारनय कहते किसे है ? जो वस्तुके 
भेदविशेष भ्रथवा बहिरग विषयकी मुख्यता से भ्रथवा श्रनेक वस्तुओके सम्बधरूप हृष्टिसि जो 
प्रभिप्राय बनता है उसे व्यवहारनय कहते हैं। व्यवहारका श्र्थ भेद करना है--वि, अव- 
हरण, जहा विशेष हरश है, टुकड़े करता है, किसी अखण्ड धामसे कुछ हरण करना है वह 
सब व्यवहार कहलाता है । सिद्धान्त पद्धतिमे भी व्यवह्वरसय श्राया था और उसे द्रव्याथिक- 
नयमे गर्भित किया था, वहा उसका केवल भेद करना ही अभिप्राय है श्लौर यहा भेदपर, 
विशेषपर, बहिरग विषयपर, अनेक वस्तुओके सम्बधपर, श्रन्य वस्तुके निमित्तसे होने वाले 
प्रभावपर दृष्टि दी गई है, इसी कारण यह व्यवहारनय श्रध्यात्मपद्धतिका व्यवहार है | व्यव- 
हारनयके चार भेद है--पहिले तो यो दो भेद समझता कि कोई व्यवहारनय तो सद्भूत 
होता है, जैसा है, जो वास्तविकता है उसका कथन करता है, पर करता है पर्याय और भेद 
का । अ्रतएव वह सझ्भूत व्यवहारनय कहलाता है। कोई व्यवहारतय असतृका वर्णोन करता 
है, मिथ्या, जो उस वस्तृमे स्वयं नही होते उनका वर्णन करने वाल। असद्भूत व्ववहारनय 
है । ये दोनो प्रकारके व्यवहा रनय मोटेरूपको जब रखते है तब ये उपचरित हो जाते है। 
जब ये निरपेक्षरूपसे वर्णानमे या निरूपणामे आते है तो ये अनुण्चरित हो गब्राते है। तब व्य- 
वहारनय ४ प्रकारके तो हुए--उपचरित असद्भूतव्यवहारनय, अनुपचरित असदूभृतव्यवहार- 
नय, उपचरित सद्भूतव्यवहारनतय, अनुपचरितसद्भूतव्यवहारनय । 
उपचरित असदूभृतव्यवह्रनथ--उपचरित अ्रसद्भूतव्यवहारतयका स्वरूप है कि 

किसी द्रव्यके निमित्तसे हुआ परिशमन विशेष किसी अन्य द्रव्यकों कहे सो असद्भृतव्यवहार 
नय है । श्रौर यही अ्सदभत व्यवहार जब परकी अपेक्षासे व्यवहारमे आता है तब इसे 
उपचरित असद्भूत व्यवहारतय कहते है। जैसे जो क्रोध स्थुल है, समभमे श्राता है, नाक, 
भो सुखको मुद्रा निरखकर स्पष्ट विदित हो जाते है, ऐसे क्रोधके सम्बन्धमे कहना कि यह 
क्रोध आत्माका है। भ्रब यहाँ देखिये कि यह क्रोध आत्माका असली भाव नही है, श्रात्माका 
स्वरूप भी नही है । किन्तु कर्मोदयके निमित्तसे यह क्रोधभाव उत्पन्त होता है, इस कारण 
यह असदभूतव्यवहार है। अश्रब इस असद्भूतव्यवहारका चिन्ह विशेष निरखकर वर्णावुटा 


हि 
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किया गया, अ्तएुव उपचरित असदूभूतव्यवहार है । इसे पौद्गलिक कर्म विपाक कह सकते 
हैं। ये झ्रात्माके सत्त्वमे, आत्माके स्वभावसे प्रकट नहीं हुए है। यदि कर्मोदयका निमित्त न 
होता तो ये क्रोधादिक भाव उत्पन्न न हो सकते थे । इस कारण यह सब विपाक पौदगलिक 
कर्मझा है। केवल जीवमे क्रोधादिक विभाव नही होते । इस कारण क्रोधादिकको जीवके 
बताना असत्य है अर्थात्‌ सदभूत आत्मामे निष्पन्त नहीं होता है, फिर भी जीवके कहना यह 
तो अ्रसद्भूत है । और उसे आत्मामे जोडा गया यह व्यवहार है। और क्रोधादिकको क्रोधा- 
दिक समभकर स्थूल रूपसे उनको ग्रहण करना, फिर उन्हें जीवके वतलाना यह उप॑चरित 
है । यो उपचरित असद्भूतव्यवहारनय हुआ । देखिये-भावोका, विभावोका, तथ्यका, अ्रतथ्य 
का सबका वन आत्माके हितके लिए होता है। इस नियसे हम श्रात्महितके लिए क्‍या 
शिक्षा ग्रहण करे ” इससे हमे यह शिक्षा मिलती है कि ये क्रोधादिक विभाव आत्माके स्वरूप 
नही हैं । क्रोध जीवका है ऐसा कथन उपचरित असद्भूत व्यवहारनयसे है, इसका स्पष्ट भ्र्थ 
यह हुआ कि क्रोध जीवका नही है। जैसे कोई कहे कि घर इस पुरुषका है, यह कथन मिथ्या 
ग्रभिप्रायसे है । तो इसका श्रर्थ क्या हुआ कि घर उसका है, यह वात बिल्कुल भूठ है | यह 
पद्धति तो नयके द्वारा वर्णात करनेकी है, पर निष्कषें कुछ और निकलता है तो यहाँ उपच- 
रित असद्भृतव्यवहारनयसे क्‍या ग्रहण करना कि ये विभाव आत्माके नही हैं, तो ये क्रोवा- 
दिक कषायें असदुभूत है । 

अनुपचरित असदुभूतव्यवहारन्य--अश्रव देखिये--कुछ कषायें तो विदित हो जाती 
हैं और कुछ कषायें विदित नही होती | जैसे कोई मनुष्य सो रहा है तो उसके कया कषायें 
नही चल रही हैं ? देखने वाले लोग तो स्थुल रूपसे यह कहते हैं कि यह तो सो रहा है, 
यह तो कुछ भी कषाय नही कर रहा, श्रौर सोता हुआ मनुष्य भी अ्रपने श्रापमे यह नहीं 
जान पा रहा है कि मैं कषाय कर रहा हू लेकिन क्या वह कषाय नही कर रहा ? नही कर 
रहा तब तो उसे सिद्ध भगवान कहो, कारण कि कषायरहित भगवान होते है भ्रौर सोते 
हएमे भी कषायरहित कहा जा रहा है, पर ऐसा तो नही है | उसमे भी निरन्तर कषायें 
चल रही है, किन्तु कषायोका उपचार नही बन पा रहा है। तो यह एक स्थूल दृष्टिकी बात 
कही, लेकिन अनुपचरितमे ऐसी कषायका दृष्टान्त न लेना, यह भी उपचरित है, किन्तु जो 
योगी है, उच्च पुरुष है, ध्यातमग्न है भ्रथवा कोई आत्मचिन्तनमे है ऐसे पुरुषके श्रन्दर भी 
कषायें चल रही है) वे कषायें बुद्धितत नही है। उन कषायोको श्रात्माकी कहना सो यह 
है श्रनुपचरित अ्रसद्भृतव्यवहारनय । चुकि कषायें ही बताई गई हैं श्रतएव कषाये असद- 
भूत है और उनको झआात्मामे जोड़ा गया है अतएव यह श्रसद्भूतव्यवहार है, किन्तु इतका 
स्थूलरूपसे ग्रहण नहीं हो पा रहा । श्रागमके बलपर अथवा बुद्धिके बलपर इन कषायोकी 
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कहा जा रहा है इस कारण यह अनुप्चरित ग्रसदूभुतव्यवहारतय है । इससे भी हमको यह 
शिक्षा लेना चाहिए कि चाहे कषाय स्थूल हो अभ्रथवा सूक्ष्म हो, कषायभाव ही अ्रसदभूत है, 
वे जीवका स्वरूप नही है। जो जीवका स्वरूप नही है उसे जीवका स्वरूप माननेपर तो 
कषायोका परिहार कभी नहीं हो सकता । जो पुरुष जिस चीज को अपनी मान लेता है वह 
उस चीजको हटानेका भाव भी न करेगा और जो समभता है कि यह मेरा नही है, यह मुझे 
छोडना ही पडेगा, उस पदार्थमे यह मेरा है, यह भाव नहीं बनता । ह 

जैसे जब कोई लोग किसी बडे समारोहमे पहुंचनेके लिए किसीसे उत्तम वस्त्र अ्रथवा 
कोई गहना उधार ले लेता है और उसे पहिनकर चलता है तो उसकी श्रद्धामे यह बता 
हुआ है कि ये वस्त्र, यह गहना तो हमें देना ही पडेगा, उसके चित्तमे निरन्तर यह, भाव 
रहता है कि ये मेरे नही हैं। और जो मांगा हुआ नही है, लोकव्यवहारनयमे खुदका वस्त्र, 
खुदका गहना है, उसे पहिननेमे उसे ममता है भ्रौर यह बुद्धि है कि इसे कोई ले ही नहीं 
सकता । यह तो मेरा ही है । तो वह उसमें भेद न डाल सकेगा । तो जिसके निर्णायमे यह 
बात बनी हुई है कि ये कषायभाव कर्मके उदयके विपाक हैं, मेरे स्वरूप नही है । मेरेमे तो 
ये कलंक है, मुभसे विपरीत है, ऐसा भाव जो रखेगा वह श्षद्धासे इन कपायोसे ही श्रलग 
रहकर इन कषायोके परिहारका उद्यम करेगा | तो यो उपचरित शअसद्भ्ृतव्यवहारनय श्रौर 
श्रनुपचरित असदभृतव्यवहारतय नामके दो, व्यवहारतयोका वर्शोत किया । 

उपचरित सद्भ्तब्यवह्रनय--अ्रब व्यवहारनयके उपचरित सद्भूतव्यवहारनय 
श्रोर श्रनुपचरित सद्भूतव्यवहारनय इन दो प्रकारोके विषयकी बात कह रहे है। उसी वस्तु 
का गुण उसी वस्तुमे बताना यह सद्भूतव्यवहार है। सद्भुतका श्र्थ है मौजुदरूप । जो 
जिस वस्तृमे है उसी वस्तुमे बतानेको सद्भूतका व्यवहार कहते हैं | परन्तु यह सदभूतका 
व्यवहार जब परकी श्रपेक्षासे होता है तब इसे उपचरित सद्भ्रृतव्धवहारनय कहते है, जैसे 
कहा -आत्मा स्व परका ज्ञाता है, तो स्व परका ज्ञाता होना ग्रात्माका धर्मं है, गुणा है और 
उस गुणको आत्मामे ही बताया है, पर स्व परका नाम लेकर बतानेमे बहुत स्पष्ट समझ 
श्रायी है ओर भात्माका वह ज्ञातृत्व गृणगुणी आत्मासे भेद करता हुआ कहा गया है। 
श्रौर साथ ही पदार्थोका आलम्बन लेकर उपचार किया है । भ्रात्माका ज्ञातृत्व गुण भ्रात्माका 
ही है श्ञोर उसे आ्ात्माका ही बताया गया है। यह तो हुआ सद्भूतपना । जिसका जो धर्म 
है उसको उसमे ही बताना सो सदभूतपना है, भर ज्ञातृत्व गुराका गुणी भात्मासे भेद किया, 


ग्रतएव व्यवहार है । भौर स्व एवं परपदार्थका भालम्वन बताकर उपचार किया इसलिए 
उपचरित है | 


उपचरित सदूभूत, व्यवहारनयके लक्षणके परिज्ञानसे शिक्षा--यहा यह शिक्षा लेदा” 


रा 


जी 
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चाहिए कि आत्मामे ज्ञातापन तो रवय ही है, वयोकि यह रुद्भूत गुण है, किसी परपदार्थके 
कारण नही है। क्योकि ज्ञातृत्व परपदार्थका धर्म नही है| पदार्थ तो उसका विषयभृत है, 
स्व और पर श्रात्माके ज्ञानमे विषयभूत हुए है। तो पदार्थके कारण ज्ञातृत्वपना नही है लेकिन 
उनका नाम लेकर, झ्लालम्बन लेकर उपचार किया गया है| तो उपचरित तत्त्वका लक्ष्य न 
करना चाहिए । जिन पदार्थोका उपचार करके श्रात्माका ज्ञातृत्वच्मं बताया है उन पदार्थोका 
लक्ष्य नही करना है, किन्तु जिसका सद्भूत गुण है उस पदार्थका लक्ष्य करना है। 
नयका प्रयोग भी किसी न किसी शिक्षाके लिए होता है । चाहे वह किसी प्रकारका नय हो । 
यो तो श्रब आगे एक प्रसगमे उपचरितोपचारनय भी बताया जायगा याने अत्यन्त भिलल 
बातका जिसका कि कुछ प्रसंग ही नही उसका सम्बंध जोडना, यह उपचरितोपचार है। 
जिससे यह शिज्ञा ली जायगी कि ऐसा जोड करना, ऐसा वतानां यह मिथ्या हैं। यह उसका 
भाव है। तो नयोके प्रयोगमे कोई न कोई शिक्षा अवश्य ही बसी हुईं है। तो यहा शिक्षा 
यह लेना है कि ज्ञातापन तो स्वय ही है, पदार्थोके कारण नही । पदार्थ तो मात्र विषयभूत 
हैं श्लौर उनका इसी कारण उपचार किया गया है। तो उपचरित तत्त्वका लक्ष्य न करना, 
किन्तु जिस श्रात्माका सद्भुत गुणा है ज्ञातृत्व उस आत्माका लक्ष्य करना है । 
अलनुपचरित सद्भृतव्यवहारनय--श्रब अश्रनुपचरित सदभूत व्यवहारनयकी बात 
सुतो । इसमे भी बताया तो गया है सदभूत गुणा । जिस पदार्थमे जो गुणा है वह गुण उस 
ही पदार्थमे बताया है । यह तो है सदभूत भुतपना और उसका व्यवहार किया गया है । 
व्यवहार जितने होते हैं वे भेदपृ्वक ही हो पाते है | वह व्यवहारनय तो कहलाता है, परवु 
इसमें किसी परका या पदार्थका श्रालम्बन लेकर उपचार नही किया गया है अ्तएव अनुप- 
चरित सद्भूत व्यवहार है । जैसे कहा कि ज्ञान जीवका गुण है। यद्यपि ज्ञानमे भ्रनेक ज्ञेय 
प्रतिभात होते हैं, भौर यहाँ उन ज्ञेयोका नाम लेकर स्पष्ट कहा जा सकता था कि परपदार्थों 
का ज्ञात करना या स्वपरका ज्ञान करना, लेकिन यहाँ आलम्बन और विशेष दोनोकी भ्रपेक्षा 
नही रखी गई । किसी पदार्थका ज्ञान यहाँ भी नही कहा गया तो यह प्रयोग भ्रालम्बन 
रहित है । और किसी प्रकारका ज्ञान ऐसा विशेष भी नही कहा गया, इस कारण यह 
प्रयोग विशेषकी अपेक्षासे रहित है, इसी कारण यह अनुपचरित सदभूत व्यवहारनय है । 
यहाँ यह जिज्ञासा हो रही होगी कि इस श्रनुपचरित सद्भूत व्यवहारनयमे श्रौर निश्चयनय 
मे, इन दोनोमे अन्तर कया हुआ ? ज्ञान जीवका गुण है, यह भी तो निश्वयनयका कथन है 
झौर ज्ञान' जीवका गुण है यह उदाहरण दिया जा रहा है यहाँ अनुपचरित सदूभूत व्यवहार 
नयके लिए । तो क्या अन्तर रहा ? बात सत्य है, अन्तर कुछ नही है । परच्चु तत्त्का 
प्ररूपश व्यवहारनयसे ही होता है। तो प्ररूपण॒वी अपेक्षा इसे व्यवहारनयमे शामिल किया 
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है । विषय तो निशचयनयके समान है । ज्ञान जीवका गुण है। इसमे दो पदार्थोका आलम्बनः 
नही और न किसीका प्रभाव दिखाया गया है। अतएवं निश्चयनय है, परन्तु प्रख्पण करने 
वाला व्यवहारनय ही होता है । ह 
प्रकारान्तरसे व्यवहारनयके भेदोंमें शुद्ध सदृभूतव्यवहार--उक्त प्रकारसे व्यवहार- 
नयके चार भेद बताये गए है--उपचरित असद्भूतव्यवहारनय, अनुपच्ररित असद्भूतव्यव- 
हारतय, उपचरित सद्भूतव्यवहारनय, अ्रनुपचरित सद्भूतव्यवहारनय । श्रव व्यवहारनयके 
५ प्रकार भी किए जा सकते है, उनका वर्णन करेगे। वे ५ प्रकार हो सकते है ये--शुद्ध 
सदभूतव्यवहार, श्रशुद्ध संदभूतव्यवहार, स्वजात्य सद्भूतव्यवहार, विजात्य सद्भुतव्यवहार 
एव स्वजाति विजात्य सज्भ तव्यंवहार । शुद्ध सदभृतंव्यवहारनयका यह तात्पर्य है कि शुद्ध गुर 
शुद्ध गुणीमे या शुद्ध पर्याय शुद्ध पर्यायीमे भेद कहना, यह शुद्धं सदभूत व्यवहारनय है । शुद्ध 
सद्भूत ही यहां बताया गया है । 
जेसे कहना कि चेतनद्रब्यमे चतन्य है तो यहा चेतन द्रव्य भी शुद्ध गुगी है और 
चैतन्य शुद्ध गुणा है । शुद्ध गुणको शुद्ध गुणीमे ही कहा गया है, मगर भेद कहकर बताया 
है ना, चेतनमे चैतन्य है । कोई पृथक्‌ चीज तो नही है । जैसे घड़ेमे चना है । तो घडा पृथक्‌ 
है, चने पृथक्‌ है | तो ऐसे पृथकभृत दो पदार्थोका ही तो आधार-आ्रधेयरूपसे व्यवहार होता 
है। लेकिन ये चेतन चतन्य पृथक्‌भूत दो आधार नही है, दो पदार्थ नही है, लेकिन फिर 
भी उनका आधघार-आ्राधेयरूपमे वर्शान करना यह एक भेदपद्धतिका व्यवह्वार है। इस कारण 
इसको व्यवहारनयमे कहा गया है। वहा चेतनद्रव्यमे चतन्‍्य है। इस तरहकी निरख निशच- 
नय जेसी ही है । एक वंस्तुका गुण उस ही वस्तुमे कहना यटो तो निश्चयनयकी सीमा है । 
उस सीमामे यह उदाहरण भी शुद्ध निश्चयनयका है। लेकिन वथनकी पद्धतिपर दृष्टि 
देकर कहा जा रहा है यह कि यह शुद्ध सद्भूतव्यवहारनय है | यह तो हुआ शुद्ध गुरा शुद्ध 
गुणीसे भेद बतानेका दृष्टान्त | अब सुनो छुद्ध पर्याय और छुद्धपर्यायीमे भेद कहनेका हृश्ान्त | 
जेसे कहा श्रात्माकी स्वाभाविक पर्याय शुद्ध पर्याय है, देखिये--कितना शुद्ध ढगसे वर्ण है । 
आत्मा भी शुद्ध, उसकी स्वाभाविक पर्याय जो कही जा रही है वह भी शुद्ध और स्वाभाविक 
पर्याय छुद्ध दशामे ही प्रकट होती है। उस शुद्ध पर्यायका भी स्मरण किया जा रहा है । 
तो यो यह सब शुद्धका ही क्थन है। पर शआात्माकी स्वाभाविक पर्याय, यो सम्बन्ध जोड 
कर भेद पद्धतिका कथन कर दिया गया है। सम्बन्ध वहा ही' जोडा जाता है जहा भेद 
प्रदशित है। जैसे देवदत्तका घर | देवदत्तकी आत्माका शरीर आदिक जो भी उदाहरण 
है, प्रयोग है वे भेदको सिद्ध करते हैं। मैं जुदा हूँ, शरीर जुदा है। तभी तो कहा गया- 
उसका शरीर । देवदत जुदा है, घर जुदा है। फिर सम्बन्ध वत्ताया हे देवदत्तका घर | दो 


१६० अ्रध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग 


जहा भेद होता है वहा ही सम्बन्धका कथन होता है। भेवमे तो तादात्म्यरूपका वर्णन 
होगा । तो यद्यपि यहा शुद्ध पर्यायकी वात कह रहे है और शुद्ध पर्यायीमे ही बता रहे हैं 
लेकिन भेदपद्धतिसूचक सम्बन्ध वाक्यमे कहा जा रहा है, सो वह शुद्ध सदभूतव्यवहार- 
नय है । 

अशुद्ध सद्भुतव्यवहर--भ्रव अशुद्ध सदभूत व्यवहारतयका स्वरूप बताते हैं । अशुद्ध 
गुण, अशुद्ध गुणीका श्रशुद्ध पर्याय, भ्रशुद्ध पर्यायीका भेद बताना अशुद्ध सद्भूतव्यवहाजय 
है। इस आशयमे जो जिसका बताया जायगा वह उसका ग्रुण है। इस कारणसे तो यह 
सद्भूतव्यवहार है, लेकिन उस गुराको अशुद्ध रूपमे कहा जायगा, इस कारण शशुद्ध सद- 
भूतव्यवहार है । जैसे यह कहना कि अज्ञानी जीवके भाव श्रज्ञानरूप हैं, ऐसा देखा जाता 
है। भाव भी श्रज्ञानरूप है, भौर जिस आत्मामे ये श्रज्ञानरूप भाव उठ रहे हैं वह भात्मा 
अज्ञानी ही तो कहा जायगा । यह बात सत्य है। अज्ञानी जीवके भाव श्ज्ञानरूप है, लेकिन 
श्रशुद्ध गुणगुणीका यहाँ भेद कथन किया गया है, या श्रशुद्ध पर्यायीमे भेदपद्धतिसे वर्णन 
किया है । इस कारण यह शअशुद्ध सदभूतव्यवहार है। यो शअशुद्ध व शुद्ध दो प्रकार होते है 
सद्भृतव्यवहारके । 

स्वजात्यसदुभूतव्यतह्ार---अब असदुभूतव्यवहारका वर्णान सुनिये--डूकि श्रसदुभूत 
है किसी उपचारको लेकर, सम्बधको लेकर कथन करना श्रथवा जो वास्तवमे सदभूत नहीं 
है, उस पदार्थमे नही है, उसमे बताना सो सब असद्भूतव्यवहार है। इस व्यवहारमे जिनका 
सम्बध किसी पदार्थसे कहा जाता है, वे पदार्थ होते हैं ३ प्रकारके । एक तो श्रपनी जाति 
का, दूसरा अन्य जातिका शौर तीसरा मिले हुए स्वजातिमे और विजातिमे पाया गया। 
यो ३ श्राधार होनेसे, तीन प्रकारके श्रवलम्बन होनेसे भ्रसद्भूत व्यवहार तीन प्रकारके हो 
जाया करते हैं । जिनमे प्रथम है स्वजातित्यसद्भूत व्यवहार । अ्सद्भूतव्यवहारका श्रर्थ यह 
है कि जैसी बात तो नहीं है, जैसा कि कह रहे है, पर प्रयोजनवश किसी सम्बधके कारण 
कह रहे है, इस कारण वह श्रसद्भूतव्यवहार है, पर उसको अपनी जातिके द्रव्यमे ही 
कहना सो स्वजात्य सदभूतव्यवहार है। जैसे प्रयोग किया कि परमार बहुप्रदेशी है तो 
यद्यपि परमाणु बहुप्रदेशी नही होता, परमाणुके एक ही भ्रदेशमे हैं। झविभागी निरश पर- 
माणु होते हैं, श्रथवा कहिये ऐसा द्व्य, ऐसा पुद्गल, जिसका कि भौर भाग होता ही नही 
है, और वस्तुत किसी भी सत्‌ पुद्गलके भाग नही होते । प्रत्येक द्रव्य अ्खण्ड होता है, जीव 
भी श्रखण्ड है, लेकिन अ्रखण्ड एक जीवमे प्रदेश बहुत हैं । ऐसे जीवको बहुप्रदेशी कहना 
यह ॒असदभूत बात नही है, लेकिन परमाणु जो कि अ्रखण्ड ही होता हैं वह एकप्रदेशी ही 
है । श्रब परमार्थत एकप्रदेशी परमाणुका स्कंध चूंकि बहुप्रदेशी होता है श्लौर स्कधोमे पर- 


प्रध्थात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भांग १६१ 


माणु ही तो है। तो परमाणुकों बहुप्रदेशी कहना यह स्वजात्य सद्भूतव्यवहारतय है । 

विजात्य सदूभूतव्यवहार--जब किसी असद्भूत तत्त्वका व्यवहार श्रन्य्॒ जातिमे किया 
जाता है तब वह विजात्य सद्भृतव्यवह्वारतय कहलाता है । विजातीय परद्रव्यके सम्बधसे 
उपचरित धर्मंको कहना विजात्य सद्भृतव्यवहारतय है । जैसे--प्रयोग किया--मतिज्ञान मूत्ते 
है तो यहा चंकि मतिज्ञान बहिरम मूर्तद्रव्यके कारणसे उत्पन्न होता है। मूर्तेद्रव्य है कर्म । 
ज्ञानावरण कर्मका क्षयोपशम हो, जिसमे कि कुछ तो अनुदय है, कुछ उदय है, ऐसे मूत॑द्रव्य 
के कारण ही तो यह मतिज्ञान उत्पन्न होता है तथा सूर्त इन्द्रियोके निमित्तसे उत्पन्न होता 
है तो इस मतिज्ञानको मूर्ते कह देना यह विजात्यसदभूत व्यवहार है । मतिज्ञान मूर्तकमंद्रव्य 
के उदयके निमित्तसे उत्पन्न होता है, मूर्तद्रव्यका विषय लेकर उत्पन्न होता है भ्रथवा मूर्ते 
इन्द्रियके द्वारा मनके अ्वलम्बन्से उत्पन्न होता है, इतना मूतंद्रव्यका सम्बंध है मतिज्ञानकी 
रिष्पत्तिके प्रसगमे, इस कारण मतिज्ञानकों मूत॑ कह देना, यह है विजात्य सद्भूतव्यवहार । 
इससे यह शिक्षा लेंना है, यह अपनी मान्यता बनाना है कि मतिज्ञान वस्तुत मू्ते नही है, 
किन्तु आ्रात्माके ज्ञानगुणका एक इस तरीकेमें विवास है। ज्ञान तो ज्ञान है, मतिज्ञानमे भी 
जितना ज्ञानत्व है वह ज्ञान है। तो वस्तुतः मतिज्ञान मूर्त नही है, लेकिन यहाँ सम्बंधसे 
उपचरित कथन किया है कि मत्तिज्ञान मूर्ते है । सो यह कथन विजात्य सद्भतव्यवहारनय 
से होता है । 

स्वजातिविजात्य सद्भृतव्यवहार--अब स्वजातिविजात्य सद्भृतव्यवहारतयका 
स्वरूप कहते है । स्वजाति और विजाति दोनोमे अ्सद्भतके कथन करनेको स्वजातिविजात्य 
सद्भूतव्यवहार कहते हैँ । जेसे कहा कि जीव व श्रजीव दोनो ज्ञान है, ज्ञानके विषय होनेसे 
तो यहा जीव और श्रजीव ये दोनो ज्ञान तो नहीं है फिर भी इन्हे ज्ञान कहना अ्रसदभत 
कहलाया, लेकिन ज्ञानके विषयभूत होनेसे उपचार: करके यह कथन किया है, इस कारण 
यह स्वजातिविजात्य सदुभूतव्यवह्मर कहलाया ।' अरब इस प्रसगमे यह कोई जिज्ञासा कर 
सकता है कि फिर पुत्र, पैसा, देश, नगर श्रादिक ये मेरे है यह भी तो व्यवद्वर होता है । 
यह व्यवहार किसमें गर्भित किया जायगा ? उसका उत्तर यह है कि यह व्यवहार तो है, 
परन्तु उपचारमात्र है, मिथ्या है, इसमे सम्बंध रच भी नही है यहाँ तो ज्ञान विज्ञानकी 
चर्चा चल रही है, इस चचामे ऐसे भूठे उपचारकी प्रतिष्ठा नही है, ये असत्य कल्पतायें है । 
तो असत्य कल्पनाओका वर्णात करना इस ज्ञानंके वातावरशमे निरथ्थेक समभा जाता है। 
फिर भी यदि कोई हठ करे कि हमको तो बताशञ्रो ही। चाहे असत्य कल्पना है फिर भी 
आखिर शभ्राशय तो है कुछ । वह कौनसा झ्ाशय है ? तो उस आशयको अ्रगर किसी छाब्द 
भाषामे कहना चाहोगे तो उसका नाम पड़ेगा उपचरित असद्भूतव्यवहार । श्रसदभूत है 
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ओर साथमे उपचरित है जैसे यहा वस्त्र, देश श्रादि मेरे है. ऐसा कोई कहे तो यह भूठा 
कथन है, किसी प्रकारका सम्बंध नही है, फिर भी व्यवह्र किया गया है । तो इसको उप- 
चरित गअरदृभृतव्यवहटर बहेगे । तो रवजाति, विजाति श्रौर स्वजातिविजाति इन तीनको 
साथ लगायें याने अभी जो तीनोका वर्णन किया है, उपनरित सजन्ञासे युक्त होकर यह व्य- 
वहार भी बताया जा सकता है, इस तरह उपचरित असद्भूत व्यवहारके भी ये तीन प्रकार 
माने जायेगे--स्वजात्युपचरित श्रसद्भृतव्यवहार, विजात्युपचरित असदभूतव्यवहार और 
स्वजातिविजात्युपचरित शसदूभूृतव्यवहार । जैसे कहा कि पुत्र, स्त्री, बघु मेरे हैं तो पुत्र, 
स्‍त्री श्रादिक सजातीय है। यह कहने वाला चेतन है, जिनको श्रपना माना जा रहा है वे 
भी चेतन है | इस चेतन्यताके नातेसे सब स्वजातीय है | तो स्वजातीय परवस्तुओ्ेमे अपना 
सम्बंध बताना सो स्वजात्युपचरित अ्रसद्भूतव्यवहार है । अश्रसत्य है अतएवं असदभूत है भ्रौर 

ल्कुल भिन्‍न है, कोई सम्बध ही नही है, फिर भी मोहवश कल्पना की गई है, इस कारण 
यह उपचरित है । जब अचेतन पदार्थोंसे श्रपना सम्बंध बताया गया तो यह ॒विजात्युपचरित 
असदभृतव्यवहार होगा । जो परवस्तु विजातीय है, प्रचतन है उन्तमे अपना सम्बंध बताया । 
तो विजातिका उपचार करके असद्भूतका व्यवह्वार क्या गया है। जैसे वस्त्र, मकान आदि 
मेरे हैं, तो ये मकान, वस्त्र आदि अ्रचेतन है और कल्पना करने वाला पुरुष चेतन है तो 
जिनसे सम्बंध जोडा है इस मोही पुरुषने, वे पदार्थ विजातीय हैं। उन विजातीय परवस्तुगरो 
को अपना माननेकी कल्पना की है, इस कारण यह विजात्युपचरित असद्भूतव्यवहार है। 
अब जो पदार्थ स्वजाति और विजातिसे मिले हुए हैं उनमे कोई स्वजाति है, कोई विजाति 
है ओर उनके समूहका नाम, उससे प्रकट किया गया है ऐसे समृहमे अपना सम्बंध बतानेको 
स्वजातिविजात्युपचरित असद्भूतव्यवहार कहते है । जैसे कहना कि देश, नगर मेरा है तो 
देश क्या चीज है ” घहुतसे परिजनोका, बन्धुवोका (चेतनका), मकान श्रादिक श्रचेतन 
गावोका जो समूह है सो देश है । नगर भी सकान, मनुष्य, पशु, आदिक सभीके समृहका 
नाम है । तो नगर कहनेमे स्वजाति और विजाति दोनो पदार्थ आ गए | भ्ब उसे कहना 
कि मेरा है, यह स्वजाति और विजाति, पदार्थोंमे उपचारसे असद्भूतका व्यवहार क्या गया 


नये प्रकारोंकी तिप्पत्तिका मूल. आधार भेदनय व अभेदनय--यहाँ तक सभी 
पद्धतियोसे नयोका सक्षिप्त दिग्दशैन कराया है। इसका वर्णन करनेके बाद एक जिज्ञासा 
यह होती है कि नयोका विस्तार जो पहिले किया सक्षेपमे उसे मूलत समभना चाहे तो ये 
सभी नय किसमे गर्भित होगे " ऐसी सक्षिप्त दृष्टियाँ कितनी हो सकती हैं ” इस जिज्ञासाका 
समाधान यह है कि सब नय भेद और श्रभेद इस दो प्रकारोमे गर्भित होते है । किसी भी 
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पद्धतिसे, किसी भी प्रकारसे कोई भी दय बोला जाय, या तो वह भेदकी प्रधानतासे वथन 
करने वाला होगा या श्रभेदकी 'प्रधानतासे कथन करने वाला होगा। तो बे व्थ या तो 
अभेदनय होगे या भेदन्य । वैसे तो दयोके विस्तारथी वात यह है कि जितना कुछ अब तक 
बताया गया उतना ही नयका विस्तार नही है किन्तु जितने वचन हो सकते हैं, जितने 
अभिप्राय हो सकते है उतने ही नय जानना चाहिए। यो प्रयोजनवश और शौर प्रकारसे 
भी नय समझ लेना चाहिए। तो नय कितने है ? जितनी. दृष्टियाँ है, लेकिन क्तिने ही नय 
हो, उन सब नयोमें यह कला अवश्य है कि कोई नय तो भेदकी प्रधानतासे कथन करने 
दाला है और कोई नय अभेदकी प्रधानतासे कथन करने वाला है | 
ग्रब यह जिज्ञासा होती है कि इन नयोक्रो किसीने भेदनयमे और किसीने अभेदनय 
मे गर्भित किया, लेकिन जो उपचरित असद्भृतव्यवह्ार है यह भी किसी नयमे शामिल हे 
सकता है। यह भेदनय कहलायेगा या अभेदनय ? वैसे तो अभेदनय जैसे लगता है कि है 
तो बिल्कुल भिन्‍त चीजे और उनका अपनेसे श्रभ्ेद कर डाला तो यह तो बहुत बढ़िया 
निशचयनय 'होगा । तो यह उपचरितव्यवहार क्‍या ऐसे छुद्ध नयोमे भी जा सकेगा या किसी 
ग्रन्य नयमे ” समाधान इसका यदह्र है कि ये तो सब उपचरितनय है| ये नय न तो भेदन्य 
में आते है, न अश्रभेदनयमे | या यो कह लीजिये कि ये तो कोई नय हो नही है। तिशचयनय 
में तो क्या, अभेदनयमे तो क्या ? ये तो व्यवह्वारनय भी नही है । ये तो भूठे नय, मिथ्या 
कल्पनाये, उपचार श्रादिक नामोसे कहे जा सबते है । इसलिए न तो ये भेदनय है और न 
अभेदनय हैं । नयोमे जिनका कि कोई सम्बंध है, निमित्तनैमित्तिक, आधार-अभ्राघिय भाव हो 
अथवा गुणपर्यायका कथन हो, अभेदमे भेद किया जा रहा हो, ऐसी बातें हो तो वहां नय 
की खोज करना चाहिए कि यह किस नयमे गर्भित होता है ? लेकिन जो मिथ्या है, मोहकी 
उहृण्डता है, जिनसे कुछ सम्बंध नहीं है, जबरदस्तीकी,मान्ण्ता है कि मकान मेरा है, स्त्री, 
पुत्नादिक मेरे हैं तो यह तो मोहमयी कल्पना है ।यह किस नयमसे कहा जायगा ? अगर नास 
ही रखना'है तो रख लीजिए मिथ्यानय, कुनय, मोहनय आदिक, इन शब्दोसे कह लीजिए 
अथवा कह लीजिये यह उपचरितोपचरित असदभूतव्यवहार है, यह वस्तुत नय नही है। 
नय तो गूलसे दो है--भभेदनय और भेदनय श्रथवा निश्वयनय और व्यवहारनय अथवा 
द्रव्याथिकनय और पर्यायाथिकतय । कभी किसी तत्त्वका।|वर्णात सक्षेपछपसे किया जाय और 
क्रभी उस तत्त्वका वर्णोत विशेषर्पसे किया जाय तो सक्षेपरूपमे किए गए वर्खनको द्रव्या- 
थिकनयके झाशयकी बात कही जायगी । विस्तारमे कहे गए वर्णोनकों पर्यायाथिकनयकी बात 
कही जायगी, वहाँ इन दाब्दोका अर्थ भिन्‍न हो जायगा | द्रव्य जैसे अभेद होता है तो सक्षेप 
भी एक हृष्टिमे अभेद होता है। पर्याय जैसे भिन्‍न-भिन्‍न हो गए तो विस्तारका कथन भी 


नह + 


१६४ अ्रध्यात्मसह॒स्री प्रवचन प्रथम भाग 


भिन्‍न भिन्‍न रूपसे किया जाता है। इस समानताके कारण संक्षेप कथरूको द्रव्याथिकनयका 
कथन कहा गया है श्र विस्तारकथनको पर्यायाथिकनयके श्राशयसे कथन किया गया है। 
तो यहाँ भी अभेद और भेदकी बात आयी इसलिए यह सिद्धान्त जानना चाहिए कि नयोकी 
निष्पत्ति भेद श्रौर श्रभेदकी प्रधानतापर निर्भर है। 
नयोंके परिज्ञानका लाभ--तयोका वर्णन करनेके वाद श्रव यह जिज्ञासा वी जा 
रही है कि नयोके परिज्ञानसे लाभ क्‍या है ” किसलिए नयोकी बात जानना चाहिए, क्योकि 
नयवादका ज्ञान एक गहन बनकी तरह दुरूह है, कठिनतासे विचार विहार करने योग्य है, 
इसी लिए सतोने यह बताया है कि यह नयचक्र है। जो इसको संभालकर प्रयोग करना 
जानता है वह तो पार पा जायगा और जो इसकी सभाल नही जानता तो जैसे किसी उक् 
से अपना सिर ही कट जाय इसी तरहकी बात यह होगी कि मेरे इस भ्रमरूप नयके प्रयोग 
से मेरी स्वयं बरबादी हो जायगी । इसलिए इस नयचक्रका बडा कठिन परिचय बताया 
गया है । जो पार पा लेगा वह सकटोसे पार हो जायगा और जो पार न पा सका, किसी 
अ्रममे अटक गया वह स्वयं अपने आपको बरबाद कर लेगा । तो नयके परिज्ञानका कितना 
विशिष्ट प्रयोजन है ” इसी प्रयोजनकों बताते है कि नयके परिज्ञानसे लाभ यह है कि ज्ञानी 
ने भेदनयसे और ग्रभेदनयसे वस्तुके तथ्योफ़ो जान लिया है, ग्रुण पर्याय क्‍या है, वस्तु स्वय 
अपने आपमे क्‍या है ” उसकी अखण्डता उसके विस्तार, सब कुछ ज्ञानमे आ गए है। अब 
यह ज्ञानी भेदनयकों गौर कर देता है, जिसमे विकल्प बहुत हैं, जिसमे बहुत ढोपे हैं ऐसे 
केदनयको गौरा करते है और अभेदनयको मुख्य बताते है। नयोके पर्रिज्ञानसे सबसे पहिले 
प्रगतिसे कदम यह उठाई जाती है । वस्तुका परिज्ञान किया भेदनयने और अभेदरयने । श्रव 
उसकी यह कदम है कि भेदनयकों गौण करके अभेदनयकी मुख्यता करेंगे | तो अभेदनयसे 
जैसा कि निश्चयनयका विषय बताया, गया है उस विषयके परिचयमे लग्रेगा | अब नयसे 
वस्तुके श्रुव अचलस्वभावको निरखेगा, भेदकी बात गौण करेगा। गुणभेद, पर्यायभेद इन 
सबको गौण करके अरब यह अभेदनयमे आया है | अब इसके बाद उसका श्रगला कदम यह 
होता है कि अभेदनयको भी गौण कर देता है श्नौर इस भ्रभेदनयसे भी परे जो एक अनुभव 
मात्रकी स्थिति होती है उस स्थितिमे पहुचता है | हितके लिए करना क्‍या है ? पहिले 
वस्तुओका नाना प्रका रसे परिज्ञान करना है, फिर वस्तुके श्रखण्ड सदभुत स्वरूपमे पहुचता 
है, फिर अ्रपन्ते निविकल्प स्वसे आना है । इन तीन बातोका प्रयोजन है| सो भेदनयसे पहिले 
वस्तुओको भिन्‍न-भिन्‍न रूपसे बडे विस्तारमे जाना है, फिर इसके पश्चात्‌ श्रभेदनयको मुख्यता 
से वस्तुके अखण्ड स्वरूपको जाना है । अत्र इस अभेदतय और निश्चयनयके विकल्पको भी 
तोडकर केवल निर्विकल्प ज्ञातस्वभाव मात्र निजके अनुभवमे झाना है। तो इस अनुभव तक 
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पहुंचनेपर जीवका कल्याण है | कर्मोसे, जन्ममरणसे, संकटोसे छुटकारा मिलेगा उसे | यही 
प्रात्माका सर्वोच्च वैभव है, यही मंगलमय समाधि है । इसके लाभका उपाय बनानेमे कोई 
चलेगा तो सर्वप्रथम यह उपाय बनाना होगा कि नयोके द्वारा वस्तुका सही-सही परिन्ान 
कर लें | सो इन नयोके परिज्ञानका लाभ यह है कि यह श्रन्तमे नयोके विकल्पसे परे होकर 
शाश्वत आननन्‍्दमय मगलमय समाधिको प्राप्त होता है, याने ऐसे अपने अ्रनुभवमे श्रा जाता 
है कि जिसमे सर्व संकट समाप्त हो जाते है, और जो श्रात्माका सर्वोच्च वैभव है, सर्वोच्च 
पुरुषार्थ है, उसे प्राप्त कर लेता है। तब यह समभिये कि नयोका परिज्ञान करना इस जीव 
को कितना अधिक लाभकारी है ? इसी कारण आत्मतत्त्वका श्रौर आनन्दका यथार्थस्वरूप 
समभनेके लिए लक्षण प्रमाणका वर्णान करनेके बाद नयोका कुछ विस्तारपूर्वक वर्णन किया 
गया है । 

वस्तुपरिचयके उपायभृत निक्षेपका वर्णन--भ्राननन्‍्दके लाभके लिए झ्रानंद भर 
आ्रानन्द जिसे पाना है उसके स्वरूपका जानना भ्रावश्यक है। तो यहाँ मुख्य बात चल रही 
थी कि शआ्रात्माका स्वरूप जानना है। तो स्वरूप जाननेका तरीका क्‍या है ” उनका तरीका 
लक्षण, प्रमाण, नय, निक्षेप तथा निर्देश श्रादिक अ्रनुयोग है। जिनमे से लक्षण, प्रमाण और 
नय इन तीन तरीकोका वर्णान किया, अब छोथा उपाय जो निक्षेप है उसका बर्णन करते 
है । पदार्थका ज्ञान निक्षेप द्वारा होता है। निक्षेप क्सि कहते है, यह बात निक्षेप शब्दमे जो 
उपसगे लगा है और धातु है उससे ही बोध हो जाता है। तो निक्षेपमे दो शब्द हैं-नि और 
क्षेप । नि का श्रर्थ है भली प्रकार, न्याय नीति अ्रनुसार, लोक ब्यवहारके श्रनुसार । क्षेपका 
श्र्थ है रख देना श्र्थात्‌ दूसरेके चित्तकी बात जमा देना, जिसका भावार्थ हुआ लोकव्यव- 
हार करना । लोकव्यवहार करनेको निश्षेप कहते है। यहा यह जिज्ञासा की जा सकती है 
कि यदि व्यवहारका नाम ही निक्षेप है तो यह जाननेका उपाय कैसे बना ? व्यवहारकी 
बात है निक्षेप । जानने की बात कहाँ आयी, उसका समाधात यो करना चाहिए कि जानना 
भी तो व्यवहारकी बात है। जाननेके बिना व्यवहार बनता नही ।' तो जहाँ व्यवहारकी 
बात कह दी जाय, लोकव्यवहार करनेको निक्षेप कहते है, उसका श्र यही है कि निक्षेप 
जाननेका उपाय है। नि्षेपका श्रथे है नि मायने निश्चयमे, क्षेप मायने पहुचा दे, जो किसी 
निश्चयमे पहुचा दे उसे निक्षेप कहते हैं । 

नामनिक्षेप एवं स्थापनानिक्षेप--निक्षेपके चार भेद है--नामनिक्षेप, स्थापनानिक्षेप, 
द्रव्यनिक्षेप और भावनिक्षेप । नामनिक्षेपका श्रर्थ यह है कि नामके झ्राधारसे किसी निरच्य 
में पहुँचा देना, किसी वस्तुका कुछ भी नाम रख देना, बस यही है नामनिशेप । नामनिक्षेप 
में तामकी प्रधानता है और लोकव्यवहार चलानेके लिए नामकी सर्वप्रथम आवश्यकता होती 
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है। मानो किसी मनृष्यका कुछ नाम ही न रखा जाय तो क्या काम चलेगा ? न व्यापार, 
न व्यवहार, न बोलता, न रिश्ता सम्बंध, न एक दूसरेमे कुछ कह सकना, कोई भी व्यवहार 
न बनेगा। तो व्यवहार करनेके लिए नामकी सर्वेप्रथम श्रावश्यकता होती है । स्थापगा 
निक्षेप कहते है किसी पदार्थमे श्रन्य पदार्थके सकल्प करनेको, श्रर्थात्‌ स्थापना करनेको । जैसे 
प्रतिमामे अ्रहंतकी स्थापता करना, तीर्थैंकरकी स्थापना करना, अथवा शत्तरजकी गोटोमे 
हाथी, घोडा श्रादिकी स्थापना करना, यह , सब स्थापनानिक्षेप है । स्थापनाके विषयभूत 
पदार्थ दो प्रकारके होते है-- तदाकार और अ्तदाकार । जिसकी स्थापना की जा रही है 
उसका शभ्राकार भी मिल जाय, जिसमे कि स्थापना करना है तो उसे तदाकार स्थापना कहते 
हैं श्रौर जिसकी स्थापना करना है उसका आ्राकार न मिले, भिन्‍न आकार हो फिर भी उसमें 
स्थापना सो अतदाकार स्थापना है । जैसे प्रतिमामे तीथंकरकी स्थापना करना यह तदाकार 
स्थापना है, क्योकि हाथ, पैर, भ्रासन, मुद्रा, मुख सब उन प्रभ्ुकी तरह बनाया जाता है । 
तो उस आाकारकी समानता होनेसे मू्तिमे प्रभुकी स्थापना करना तदाकार स्थापना है, और 
जहाँ आकार तो नही बनाया, जैसे कोई पत्थर ही रख दिया और किसी देवताकी स्थापना 
कर दी तो यह अतदाकार स्थापना है श्रथवा शतरजकी गोट, वे तो काठ श्रादिककी बनी 
हुई है, उनमे कोई मनुष्यका श्राकार तो नही है, फिर भी बादशाह, वजीर भ्रादिककी स्था- 
पना करना यह अ्रतदाकार स्थापना है । श्रव गहाँ एक विशेष इस बातकी चर्चा करते हैं कि 
नामलिक्षेपमे भी नाम रखा गया और स्थापनानिक्षेपमे भी नाम रखा गया । जैसे प्रतिमा 
मे ये श्रादिनाथ है, ये शान्तिनाथ है, यो नाम रखा गया, श्रथवा शतरजकी गोटोमे यह बाद- 
शाह है, यह वजीर है यो नाम रखा गया, तब इन दोनो निक्षेपोमे भ्रन्तर क्या है ? सुनो-- 
नामनिक्षेपसे भी नाम बोला जाता है किन्तु वहाँ पृज्य भ्रपुज्य बुद्धि नही होती, सम्मान अप- 
मानकी बुद्धि नही है । वहा केवल नामको बताकर चीजका सकेत करते हैं कि यह है झमुक 
चीज, किन्तु स्थापनानिक्षेपमे पूज्य अपूज्य, मान अ्पमानकी बुद्धि होती है । जैसे प्रतिविम्ब 
में अरृहतकी स्थापना की तो पृज्य बुद्धि हो गई 4 यह भगवत है, इस तरहकी उनमे स्थापना 
करनेसे एक संत्कार और पृज्यताकी बुद्धि श्रा जाती है, और जो स्थाप्य पदार्थ है जैसे कि 
लोग रामलीलाझोमे एक रावणकी मूर्ति बनाते है, उसमे अ्रपमानकी बुद्धि होती है । तो 
स्थापनामे पूज्य अपूज्यसी बुद्धि चलती है, किन्तु नामनिक्षेपमे पूज्यता भ्रथवा अपूज्यतावी 
बुद्धि नही होती । यह है नाम झौर स्थापनानिक्षेपमे अन्तर । 
द्रव्यनिज्ञेप एवं भावनिश्षेक्ष--अ्रव तीसरा निक्षेप है द्रव्यनिक्षेप | भूत या भविष्यकी 
पर्याथको वर्तमानमे कहना यह द्रव्यनिक्षेप है । द्रव्य चूँकि शाइवत, होता है, उसकी समानता 
लेकर. निष्षेपमे यह लक्ष्य बनाया है कि आगे पीछेकी बातको वर्तमानमै कह देना सो द्रव्य- 
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निक्षेप है। जैसे कोई पुस्ष पहिले कोतवाल था, श्रब कोतवाल नही रहा, प्ृथक्‌ कर दिया 
गया या रिटायर हो गया, भ्रब उस पदपर नही है, फिर भी उसे कोतवाल कहना यह द्रव्य - 
निक्षेप है। था, ऐसा निश्चय किया गया हो वह द्रव्यनिक्षेप है, जैसे राजपुत्रकों युवराज 
पद दे दिया गया तो इसकां श्रर्थ है कि श्रब वह राजा होगा, सो उसे नजरमे लेकर अ्रभीसे 
राजा कह देता सो द्रव्यनिक्षेप है | व्यवहार जैसे नामनिक्षेपके आश्रयसे होता है। नाम- 
निक्षेपका अवलम्बन न हो तो कोई व्यवहार ही नही चल सकता । क्यां नाम लेना है, किसे 
बुलाता है, कौनसा नाम लेकर चोज धरना उठाना है, कया खाना पीना है, क्या स्मरण 
करना है, ये सब नाम रखे बिना लोकव्यवहार चल ही नही सकता । ऐसे ही स्थापनांके 
बिना भी नहीं चलता। और यहाँ संमभिये--द्रव्यनिक्षेपके बिता'भी व्यवहार ते चल 
सकेगा । ये व्यवहार होते हैं शौर' उन व्यवहारोमे रहस्य बताया जाता है, यही व्यवहारका 
फल है । तो द्रव्यनिक्षेपका श्र्थ यह है कि भूत श्रथवा भविष्यकी पर्यायोको वर्तेमानमे कहना 
यह है द्रव्यनिक्षेप । श्रब भावनिक्षेपका स्वरूप कहते है । वर्तमान समयकी पर्यायकों वर्तमान 
मे कहना, जो हो रहा है, जो भवन है उस हो रहेको हो रहेके समयमे कहना, यह है भाव- 
निक्षेप । जैसे कोई पुरुष जब भी कोतवाल हो तब कहना कि यह कोतवाल है यह भावनिक्षेप 
की बात है । व्यवहारमे यह परख लोगोको सुगम रीतिसे बनी ही रहती है कि यह वर्तमान 
की बात वर्तमानमे कही जा रही है, यह भूत भविष्य पर्यायकी बात वर्तमान रूपसे कही जा 
रही है। बोलमे यद्यपि ऐसा ही कह दिया कि जो कोतवाल था श्रब नही है । उसे भी कहते 
है कि कोतवाल सांहब बेठिये, श्रौर जो इस समय कोतवाली पदपर है उसे भी यो ही कहते 
है लेकिन कहने श्रौर सुनने वाले पुरुष, परखने वाले पुरुष द्वव्यनिक्षेप, भावनिक्षेपके अन्तर ' 
को जानते हैं। चाहे वे कोई इन शब्दोको न बोले, पर इन शब्दो द्वारा जो' वाच्य होते हैं 
उसे परख लेते हैं। यो भावनिक्षेपकी बात कही है कि वर्तमानमे जो है उसे वर्त मानमे ही 
कहना, ये ४ निक्षेप जो श्रभी बताये गए है श्लौर जिनका उपयोग व्यवहार कहा गया है वह 
सब एक लौकिक पद्धतिमे कहा गया है। 

वस्तुपरिज्ञानमें चारों निक्षपेके योजनकी श्रनिवायं विधि--अब इन निक्षेपोका एक 
ही वस्तुमे, वस्तुस्वरूपमे या श्रध्यात्मविधिमे किस प्रकार व्यवहार होता है, परिचय होता है 
यह बात श्रब बतलाते हैं । यो प्रत्येक ज्ञानोमे कुछ भी ज्ञान किया गया हो, वहाँ ये चार 
पद्धतियाँ श्रा ही जाती है । स्वेतत्त्वोका ज्ञाता अनुभवी जीव जब कुछ भी व्यवहार करनेको 
होता है तो व्यवहार करनेसे उसकी चार पद्धतिया बन जाती हैं, जैसे जब व्यवहार करेगो 
तब कुछ भी शब्द प्रयोग तो होगा ही, अन्त हो और बाहर हो, मुखसे बोलकर हो मगर 
शब्द बोलनेका प्रयास सबसे पहिले होता है, जो जाना. उसके बारेमे उसका वुछ नाम पहिले .“ 
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बोधमे आता है। तो बोधमे आनेके बाद इस नामसे जो कुछ कहा गया है वह यह पदार्थ 
है, यह भी भावमे पडा हुआ है । यहाँ अन्यमे अन्यकी स्थापनाकी बात नही कही जा रही 
है, किन्तु इस नामके द्वारा यह पदार्थ समझना चाहिए ऐसी स्थापनाकी, बात कही जा रही 
है। जैसे चौकी कहा तो चौकी नाम हुआ और “चौकी” इस नामके द्वारा ऐसे पाये जाने. 
वाले इस तख्तका ज्ञान कर लेना चाहिए, ऐसी बात श्रा जाती है। तो ,नामनिक्षेपके बाद 
स्थापनानिक्षेप हुआ । श्रब परख लीजिए। जिस कालसमे ज्ञान हुआ श्रौर ज्ञान होनेके बाद 
जब व्यवहार करने लगा, दूसरेको समझाने लगा तब समझाना तो हुआ बादमे और ज्ञान 
हुआ उसको पहिले । किसी भी पदार्थका परिज्ञान होना और दूसरोको समझाना इन दोनोमे 
समयभेद है । पहिले ज्ञान हुआ, पीछे समभानेका यत्न हुआ । तो अब देखिये---जिस चीज 
को समभ्ाया और जो बात बतायी गई वह बात उस कालमे तो अश्रब न रही +। जैसे कि 
कुछ क्षरिशकवादी लोग कहते हैं कि जब चीज उत्पन्न होती है तब तो वह कही नही जाती 
झ्रौर जब कही जाती है तब वह वस्तु नहीं रहती । तब यो ही समझ लीजिए इस द्वव्य- 
निक्षेपमे, जिस चीजका व्यवहार किया, जिसका वर्णान किया, उसका ज्ञान पहिले हो चुका 
था। तो भूतकी वातको इसने वर्तमानमे कहा श्रतएवं यह द्रव्यनिक्षेप हुआ । अथवा जान 
लिया । अब जाननेके बाद उसका व्यवहार अ्रागे होगा। श्रब वह शअ्र्थ प्रयोगमे आने ही 
वाला होनेको है तो यह द्रव्यनिक्षेप हुआ । भ्रौर जब उस प्रयोगमे लग रहे, वर्ण॑नमे भ्र्थ 
थ्रा रहा तो उस समयका व्यवहार भावनिक्षेप हुआ. । 

पदार्थपरिचयमें चारों निक्षेपोंकी अनिवाय्यता--निक्षेपोकी विधिमे पहिले तो लोक 
पद्धति की । विधिसे निक्षेपका वर्णन किया गया थ। कि किस प्रकार नाम, स्थापना, द्रव्य 
आऔर भावनिक्षेपकी योजना बनती है। यहाँ यह वतला रहे हैं कि ये चारोके चारो प्रत्येक 
परिचयमे आ्रावश्यक ही होते हैं। ऐसा वहाँ भद्भ नही है कि चलो नामनिक्षेप हो गया, 
द्रव्य या भावनिक्षेप और करलें | स्थापनानिक्षेप तो कही जरूरी हुआ तो बनाया, न 
जरूरी हुआ तो न बनाया, तो ऐसा नही है। प्रत्येक परिचयमे चारो ही निक्षेप आ जाया 
करते है । जब कुछ भी जाननेको होता है तो अन्त या बाहरमे उस जातिका शब्द बनता 
है जिसका एकान्त करके शब्दाद्वेतवादियोने एक सिद्धान्त ही श्रलग बना लिया कि सारा 
जगत शब्दमय है । चंकि ज्ञान होता है ना, तो जिस पदार्थका ज्ञान हुआ उसके चामका 
शब्द तो साथ ही उठ दैठा । तो ज्ञान भी देखो शब्दमय हुआ और यहाँ पदार्थ भी गब्दमय 
दिख रहा । किन्तु जब भीत कहा तो यह भीत पदार्थे समभमे आया । तो इसका अस्तित्व 
उस भीत शब्दमे भर गया | तो यह भी शब्दमय है, ज्ञान भी शब्दमय है। सव कुछ शब्द- 
मय बताया गया, लेकिन वह सिद्धान्त युक्त नही हैं। शब्द तो उसके परिज्ञानका एक साधन 
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है। तो परिज्ञानमे सर्वप्रथम नाम आता है। तो व्यवहारमे नामनिक्षेप समाया हुझा है ना ? 
नामके साथ फिर यह बोध होता कि यह है यह चीज | जिसका नाग रखा गया वह यह 
है। इस नामके द्वारा वाच्य यह है, इस तरहके नाम द्वारा उसकी स्थापना बनी | तो 
स्थापना भी परिचयमे श्रा ही गई है, स्थापनाको भी आना ही पडा | उस स्थापनाके विना 
आगेका व्यवहार रुक जाता है। फिर स्थापनासे वस्तुका परिचय हुआ तो इस परिचयके 
वाद अब यह प्रयोगमे श्राने ही वाला है तो परिचय और प्रयोग इनमे अभी श्रन्तर हो 
गया । तो यहाँ कालभेदका अभेद करके बात कही गईं । तो यह द्रव्यनिक्षेपकी पद्धति हुई । 
फिर जब व्यवहार कर रहे है ठ5स ही समयकी बात उस ही समय कहनेका पौरुष कर रहे 
है, वहाँ भावनिक्षेप हुआ । तब देखो कि किसी भी पदार्थकों जाननेकी पद्धतिमे चार निक्षेप 
आा ही जाते है । 

. प्रयोग्य निक्षपक्े क्रमकी प्राकृतिकता--निश्षेपोंके सम्बधमे इतना और विचार कर 
लीजिए कि चार निक्षेपोका काल कया क्रमसे है श्रथवा एक साथ है अथवा व्यवहार ऋरमसे 
होता है या एक साथ होता है। तो जब इसपर विचार करेगे तो वस्तुत तो यह सिद्ध होगा 
किसी पदार्थके व्यवहारमे ये चार निक्षेप ऋ्मसे श्राते है और इसी क्रमसे आते है । पहिले 
नाम, फिर स्थापना, फिर द्रव्य, फिर भाव | लेकिन हम लोगोके जो ज्ञान चलते रहते है, वे 
इतना अभ्यस्त हैं, उनकी कला इतनी जल्दी है कि हम इन निक्षेपोकी इतनी जल्दी होने 
वाली वृत्तिको हम नही जान पाते है। चौकी, चटाई श्रादिक ये सब व्यवहार बन गए लेकिन 
नामस्थापना द्रव्यभावके परिचयपूर्वक हुई है । यह ज्ञात नही होता लेकिन होता है विधिसे 
ही ज्ञान | लेकिन विधिके निक्षेपकी बात कुछ अलग है। वहाँ यह नियम नही कि चार ही 
निश्षेष कहे जाने । जिसका जिससे प्रयोजन है, लेकिन वह सब है केवल एक लौकिक लोक- 
अवहार | यह वस्तुस्वरूपके परिचय वाले व्यवहारकी बात कही जा रही है । यहाँ ये चार 
हा क्रमसे आते है और इसी क्रमसे श्राते हैं। यो निक्षेपके द्वारा वस्तुका परिचय होता 

ह ह 
सत्‌ ओर संख्यासे वस्तुपरिचय---प्रब वस्तुके परिचयके लिए अन्य अनुयोगोका विचार 
करते हैं । तत्त्वाथे सृत्रमे प्रथम अध्यायमे दो सूत्र आये हैं । 
सत्सख्याक्षेत्रस्पशैनकालान्तरभावाल्पबहुत्वैस्च । 
निर्देशस्वामित्वसाधनाधिकरणुस्थितिविधानत । 
जिनका अर्थ यह है कि सत्‌ संख्या, क्षेत्र, स्पशके समय कालान्तर भाव और अल्प 
बहुत्वसे वस्तुका परिचय होता है । जैसे किसी तत्त्वकी जानकारी करना है तो उस तत्त्वका 
पहिले अस्तित्व जानना होगा । क्या उसका स्वरूप है, असाधारण धमम है, उस साधारण 


जज फ 


रब 
ड् हि हि 


१७० श्रध्यात्मसहस्री प्रवचन प्रथम भाग 


धर्ममे उसका सत्त्व परखा जाता है । जैसे मानो एक सम्यवत्वका बोध करना है तो सम्य- 
वत्व तो भाव है वह अलगसे सत्‌ पदार्थ नही है, किन्तु सम्यक्त्व पर्यायमे तन्‍्मय जो जीव है 
वही इस प्रसगका सत्‌ है। भर्थात्‌ सम्यक्त्वमे जो विशेषतायें है, जो स्वरूप है, उस स्वरूप 
का वर्णात करनेसे सम्यवत्वके प्रसगके सतृका बोध होता है | जहाँ यथार्थ वस्तुका श्रद्धान है, 
आत्माके सहज स्वरूपका श्रद्धान है वह सम्यक्त्व कहलाता है। तो सम्यक्त्व कहो या सम्य 
रृष्टि कहो, दोनोमे कोई भेद नही है, क्योकि सम्यवक्‍त्वके वारेमे जो कुछ वर्णन होगा या जो 
जानकारी बनेगी वह कभी सम्यवत्वके स्वरूपसे, कभी सम्यक्त्वके स्वामीकी विशेषतासे दृष्टि 
ब्रनेगी, इस कारण इस परिचयके प्रसगमे गुणगुणीमे भेद हो जाता है। तब सम्यक्त्व 
क्या हुआ ? मोक्षमार्गके प्रयोजनभूत अ्रतस्तत्वका श्रद्धान होना सम्यग्द्शन है| श्रव उस 
की सख्या कितनी है ” किसी भी पदार्थका अस्तित्व जाननेके बाद वह पदार्थ कितने प्रकारो 
मे पाया जाता है, जब यो सख्याका निर्णय होता है श्रथवा उसकी वास्तविक सख्याका निर्णय 
होता है तो उस्तका परिचय स्पष्ट होता है। सम्यर्दरन तीन प्रकारके हैं--उपशम सम्यक्त्व, 
क्षायिक सम्यक्त्व, क्षयोपशमसम्यवत्व । सम्यग्हृध्की सख्या कितनी है ” यह संख्या गिनतीमे 
न आयगी, फिर भी ससारमे सम्यग्हष्टि उपशम सम्यवत्वके स्वामी कम है, उससे अधिक 
क्षायकसम्यक्त्वके स्वामी है, उससे अधिक क्षायोपशसिक सम्यग्दृष्टि हैं। और वैसे संख्या 
इनकी अनगिनते है । 

क्षेत्र ओर स्पर्शनसे वस्तुपरिचय--जब समफक लिया कि सम्यवत्व यह है और उनके 
ग्रधिकारी जीवोकी सख्या यह है तब यह जिज्ञासा होने तगती है कि उस सम्यक्त्वका क्षेत्र 
क्तिना है, याने सम्यग्दष्टि जीव कितने क्षेत्रमे पाये जाते हैं ”? सो व्यापक दृष्टिसे तो यह 
उत्तर है कि समस्त लोकाकाशमे पाये जाते हैं, लेकिन तरस नालीसे बाहर च्रस जीव नहीं 
रहते तो वहाँ स्थावर मात्र रहते हैं ओर उनके सम्यक्त्व होता नही । यो केवल त्रस नालीमे 
'पाये जाते हैं, लेकित किसी सम्यर्हष्टिके कोई समुद्धात हो, उसके शासनमे वह सारे लोकमे 
भी प्राप्त होते हैं, इस दृष्टिसे सम्यग्दशनकी दृष्टिसे सर्व लोकमे है । क्षेत्र उनका अलग है। 
तरस नालीके अन्दर ही पाये जाते है । फिर उनको सम्यग्दशनोके स्वामीका विवरण जा नेसे 
परिचय विशेष होता है। उपशम सम्यक्त्वके स्वामी कैसे जीव होते हैं--पहिली बात, जब 
सम्यवत्व उत्पन्न होता है तो उसके लिए बताया कि वह गर्भित हो; ज्ञानोपयोगी हो, उसको 
सम्यक्त्व होता है। वैसे सम्मूछेत जन्म वालोको सम्यक्त्व हो जाता है, लेकिन वहें 
क्षयोपशम सम्यक्‍्त्व जैसा ही प्रकार हुआ करता है। तो सम्यग्दर्शनमे उपशम सम्यक्‍त्वके 
स्वामी चारो गतिमे है । क्षायोपशमिक सम्यकत्वके भी स्वामी चारो गतियोमे हैं, पर क्षायक 
सम्यक्त्वकी उत्पत्ति केवल मनुष्यभवमे होती है। जब हम स्वामीका वर्णन समभत्ते हैं तो 
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क्षेत्र स्पर्शनका ज्ञान बडी सुगमतासे होता है। भूत, भविष्य और वर्तमानमे सम्यग्हष्टि जीव 
समुद्धाता श्रादिक किन्‍्ही भी परिस्थितियोमे जहाँ तक फल,सक ते है बहु सब उनका स्पर्शन 
कहलाता है । यह वस्तुके विशेष परिचयमे काम आता है | 
काल और अन्तरसे वस्तुका परिचय--सम्यग्द्शनका काल कितना है ? तो उप- 
शम सम्यक्त्वका काल तो अन्तर्मुहु्त है, क्षायोपशमिक सम्यक्त्वका काल ग्रधिकसे श्रधिक 
६६ सागर है। संसारमे रहते हुए क्षायक सम्यक्त्व कुछ. प्रधिक ३३ सागर थ्रौर यह क्षायक 
सम्यक्त्व उत्पन्न होनेके, बाद अनन्त काल तक रहता है । सम्यग्दर्शनका परिचय भ्रन्तरसे भी 
जाना जाता है। किसी जीवको सम्यवत्व हुआ और फिर मिट गया, बादमे फिर सम्यवत्व् 
हुआ तो ऐसा बीचका भ्रन्तर्काल कितना हो सकता है ? उस अन्तरके समभनेसे भी सस्य- 
क्त्वके वारेमे काफी परिचय मिल जाता है । जैसे उपशम सम्यकत्व एक बार उत्पन्त होनेके 
बाद प्रथमोपशम सम्यवत्व , उत्पन्त होनेके बाद दुबारा प्रथमोपशम सभ्यवत्व हुआ, इससे 
श्रन्तरपललके श्रसंख्यातवे भाग प%रम/ण पडता है। क्षायोपशमिक सम्यक्तवका श्रन्तर जघन्न 
भ्रन्तर्मुहर्त और उत्कृष्ट तो कुछ कम श्रद्धपुद्गल परिवर्तन हो सकता है | ऐसे ही उपशम 
सम्यक्त्वका भी उत्ह्ष्ट अन्तर अर्द्धपुद्गल परिवर्तन हो सकता है। क्षायक सम्यक्त्वमे श्रन्तर 
नही हुआ करता, क्योकि क्षायिक सम्यक्त्र होनेके बाद फिर कभी मिटता नही है | तो यो 
अन्तर जाननेसे भी सम्यग्द्शनका परिचय प्राप्त होता है। 
भाव व अल्प बहुत्वसे वस्तुका परिचय--अ्रब इनके भावको अगर देखें तो उपशम 
सम्यवत्वमे श्रीपश्षमिक भाव है, क्योकि यह सम्यकत्व सम्यवत्वघातक ७ प्रकृतियोके दबनेसे 
होता है । क्षायोपशमिक सम्यकक्‍त्व क्षायोपशमिक भाव है, जिसका उदय भी हो, उपशम भी 
हो, उदयाभावी क्षय भी हो वहाँ - क्षायकसम्यवत्वको क्षायकभाव कहते है क्योकि यह ७ 
प्रकृतियोके क्षयसे होता है । अश्रनन्तानुबधी क्रोध, मान, माया, लोभ, मिथ्यात्व, सम्यक्‌मिथ्या- 
त्व, सम्यकप्रक्ृति,-इन ७ प्रकृतियोके क्षयसे क्षायक सम्यक्त्व होता है, अ्रतएव यह क्षायक 
भाव है। तो भावोके द्वारसे भी हम सम्यक्त्वका परिचय कर लेते है । अब परिचयका इस 
प्रसगमे एक उपाय-और है--अल्पबहु । उपशम सम्यर्हष्टि जीव थोडे है । यद्यपि ये बहुत 
होते है लेकिन इनका सचय नही हो पाता, क्योकि काल इनका थोडा है। तो सचय अधिक 
समय-तक न हो सक्नेसे ये जीव कम है। क्षायक सम्यग्हप्टि जीव हैं। तो ऐसे इस उपाय 
से भी किसी तत्त्वका परिचय प्राप्त होता है । 
निर्देश, स्वामित्व व साधन अनुयोगसे वस्तुपरिचय--अ्रब दूसरे सूजसे जो अनुयोग 
बताये है उनकी श्रपेक्षासे परिचय सुनो । निर्देश -- किसी भी तत्त्वको जानतेके लिए उसका 
नाम रखना श्रौर उसका स्वरूप समझना यह प्रथम आवश्यक है । जैसे किसी भी तत्त्वका “ 
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त्ाम भी न जाने, जिसका लक्षण स्वरूप भी न जान॑, जिसपर हम दृष्टि बना सके कि इसका 
वर्णान करना है तो हम परिचय ही वया पार्येगे ” इस कारण निर्देश प्रथम श्रावश्यक है। 
जैसे सम्यवत्वके बारेमे निर्देश किया--सम्यग्दशशन | अब इसका परिचय पानेके लिए कुछ 
गौर भी तरीके है--जैसे स्वामीका जानना । उपशम सम्यक्त्वके स्वामी चारो गतिके जीव 
हैं । लेकिन उसमे जो द्वितीयोपशम सम्यक्तत्व होता है, उसके स्वामी केवल मनुष्य हैं । यद्यपि 
द्वितीयोपशम सम्यकत्व पैदा होनेके बाद वही मनुष्य अतिम समय मरकर देवगतिमे जाय और 
उस उपशमका काल दछोष हो तो देवोकी अपर्याप्त अवस्थामे भी सम्यकत्व मिल गया, मगर 
बहुलतासे द्वितीयोपशम सम्यवत्वके अधिकारी केवल मनुष्य ही होते है । क्षायक सम्यक्त्वके 
स्वामी तो जितने भी अनन्त सिद्ध भगवन्त हैं वे सब क्षायक सम्यग्हष्टि हैं और संसारमें भी 
क्षायक सम्यर्दष्टि पाये जाते है, इसलिए सबसे श्रधिक सख्या क्षायिक सम्यरहृष्टियोकी है। 
अ्रब सम्यग्दशन उत्पन्न कैसे होता है, इसके साधनका परिज्ञान करें, उससे भी विशिष्ट परि- 
चय होता है । सम्यक्त्वके साधन है मुख्य तो अन्तरज्भ मे, बाह्य साधन हैं सम्यवत्वघातक 
प्रकृतियोका उपशम, क्षय, क्षयोपशम होना, श्र बाह्य आश्रय है--किसीको तीत्न वेदना हो, 
उससे भी सम्यक्त्व जग जाय, किसीको प्रभ्ुम्गूतिके दर्शतसे, किसीको जातिस्मरणसे, किसीको 
उपदेशसे, यो अ्रनेक निमित्त पाकर जीवको स»यक्त्व होता है, मगर ये सब बाह्य बातें विषय 
मे आ जाती हैं। उपादान दृष्टिमे जो आत्माकी सम्यग्दशेंनकी श्रोर तैयारी होती है, बोध 
होता है वह उनकी योग्यता उन्तका उपादान कारण कहलाता है। तो साधनोके परिज्ञानसे 
भी वस्तुका विशिष्ट परिचय होता है । | ' 
अधिकरण, स्थिति व विधानके परिचयसे वस्तुका परिज्ञान--अधिकरणके ज्ञानसे भो 
वस्तुका परिचय होता है। इन सम्यग्दर्जणनोके श्रधिकरण क्या हैं ? किस क्षेत्रमे, किस आधार 
मे यह सम्यग्दशन होता है, उन आराधारोका, शरीरका, उस क्षेत्रका वर्णन करनेसे भी सम्य- 
ब्नका परिचय होता है। सम्यग्द्शनकी स्थितियाँ क्‍या हैं ? उपशम सम्यवत््वकी स्थिति 
श्रन्तर्मुहते है, क्षायोपशमिक सम्यक्त्वकी स्थिति याने लगातार बना रहे उसे स्थिति कहते 
हैं। वह ६६ सागर है। क्षायक सम्यक्त्वकी स्थिति ससारकी अ्वस्थासे कुछ ग्रधिक २३ 
सागर है और जीवकी श्रपेक्षासे इसकी कोई सीमा नहीं है। यह अननन्‍्तकाल तक सह 
रहेगा । तो यो स्थितिके परिज्ञानसे भी वस्तुका परिचय होता है । 
अब परिचयका एक अतिम उपाय है प्रकार । पदार्थ कितने प्रकारके होते हैं? उन संब 
प्रवरोके परिज्ञानसे विवक्षित वस्तुके परिचयकी स्पष्टता हो जाती है । जसे सम्यकत्वके बारे 
मे प्रकार । सम्यक्‍्त्व होते है दीन प्रकारसे--उपशम सम्यक्त्व, क्षायोपशमिक-सम्यवत्व श्र 
क्षायक सम्यवत्व । उपशम सम्यक्‍त्व दो प्रकारके होते हैं | प्रथमोपशम सम्यकत्व और द्िती- 
योपशम सम्यक्‍्त्व । पूर्व और उत्तर परिस्थितियोके परिज्ञानसे भले प्रकार हो जाता है । तो 
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विधानोसे भी वस्तुका परिचय होता है । लोकव्यवहारमे भी हम किसी भी चीजको जाने तो 
वहाँ भी इतने अ्रनुयोग जाननेसे उसका विशिष्ट परिचय होता है । जैसे एक घडी एक विचार 
के लिए ली, तो घडी यह तो निर्देश हो गया और जो समय बताती है वह घडी है । और 
उस घडोका स्वामी कौन है ? तो निवचयसे घडीका कोई मालिक नही है | जिन धातुवोसे 
घडो बनी है वह धातु ही उसका मालिक है, जो धातु उस घडीसे अलग न होगी, पर व्य- 
वहारसे उस घडीका मालिक कोई पुरुष हैं तो मालिकका ज्ञान होनेसे घडीके सम्बधमे कुछ 
परिचय विशज्वेष हुआ ना, तो स्वामित्व श्रनुयोगके जाननेसे भी वस्तुका परिचय विशेष मिलता 
है । यह घडी किन साधनोसे बनी, किस धातुसे बनी और इसमे कित-किन धातुवोका समा- 
वेश है ? उन साधनोके ज्ञानसे भी घडीका ज्ञान होता है, तव ही तो उस आधारसे वस्तुका 
मूल्य आँका जाता है। यह घडी कहाँ रहती है, किस जगह रखी रहती है, उन अश्रधिकरणो 
के परिज्ञानसे भी घडीके बारेमे परिचय स्पष्ट रहता है । फिर घडी कितने दिनकी टिकाऊ है, 
लोग उसकी गारन्टी भी देते है कि यह घडी इतने वर्ष तक चलेगी । तो घडी कितनी टिकाऊ 
है, कब तक चलेगी, ऐसा बोध होनेसे उस घडीके सम्बंवमे स्पष्ट परिचय हो जाता है। श्रव 
प्रकारसे भी घडीका बहुत ज्ञान होता है। क्तिनी तरहकी घडी होती है--टेबुलपर रखी 
जाने वाली, भीतपर चिपका देने वाली, कलाईपर बाँधने वाली, जेबमे रखी जाने वाली 
आदि । और वह घडी कहाँकी बनी है ? यो अनेक दृष्टियोंस इसके श्रनेक प्रकार होते हैं। 
तो निर्देप स्वामी, साधन, श्रधिकरणा, स्थिति, विधान आदि इनसे भी वस्तुका परिचय होता 
है। यहाँ प्रकरण यह चल रहा था कि हमे चाहिए आनन्द | तो उसका उपाय क्‍या है ? 
आ्रानन्दका स्वरूप समझता श्रौर जिसे आनन्द चाहिए उसका स्वरूप समझ लेना । तो स्व- 
रूप समभनेके लिए यह उपाय बताया गया है--नय, प्रमाण, लक्षण, निक्षेप और ये अ्रमेक 
सफुट अनुयोग हार । इन सबके प्रयोगसे हमे वस्तुका श्रात्माका परिचय पा लेना चाहिए। 
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गुणमुखेन वस्तुका परिचय--इस ग्रन्थके पहिले परिच्छेदमे भ्रानन्द पानेका उपाय 
बताते हुए यह बात स्थापित की थी कि आ्लानन्दका उपाय पानेके लिए आनन्दका और श्रात्मा 
का स्वरूप जानना आवश्यक है-। जब आत्माका स्वरूप जानना आवश्यक है, जब श्रात्मा 
का स्वरूप जाननेका प्रसग चला तो वहाँ सामान्य रूपसे पदार्थका सक्षिप्त स्वरूप बताया 
गया । पदार्थमे-साधारण और असाधारण गुण कहे गए । तो अ्रब उन ही श्रसाधारण गुणों 
के सम्बधमे इस परिच्छेदमे वर्णोन क्या जा रहा है । गुण कहते किसे हैं ? पहिले तो यह 
समभता चाहिए । गुण कहते हैं उसे जो वस्तुमे शाश्वत तन्मय हो और वस्तुका तिर्यक भ्रश 
हो श्रर्थात्‌ सदेव रहने वाला पदार्थका परिकल्पित अश | जैसे जीव कहा तो यह तो द्रव्य 
टृआश्रा । श्रब इस जीवको तन्‍्मय समभने वाले अशोका जो वर्णन होगा कि जिसमे जानने 
देखनेकी शक्ति है, श्रानन्‍्दकी शक्ति है, विश्वासकी शक्ति है वह जीव है | तो यो जीवमे शक्ति 
भेद करना और उन श्क्तियोके द्वारा जीवको निरखना, यह कहलाया गुणके द्वारा पदार्थकी 
पहिचान । यहाँ मुख्य, प्रसग यह चल रहा है कि पदार्थका परिचय करना चाहिए। आत्मा 
की पहिचान होना चाहिए । तो परिचयका उपाय तो यही है कि आत्माकी श्षक्तियोका परि- 
चय किया जाय | तो उन्ही शक्तियोका नाम गुण है । ये सब गुण जीवमे शाइवत तन्मय हैं, 
जो जीवके बताये गये हैं। इन गुणोके परिणामन होते है जिनकी बात आगे कही जायगी। 
इस समय इस आत्माको इस तरह निरखिये कि आत्मा एक अवक्तव्य-पदार्थ है और उसका 
जब हम परिचय करनेके लिए चलेंगे तो भेद करके ही परिचय पा सकेंगे । तो उस अभेद 
ग्रखण्ड आत्माका परितग्य इस तरह दिया जाता है कि श्रात्मामे ज्ञान है, दर्शन है, चारित्र 
है, आनन्द है, श्रद्धान है। यह गुरामुखेन परिचय हुआ । उस हो परिचयके लिए नास्तितव 
आदिक भी बताये जाते है । 

नास्तित्व आदि प्रतियोगी धर्मोके सम्बन्धमें विचार--+रस्तित्व आदिके सग्बधमें यह 
जिज्ञासा हो सकती है कि गुणोक्रा परिचय यह बताया है कि जो पदार्थमे ाइवत तन्मय हो, 
और छिसके अ्विभाग परिच्छेद हो भ्र्थात्‌ परिणमन हो वह गुरा रहता है, तो क्या इसी 
प्रकार नास्तित्वादिक धर्मोमे भी ये दो लक्षण है कि वे पदार्थमे तन्मय हो और उल्का 
अ्रविभाग प्रतिच्छेद हो ? ऐसी जिज्ञासा होता प्राकृतिक है, जब कि यह सीमा कर दी गई 
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कि गुण बहते ही उसे है कि जो पदार्थमे शाइवत तन्म्य हो अर अ्विभाग प्रतिच्छेद वाला 
हो । अ्रविभाग प्रतिच्छेदका मतलब है परिणमन । जिससे यह ज्ञात होता है कि यह इसका 
शुद्ध परिणमत है, उत्कृष्ट परिणमन है, श्रशुद्ध परिणमन है | यह श्रविभाग प्रतिच्छेदोस ही 
जाना जाता है । जैसे ज्ञानगुणके श्रविभाग प्रतिच्छेद जिनके कम विकसित है उनके कम ज्ञान 
है, जिनके पूर्णा विकसित है उनके सम्पूर्णा ज्ञान है। इन अविभाग प्रतिच्छेदोसे ही इन द्वश्य- 
मान पदार्थोमे यह समझा जाता है कि यह हहका नीला है, यह गहरा नीला है। तो जैसे 
नीला 'रग रूप गुणकी पर्याय है श्रौर उसमे भी यदि उस रूप गुरणके श्रत्रिभाग प्रतिच्छेदमे 
कम विकसित है तो उसे कहेगे कि यह हल्का नीला, ह॒त्का पीला आदिक है | विशेष विक- 
सित है तो कहेगे कि इसका ग्रविभाग प्रतिन्छेद श्रधिक है और पूर्ण विकसित है, उत्कृष्ट 
गहरा रग है तो ऐसे ही प्रत्येक पदाथोंमे जो भी गुण होते है उनका श्रविभाग प्रतिच्छेंद 
होता है। इस न्यायसे क्या दारितत्व श्रादिक गुणोमे भी अ्रविभाग प्रतिच्छेद होता है भश्ौर 
क्या वह पदार्थमे शाश्वत तनन्‍्मय रहा करता है ” ऐसी जिज्ञासा होनेपर उसका उत्तर यो 
होगा कि नास्तित्व श्रादिक जो गुण है ये प्रतियोगी गुण है । प्रतियोगी तत्त्व वस्तुत ग्रुण 
नही कहलाते किन्तु धर्म कहलाते है।। 

धर्म और गुणमें व्यापक व व्याप्य रूपतांका मम-धर्म सभी गुणा नही होते पर गुण 
धर्म होते है। धर्म व्यापक चीज है भौर गुण व्याप्य चीज है। जो धर्म गुण स्वरूप होते है 
उनका तो अविभाग प्रतिच्छेद है और वह पदार्थमे तन्‍्मय रूपसे है, किन्तु जो प्रतियोगी धर्म 
है, प्रतिजीवी गुण है याने अभ्रभावस्वरूप धर्म है उनके अ्रविभागप्रतिच्छेद नही होते, क्योकि थे 
तो अभावरूप धर्म है और वह श्रभाव जिस गुणके सद्भावरूप है उसकी तन्मयता है पदार्थ 
से और उसके सम्बन्धसे अ्रभावके नास्तित्वकी तन्‍्मयता कही जा सकती है। जैसे घटमे पट 
श्रादिक्का नास्तित्व है तो यह नास्तित्व घटके स्वरूपके अस्तित्वरूप है | सो जैसे अ्रस्तित्वकी 
घटमे तन्मयता है इसी प्रकार परके नास्तित्वकी भी तनन्‍्मयता है। पर अस्तित्व पृथक्‌ हो 
नास्तित्व पृथक हो श्रौर फिर ये दोनो तन्‍्मय हो यो नहीं कहा जा सकता। तो नास्तित्व 
आदिक धर्म ग्रे धर्म कहलाते है, गुणा नही कहलाते । और नास्तित्व श्रादिक धर्म ये किसीके 
सद्भावरूप होते है । इस कारण नास्तित्वकी तन्मयता पदार्थमे है तो सही पर वह किसी 
अस्तित्वरूप होकर तन्मय है । हा नास्तित्व की हानि वृद्धिया नही होती है। जैसे घटमे 
परमुपका नास्तित्व है तो क्‍या यो कहा जायगा कि इस नास्तित्व की डिग्रियाँ इस घटमे कम 
है श्रौर इसमे ज्यादह ”? प्रत्येक पदार्थ पररूपकी अपेक्षासे पू्ोतया नास्ति होता है । तो यो 
धर्म भौर गुणमे अन्तर जानना चाहिए । 

गुणोंके कार्यका दर्णन--गुणके सम्बन्धभे इतना जाननेके बाद अन्न यह समझ्िये .. 


जहर 
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कि गुणका कोई कार्य होता है या नही ? भुणोकी अवस्था व्यक्ति प्रगट रूपता होती है। 
गुण वस्तुके अ्रश है, इस अपेक्षासे वे सत्‌ है और सतृ॒की परिणति प्रतिसमय कुछ न कुछ 
होती ही है । तो जब एक श्रखण्ड द्रव्यको श्रखण्डरपसे निरखते हुए परिणति देखते है तो 
परिणत्ति भी अ्खण्ड विदित होती है। श्रौर जब उस बस्तुके श्रंशकों निरखते हैं तो परिणति 
भी अ्रशरूप दिखेगी । जैसे जीवपे ज्ञान, दर्शन, श्रानन्द श्रादिक शक्तियोको देखा तो अ्रव यो 
भी दिखेगा कि ज्ञानशक्तिके परिणमन तो ज्ञान है, मति श्रुत श्रादिक श्रौर दर्शन शक्तिके 
परिणमन है चक्षुद्शन भ्रादिक । श्रानन्द शक्तिके परिणमन हैं सुख दुख श्रानन्द, तो गुण 
वस्तुके श्रश है इस श्रपेक्षासे वे भी सत्‌ है। एक अखण्ड सत्‌के श्रश् है | तो परिणति उनकी 
भी प्रति समय कुछ न कुछ होती है। वस परिणति कहो, कार्य कहो एक ही वात है। 
पदार्थका जो परिणमन सो अन्यकां कार्प | यो ही गुणोका जो परिणमन सो शुणोका कार्य 
है । वस्तुत परिणमनके सिवाय और कुछ काये होता ही नही है, पर किसी निमित्तसे किसी 
पदार्थमे कुछ परिग।मन हुआ तो उत दोनोका नाम लेकर उपचारसे कार्य कहते है, पर 
वस्तृत प्रत्येक द्रव्यका अपना अपना परिणमन ही उसका कार्य कहलाता है। जैसे एक 
कारीगरने ईंटे जमाकर भीत बनाया तो कहा यो जाता है कि कारीगरने भीतका निर्माण 
किया, किन्तु वास्तविक बात यह है कि कारीगर मायने कारीगरका यदि श्रात्मा कहेगे तो 
इस कारीगरने अपने श्रापमे विकल्प भाव परिणाम वनाया और कारीगर मायने यदि शरीर 
लोगे तो उसने अपने हाथ पैर चलाया । इंटोमे कुछ भी नहीं क्या, किन्तु उस विकल्पका 
निमित्त पाकर उसने हाथ पैर आदिक्की क्रियाका संयोगका निर्मित्त पाकर उन ईंटोमे 
परिशमन हुआ और वे भीतरूप बन गए । यह उपचारसे कहा जाता है कि कारीगरने भीत 
बनाया । वस्तुत ईंटने ईंटका अपना परिणमनरूप कार्य किया । कारीगरने अपनेमे अपने 
भावरूप परिणमनका कार्य किया। तो परिणमन होनेका नाम कार्य है। तो गुणोका भी 
प्रतिसमय परिणमन होता है, इस दृष्टिसे गुणोके परिणमनको गुणोका कार्य कहते हैं। 
जीवके दर्शन शुणका कार्य-सक्षेपमे गुणा और परिणमनक़ी बात जानकर अब यह 
समभिये विशेष रूपसे कि जीवमे जो दर्शन ज्ञान श्रद्धा चारित्र आनन्द आदिक गुण बताये 
गए है उनका कार्य क्या है ” देखिये कार्य जाननेके लिए स्वरूप भी 'समभना होगा । जो 
गुण जिस स्वरूप वाला “है उस स्वरूपके भ्रनुसार उस गुणकी प्रिणति होती है। तो १वरूप 
समभ्िये दर्शनका स्वरूप है सामान्य प्रतिभास । इसमे किसी-भी पदार्थंका विकल्प नही है, 
किसी भी पदार्थका जानन भी नहीं है। तब यह दर्शन श्रात्माका सोन्‍्मुख प्रतिभास है। 
स्वयकी ओर उनन्‍्मुख होकर जो प्रतिभास होता है, जिसमे किसी भी प्रकारका जानन विकल्प 
नही है ऐसे प्रतिभासको दर्शन कहते हैं। जैसे शीघ्र समझनेके लिए यो कल्पना करो कि 
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कोई पुरुष अभी पुस्तकको जान रहा था, श्रव पुस्तव.का जानना छोडकर चौकीको जा-नेके 
लिए तैयार हुआ तो उस प्ररुगमें ऐसी स्थिति बतती है कि चौकीके जाननेका कार्य तो छोड 
दिया याने उपयोग तो छोड दिया और श्रभी चौकीके जानमेका उपयोग नहीं बना सका, 
ऐसी बीचकी स्थितिमे जो एक प्रतिभास मात्र स्थिति रहती है, जिसमे न चौकी भ्रायी, न 
पुस्तक श्रायी, ऐसे सामान्य प्रतिभासको दर्शन कहते है। यहाँ यह बात विशेषतया समक्रि- 
येगा कि ज्ञान गुण जीवमे शाश्वत है तो ज्ञान गुणका परिणमन भी निरन्तर है। तो इस 
-नीतिसे ज्ञान गुराका परिणमन तो रहेगा प्रति समय, पर छद॒मस्थ जीवोके उपयोग क्रमश 
होते है । जब ज्ञानसे उपयोग है तब दर्शनमे नही.है, जब दर्शंनमे उपयोग है तब ज्ञानमे नहीं 
है । तो उपयोगकी दृष्टिके यह क्रम है, परतु परिशुमनकी हृष्टिसे यह क्रम नही है कि 
पहिले दर्शनका परिणमन हो, फिर ज्ञान गरुणका परिशमन हो । तो उपयोगकी श्रपेक्षासे 
ही यहां दर्शनका स्वरूप बताया जा रहा है।. कोई मनुष्य पुस्तकको जान रहा था। श्रब 
पुस्तकका जानना छोडकर चौकीको जानने चला तो पुस्तकको जाननेका विकल्प तो छूटा । 
चौकीका जानन उपयोग नही हुआ । इस बीचमे जो सामान्य प्रतिभास होता है उसका नाम 
दरशेन है । 
दर्शन परिणमन दोनेपर भी दर्शनविष्यका मोधियोंके उपयोगमें अग्रहण---दर्शनका 
विषय ग्रहणमे यह जीव नहों लेता । न ले ग्रहुणमे, किन्तु दर्शनका परिणमन भ्रौर 
दर्शनका उपयोग सभी जीवोके हो रहा है । उस हो रहे दर्शनके योगमे दर्शन 
को यदि यह जोव ग्रहण कर ले, समझ ले तो इसका सम्यग्ज्ञान सम्यक्त्व हो जायगा, पर 
 दर्तका परिणशमन, दर्शनका उपयोग होता ही रहता है, लेकिन उसे आत्मरूपसे या अ्रनुभवन 
के रूपसे ग्रहण नही कर पाता ।_ दर्शनकी इस व्याख्यामें आप जान गए होगे कि यह ऐसा 
सामान्य प्रतिभास है जिसे न सम्यक्‌ कहा जा सकता, न मिथ्या कहा जा सकता । और 
तब यह सिद्ध होता है कि दर्शनगुण सब जीवोमे है तो उसका परिणमत भी सब जीवोमे 
है, श्रौर यहाँ तो यह भी बताया गया कि दशन और ज्ञानका उपयोग भी सब जीवोमे है, 
चाहे वह बहिरात्मा क्यो न हो, पर हाँ इतनी विशेष बात है कि जो दर्शनके इस विषयको 
याने दर्शनमे जो ग्रहण किया गया उस तत्त्वको, जो आत्मरूपसे श्रद्धा करता है वह अन्तरा- 
त्मा है, और दर्शत हीकर भी दर्शनके विषयको अपने लक्ष्यमे जो नहीं ले सकता है वह 
बहिरात्मा है। और यही आत्माका अंत वैभव जब परखा जाता है तब विषादकी बात यही 
उपस्थित होती है कि सर्व रत्न होकर भो, वैभव ऋद्धि समृद्धि होकर भी यह जीव उसे नही 
जान पा रहा और पदार्थोसे आनन्दकी अभिलाषा करके भिखारी बन रहा है । जैसे 
प.ई पुरष जिसके घरमे धन गडा ६आ है, लेकिन उसे इसका पता नही है तो घरमे विशेष .« 
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धन होनेपर भी वह तो दरिद्र है, भिखारी है। अनुभव तो दरिद्रताका करता है। हां है 
उसके घरमे धन । कभी बुद्धि जगे, कोई प्रसंग बने तो खोदनेसे वहाँ धन प्राप्त हो जायगा। 
यो ही जानो कि इस जीवमे यह दर्शनगुण दर्शन सामान्य प्रतिभास है, जिसमे श्राकुलता 
नही, विकल्प नर, क्षोभ नही | ऐसे विशुद्ध स्वरुपका ज्ञान नही है जीवको | श्रतएव यह 
अपनेको दरिद्र बनाये हुए है| बाह्मपदार्थ इसके समागममे रहे वैसे ? वे तो वाह्म ही हैं। 
कदाचित्‌ पुण्यके उदयमे कुछ बाह्मपदार्थ समागममे भी आरा गए 'तो उनका विश्वास हो क्या 
है कि ये पदार्थ सदा साथ रहेगे | कुछ दिन साथ भी रहे तो उन दिनोमे भी इन बाह्य समा- 
गमोने शान्तिसे, चेनसे न रहने दिया । वहाँ भी विविध श्राकुलतायें इसके होती रही । तो 
यह जीव अपने श्रापमें दर्शन सामान्य प्रतिभास अँसे विशुद्ध भवन हो रहे है, फिर भी परि- 
ज्ञान न होनेसे यह आशा करके भिखारी बन रहा है । तो दरश्शनगुण इस जीवमे है जिसका 
स्वरूप और कार्य सामान्य प्रतिभास है। यद्यपि सिद्धान्तमे द्शवके चार भेद किए गए हैं- 
चक्षुदशत, अचक्षुदशेन, अवधिदर्शन और केवलदर्शन । पर यह दाम उपचारसे निमित्त सम्वध 
से किया गया है। चक्षुइन्द्रियजन्य ज्ञानसे पहिले जो दर्शन होता है उसे चल्लुदशन कहते हैं । 
उस दर्शनमे चक्छवा सम्बध नही है। आँखोसे देखनेकवा नाम चक्षुदशंन नही है। वह तो 
चाक्षुस ज्ञान है । उस चाक्षुस ज्ञानसे पहिले जो सामान्य प्रतिभास हो य' क्हो-- जिस दर्शन 
के बाद चाक्षुस ज्ञान होता है उपचारसे उसे हम चक्षुदर्शन वहते है । तो दर्शनमे स्वत सही 
रूपसे कोई भेद +ही है। यह उपचारसे भेद किया गया है। इसी प्रकार अचक्षुद्शनको भी 
समभिये । चक्षुइन्द्रियको छोडकर बाकी इचन्द्रिय और मनसे जो ज्ञान किय। जाता है उस 
ज्ञानसे पहिले होने वाले दर्शनको श्रचक्षुदर्शन कहते है | यहाँ पर भी विसी स्परशुन आदिक 
इन्द्रियका कार्य नही है दर्शन । वह तो निविकल्प है, सामान्य प्रतिभासरूप है । वह यल 
जिस ज्ञानके लिए होता है उस ज्ञानकी जो विशेषता है उस ही त्ञामसे इस दशशेनको पुकारने 
लगते है । रे रे 
दशनमें ज्ञानके अथथ होने वाली यत्मरूपता-अ्रब यहां दर्शनके सम्बधमे एक दूसरा 
' तथ्य भी प्रकट होता है | दर्शन है ज्ञानके लिए होने वाला यत्त ।.एक ज्ञानको छोडकर जब 
हम दूसरे पदार्थका ज्ञान करनेके लिए चलते -हैं तो यह दर्शन नवीन ज्ञानकी प्राप्तिका यत्ल 
बनता है। श्रौर यद्यपि दर्शत श्रौर ज्ञानकी पद्धतिमे अन्तर है भौर मुकाबलेमे उल्टीसी बाते 
-है कि ज्ञान तो होता है विकास और परके उस्मुखरूपसे श्रपने विस्तारको फैलाता हुश्ा, 
भर दर्शन होता है स्वके उन्मुख केन्द्रमे समाये जानेकी पद्धतिसे, लेकिन यह दर्शन ज्ञानवा 
_निष्पत्तिका यत्न है | जैसे जब बालक लोग उँची कूद करते है तो तीन-चार फिट ऊपर 
डोरी बाँध देते हैं । कूदने वालेकी यह पद्धति होती है कि जिस जगहसे उठकर वह हँदेंगा 


उस जगहपर नीचे वह गडनेका यत्व करेगा और जितना नीचेकी ओर गडाव होगा उतना 
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उसका उठाव और कूदना बनेगा । तो वह नीचेका गडाव ऊँचे उठनेका प्रयत्न है। ऐसे ही 
द्रव्योक्त, परपदार्थोवा, वस्तुओका जावनेका यह _यत्त है--दर्शत | इससे एक शकाका भी 
समाधान बन जाता । कोई यह तक करे कि जिस वस्तुका जानना छूटा, जिसे कि हम चक्षुसे 
जान रहे थे | उसके बाद हम स्पशनइन्द्रियसे चौवोको जानने न ले तो दर्शन तो भीतमे 
“रहा । उस दर्शकों अचक्षुदर्शत कहते है । नवीन ज्ञान चंकि अचक्ुसे होगा इस कारण अ्च- 
क्षुद्शन है। तो यह प्रश्न होता कि जिस ज्ञानकों छोडकर चले उसके नामपर दर्शनका नाम 
क्यो नहीं रखा गया ? तो उसका समाधान इसमे ही प्रविष्ट है कि दर्शन होता है. नवीन 
ज्ञानको उत्पन्न करतेका यत्त । इस कारण नवीन ज्ञातक्के नाम पर ही दर्शनका नाम होता है। 
जीवके ज्ञानगुणका काय--वस्तु है और वह न्रिस्तर परिणमती रहती है, इतना 
मात्र सम है पदार्थका | श्रब वस्तु है इसको जब भेदरदृषिसे देखते है तो अनेक शवत्यात्मक 
प्रतीत होती है, क्योकि परिणमन अनेक प्रकारसे देखा जाता है। तो जब वस्तु निरन्तर 
परिणमती है तो इसका श्रर्थ है कि वस्तुमे जितनी भी शाक्तियाँ हैं उन सब शक्तियोका 
निरन्तर परिणमन होता है । तब यहाँ यह ज्ञातव्य है कि किस शक्तिका क्‍या कार्य है ? 
कार्य कहो अथवा परिणमन कहो ग्रा होना कहो, सबका मद्लब यहाँ एक है । कार्य शब्द 
तो लोकव्यवहारकी हृष्टिसे है। वस्तुत करता किसीका नाम नही है, वर्योकि एक पदार्थ 
दूसरे पदार्थमे कुछ कर सकता नही है क्योकि भिन्‍न २ अस्तित्व है। प्रत्यक पदार्थ अपने ह्ो 
प्रदेशोमे कुछ परिणमन करेगा तो एक द्रव्य दूसरे द्रव्यका कुछ नहीं करता। इसका कारण 
दो द्रव्योके प्रसगमे तो कार्य शब्दका कोई मतलब नही रहा । अब एक द्रत्यके होनेकी बातमे 
देखिये--कोई द्रव्य है श्रौर वह प्रकृतिसे अ्रपने सत्त्वके ही कारण रिरिन्तर परिणमता रहता 
है तो एक ,पदार्थने एकमे कायें किया | तो कार्य शब्द उपचारसे म ना गया है, फिर भी 
चूंकि जो शब्द लोकव्यवहारमे प्रसिद्ध हो जाता है उसको अलग हटाया नही जा सकता, तब 
क्रिया ढूँढना इसका श्रर्थ है परिशमन ढूँढना | पदार्थकी शक्तियोके क्या क्या परिरमन होते है 
यह इस प्रकरणामे कहा जा रहा है। यहाँ दर्शनगुणका कार्य तो बताया गया था, श्रब ज्ञान- 
ग्रुणके कार्यकी जिज्ञासा हो रही है । ज्ञानगुणशका कार्य क्‍या है ? जानन ज्ञानगुणका काये है । 
“शानन्‍्शक्तिका परिणमन जानन है :। जानन श्रर्थात्‌ ज्ञेयका प्रतिभास होना, जाननका क्‍या 
तात्पयें है ? सो शब्दोमे कहा गया कि सबके -अनुभवमे है कि ज्ञानका कार्य इस प्रकार जानन 
होना है। ऐसा जानन जो कि जानना मात्र है वह है ज्ञानशक्तिका कार्य । कितना विशुद्ध 
कार्य यहाँ कह रहे हैं । चाहे कोई भो जीव हो | ज्ञानका कार्प क्‍या है ? जब यह पूछा 
जायगा तो उत्तर होगा ८ यह सिर्फ जानन । उसके साथ जो रागद्वेष लगे हैं प्रथवा कोई 
विकल्प लगे है वे सब ज्ञान्गुराके कार्य नही है। जैसे बिजलीका कार्य क्या है ? प्रकाश 


ड 


१८० ग्रध्यात्मसहस्री १वचन हित्तीय भाग 


करना । श्रव लट्टू के सम्बध्से हरा पीला झादिक प्रकाश हो रहा है, पर प्रकाशमे जो विशुद्ध 
प्रकाश है याने हरा पीला झ्रादिककी अपेक्षा बिना विजलीकी शक्तिके प्रभावमें जो कुछ भी 
कार्य है प्रकाश, वह प्रकाश सर्वत्र है, चाहे ब॑से ही लट्ट का प्रकाश हो रहा हो । ऐसे ही ज्ञान 
में जो जानन है वह जानन भेदरहित है, जाननमात्र है। उसमे न विकार है, न शुभ अशुभ- 
पना है ।.इसी कारण ज्ञान न स्वरूपसे सम्यक्‌ है और न मिथ्या है | स्वरूपसे जो जानन- 
मात्र है। सम्यक्‌ होना और मिथ्या होना यह तो नैमित्तिक प्रभाव है, सासारिक असर है। 
जब भिथ्यात्व भाव रहता है तब तो ज्ञान मिथ्या कहलाता है और जब सम्यवत्व भाव 
रहता है तब ज्ञान सम्यक कहलाता है । 
ज्ञानके प्रकार--ज्ञानके जो परिणमन है उन परिणमनोको अनेक दृश्योसे 
_ अनेक भागोमे बताया जा सकता है। फिर भी जो एक आचार्यसम्मत प्रसिद्ध दृष्टि 
है उसकी श्रपेक्षासे ज्ञानके प्रकार ५ होते हैं | ज्ञानशक्तिका जो विकास होता है वह विकास 
कही ज्ञानावरणके क्षयोपशमसे हुआ और कही ज्ञानावरणके क्षयसे होता है। तो क्षयो- 
पशममे श्रविधता होती है, श्रतएवं क्षयोपशमसे उत्पन्त हुआ ज्ञान नाना जातियोमे हो 
सकता है और ज्ञानावरणके क्षयसे होने वाला ज्ञान केवल एक निज विशुद्ध स्वरूप ही होगा। 
तब ज्ञानके परिणमन ५ है--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अ्रवधिज्ञान, मन पर्थ्यज्ञान और केवलज्ञान । 
मति, श्रुत, अवधि मिथ्यात्वका सम्बंध पाकर कुमति, कुश्रुत और कुअवधि कहलाते हैं। तो 
आत्मामे मुख्य धर्में हुआ ज्ञान | ज्ञानशक्तिसे आत्माकी पहिचान होती है श्रथवा निरख 
लीजिए कि आत्मा ज्ञानमात्र है । ज्ञान हो, चेतन्य हो तब ही वहाँ चारित्र, श्रद्धा श्रथवा 
_ अन्य साधाररा, श्रसाधारण धर्मोकी अ्रवस्था सोची जा सकती है । उस ज्ञानशक्तिका कार्य 
है जानता । वह जानना निमित्त भेदसे ८ प्रकारसे होता है। सम्यर्हश्कि ५ ज्ञान और 
मिथ्यादश्कि कुमति, कुश्नुत, कुअवधि ये तीन ज्ञान होते है | ज्ञानके उत्पन्त होनेकी विविध 
पद्धतियाँ हैं। कही इन्द्रिय श्लौर मतके निमित्तसे जान पाते हैं वह है मतिज्ञान | कही मतकी 
प्रधानता आश्रयसे समझ पाते हैं वह है श्रतज्ञान | कही इन्द्रिय मनको सहायता बिना कुछ 
सीमामे नियमित रूपी पदार्थोको जान पाते है--वह भूत और भविष्य तथा क्षेत्रोकी सीमा 
लिए हुए है। उसे कहते हैं ्रवधिज्ञान | और जो सीमा लिए हुए दूसरेके मनमे श्राये ६४ 
विचारको पदार्थोको जान लेता हैं वह है मन पर्ययज्ञा्न । जहाँ केवल सर्व शञावावरणका 
विनाश हो जाता है, केवल श्रात्मविकास रह जाता है उस समय जो ज्ञानपरिणति है उसे 
कहते हैं केवलज्ञान और मति, श्रुत, अवधि मिथ्यात्वके सम्बधमे कहलाते हैं कुमति, कृत 
कुअवधिज्ञान । इन सब ज्ञानोमे जो जाननपरिणति है वह है ज्ञानका कार्य । 
दर्शन और ज्ञानका अन्तर व अन्तरपरिचायक स्वरूप--यहाँ तक दर्शन भर ज्ञागंके 
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कार्य बताये गए । इन दोनोके स्वरूप और कार्यको सुतकर यह जिज्ञासा होनी स्वाभाविक है 
कि दर्शन और ज्ञानके श्रन्तर क्या है ? तो इसका श्रन्तर संक्षिप्त रूपसे यो कहना चाहिए 
कि अ्न्तमुं ख चित्प्रकाशकों दर्शन कहते है और बहिमुख चित्प्रकाशको ज्ञान कहते है | जो 
प्रतिभास स्व श्रत अभिमुख हो रहा है कि स्वके बारेमे भी विकल्प नही उठाया जाता है, 
जहाँ कोई विकल्प नही उठता वहाँ श्राश्रय स्व ही होता है । पर इस स्वमे भी उस तत्त्वका 
प्रतिभास हो रहा है । जहा ज्ञेयाकार रूपसे स्वका विकल्प नही है ऐसे अ्रन्तमु ख चित्प्रकाश 
को दर्शन कहते है । 
बहिसृख चित्प्रकाश जानने वाला यह शभ्रात्मा है श्लौर जान रहा है छुदमे ही मिला करके। 
इतने पर भी यह जो खुदमे जानन उपयोग हो रहा है यह बहिर्मख पद्धतिसे हो रहा है । लो 
परको जाना तब तो बहिमुंख रूपसे चित्प्रकाश होता ही है, किन्तु जब स्वको भी जाना तो 
जाननका नाता ऐसा है कि जहाँ बहिर्मुख पद्धति हो ही जाती है । तो यो भ्रन्त्मुंख चित्प्रकाश 
का नाम दर्शन है और .हिर्मुख चित्प्रकाशका नाम ज्ञान है। यो दर्शन और ज्ञानका विषय 
सुतकर यह विचार उठना प्रासंगिक है--तो क्‍या एक श्रन्तरसे हम यह सम कि दर्शनका 
विषय तो गआत्मा ही है और ज्ञानका विषय वाह्मपदार्थ ही है ” ऐसा विचार उठना एक 
विवेक मार्गसे होता है, क्योकि दर्शनमे है श्रन्तर्मृंखता और ज्ञानमे है बहिर्मुखता | तो इस 
विधिसे जब हम समन्वय करते है तो वहाँ पह बात विदित होती है कि एक अपेक्षासे तो 
ज्ञानका विषय आत्मा व बाह्मपदार्थ है, चाट्टे आत्माको जाना अ्रथवा बाह्मपदार्थंकों जाना, 
जाना बहिर्मुखताकी पद्धतिसे, क्योकि जाननेकी प्रक्रिया ही ऐसी है कि वह अ्रपेक्षाकृत बहिर्मुख 
पद्धतिमे रहती है। यद्यपि बहिर्मुखके अन्य भी अर्थ हो सकते है और ऐसा बहिर्मुख होना 
जो मिथ्यात्वमे ही सम्भव है, उस बहिमंखताकी बात नही कह रहे । निविकल्पतासे हटकर 
ज्ञेयाकार ग्रहएा रूप विकल्प होना यह है बहिर्मुखता । तो आत्मा भी त्रहिर्मुख पद्धतिसे जाना 
जाय अथवा बाह्मपदार्थ बहिर्मुख पद्धतिसे जाने जायें, वह सब ज्ञान कहलाता है । 
दर्शनका विषय आत्मा या आत्मा एवं बाह्य पदार्थ--दशैनमे चूंकि अन्तर्मुखता है, 
इस कारण उसका विषय आत्मा ही हो सकेगा | दर्शतके सम्बन्धसमे यद्यपि ऐसा भी कथन है 
कि पदार्थेभे भेद न करके, पदार्थोका आकार ग्रहरा न करके जो सामान्य ग्रहण होता है उसे 
दर्शन कहते हैं | तो पदार्थोका सामान्यग्रहरा दर्शन कहलाता है । ऐसे विवेचनमे भी भ्रर्थ यही 
श्राया कि श्रात्माका जो शअ्रन्तर्मत्र चित्प्रकाश है वह है दर्शन । देखिये जब किसी भी बाह्य 
पदार्थका आकार कल्पतामे न लिया और बाह्य पदार्थमे कोई भेद न किया तब इस हृष्टा 
की क्‍या पद्धति होती है कि उसके लक्ष्यमे बाह्मपदार्थ नही रहते, क्योकि आकार ग्रहर्ए नहीं 
कर रहा । तो बाह्मयपदार्थ जब इसके लक्ष्यमे न रहा तो आत्मा तो ज्ञान दर्शन दोनोका 
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का वास्तविक आराधार है, ज्ञान दर्शन शक्तियाँ तो ग्रात्माकी अभेद शक्तियाँ है । तो बाह्य 
पदार्थ छूट गए उपयोगमे, लेकिन यह स्व कहा जाय ? यह तो है ही । तब जहा बाह्य 
पदार्थंका आकार ग्रहण न किया गया वहाँ विपय बना यह स्व आत्मा । तो एक हृष्टिसे 
यह कहा जायगा कि ज्ञानका विपय आत्मा व वाह्मपदार्थ दोनो होते है और दर्शनका विषय 
आत्मा होता है । पर एक दृष्टिसे निरखा जाता है कि वाह्य पदार्थोका सामान्य ग्रहण भी 
दर्शन बताया गया है । तो वहाँ यह विदित होगा कि ज्ञानका भी विषय आगआात्मा व बाह्य 
दोनो पदार्थ हैं शऔलौर द्शनका का भी वाह्म श्रात्मा और बाह्य दोनो पदार्थ है । 
ज्ञान और दर्शनके स्वरूपके परिचयमें दो दृष्टियोंका आालम्बन--अपक्त प्रकारसे दो 
हृष्टियोसे ज्ञान एवं दर्शनके बारेमे दो बातें चिदित होने पर अब यह जिज्ञासा होती है कि 
पहिली दृष्टिसे क्‍या भाव निरखा जाता है जिस हृप्टिमे ज्ञानका विषय आत्मा व वाह्मपदा्थ 
है और दर्शनका विषय आत्मा है | वहा परखा क्या गया ? वया भाव उसका हुथ्ना ? भाव 
यह है कि भेदहृष्टिसे प्रतिभास होनेका नाम ज्ञान है श्रौर श्रभेदहृष्टिसे प्रतिभास होनेका नाम 
दर्शन है । सो इस नीतिके श्रनुसरणमे यह बात तो प्रकट ही है कि वाह्मका प्रतिभास तो 
भेदहृष्टिसे ही होता है क्योकि जानने वाला यह आत्मा है श्लौर जाननेमे जो आया श्ेय पदार्थ 
वह पर है। तो यह उपादान उन परविषयोको अभेदरूपसे व से ग्रहण करेगा ? तो वाह्म 
पदार्थोका प्रतिभास तो भेदहृष्टिसे ही होता है। यही बात उस पहिली दृष्टिसे कहो गई । 
ज्ञान और वदशंनके स्वरूपकी वात है। अब दर्शनकी बात देखो तो शअ्रभ्ेद दृष्टिमे प्रतिभास 
होनेका नाम दर्शन है | देखिये--आत्माको जाना ज्ञानने भी, लेकिन श्रात्मामे ज्ञान, दर्शन, 
श्रद्धा, चारित्र श्रादिक गुण ही आत्माकी पर्याय देखे मए तो वहा भी वह श्रात्माका प्रतिभास 
भेददृष्टिसे हुआ । हाँ गुणपर्यायोका भेद न करके, प्रात्मामे श्रात्मतत्त्वका भेद न करके क्रिया 
कारक आ्रादिक भेदोका सम्बन्ध करके जब केवल अश्रभ्ेद प्रात्माका सामान्यतया प्रतिभास 
होता है तो वहा दर्शन है श्रौर उसका विषय आत्मा ही पडा । यह भाव हुआ इस सामान्य 
का कि ज्ञानका विषय आत्मा व-बाह्य पदार्थ दोनो होते है श्रौर दर्शतका विषय शञात्मा होता 
है । भ्रब उस दृष्टिसे परखिये-जिस हृष्टिसे यह निरखा गया कि ज्ञानका भी विषय बाह्य 
व आत्मा दोनो है तथा दशेनका भी विषय बाह्य व आत्मा दोनो है। उससे ज्ञान तो स्वपर 
प्रकाशक है हो, यह अनेक ग्रस्थोमे सहमत है, स्व झौर परका व्यवसाय करने वाला ज्ञान 
होता है, यह पहिली दृष्टिमे भी कह दिया गया और दर्शन र्वपरप्रकाशक हैं यह भी कैंह 
दिया । श्रब यहा यह देखिये कि दर्शनने 'कैसे स्का प्रतिभास किया ? ज्ञानको जो प्रतिभा 
किया ऐसे प्रतिभासमे रहने वाते आत्माकों दर्शन ने प्रतिभासा तो इसका अर्थ यह ह॒श्रा कि 
स्व और परका प्रकाश करने वाले ज्ञानसे तन्मय श्रात्माको दक्ष ने प्रतिभासा, सो स्व ओर 
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परका प्रतिभास लिया । जैसे कोई मनुष्य बाहर श्रगल बगल पीछे दृष्टि फैलाकर निरखता है 
तो उसे पीछेकी सब घटनाये जाननेमे श्रा रही है। कौन खडा है, किस तरह प्रवृत्ति कर 
रहा है ? और वह मानो किसी दर्पणको लिए हुए ही बैठा हो, जरा भी गर्दन न भुकाता 
हो तो वहा केवल दर्पणको देख रहा है पर देखा क्या ? पीछे खड़े हुए सब्र लडके भी दिखे । 
तो यहां पद्धतिसे देखिये कि श्राखो ने साक्षात्‌ु उन लडकोको नही देखा किन्तु उन लडकोंका 
जिसमे प्रतिभास है ऐसे दर्पणने देखा तो इस देखनेसे दपेणा और वे समस्त लडके सब 
प्रतिभासमे आये । तो इस दर्पणाको देखने वाले पुरुषका विषय वया हुआ ? दर्पण भी और 
वे बाह्य पदार्थ भी । तो यो ही जीव दर्शनशक्तिके द्वारा स्वका प्रतिभास करता है तो वह 
स्व कैसा है जैसे कि वह दर्पण कसा था ? गेद आदिककी फोटोसे सहित । तो इसी प्रकार 
यह शभ्रात्मा कैसा है ? ज्ञान द्वारा जो जो कुछ हमने जाना, जो यह ज्ञेयाकार हुआ उनसे 
तन्‍्मय यह आत्मा है जिस दर्शनने प्रतिभासा । तो अभ्रब इस हप्टिसे यह समाधान मिलता है 
कि दरश्शनने प्रतिभास किया । स्व श्र पर दोनोका प्रतिभास किया, लेकिन ज्ञामके प्रतिभास 
की पद्धति न्‍्यारी है और दर्शनके प्रतिभासकी पद्धति न्‍्यारी है। इस दिशामे यह कहना 
युक्त हो गया कि ज्ञान भी स्व और परका प्रकाश करता है और दशव भी स्व और परका 
प्रतिभास करता है। यो ज्ञान और दश्न दोनो गुण जो आत्मामे प्रधान है उनका कार्य 
बताया गया । 
आत्मीय श्रद्धा शक्ति-- आ्रात्मामे श्रद्धा शक्ति भो होती है, अर्थात्‌ यह जीव किसी 
न॒ किसी तत्त्वमे हितरूप श्रद्धा बनाये रहता है। चाहे किसी जीवमे यह श्रद्धा व्यक्तरूपसे 
न विदित हो, फिर भी जहाँ वह रम रहा है वहाँकी उसे श्रद्धा है और उस श्रद्धाके बलपर 
ही उस तत्त्वमे वह रम रहा है। तात्वय॑ यह है कि प्रत्येक' जीवमे श्रद्धाशक्ति होती है, उस 
श्रद्धागुशाका कार्ये क्या है, सो सुनो । अपने आपके बारेमे या श्रपनी पर्यायमे कही रुचि प्रतीति 
होता यह श्रद्धा गुणका कार्य है, चाहे कोई मिथ्याहृष्टि भी जीव है उसे भी अपने बारेमे श्रद्धा 
है। अपनेको सुखी दु खी जाति कुल वाला, अ्रमुक नाम वाला या जिस किसी भी शरीरमे 
रह रहा है उस पर्याय मात्र किसी भी प्रकार श्रपने आपकी श्रद्धा बनाये हुए है । सम्यग्दृष्टि 
जीव जिसे अपने श्रापमे जिसका कि सत्त्व है स्वयमे सत्त्वमात्र अपने आपकी श्रद्धा बनाये 
हुए है। जब तक अपनी किसी पर्यायमे रुचि रहती है, हितका विश्वास रहता है तब तक 
तो समभिये कि वह श्रद्धा गरुणका विपरीत परिणमन है और जब परभावसे हटकर पश्रतादि 
अनन्त भ्रखण्ड चतन्यमय निज आत्मतत्त्वमे रुचि अथवा प्रतीति व हितका विश्वास हो जाता 
है तब समभिये कि वह श्रद्धा गुणका स्वसावपरिणमन है। श्रद्धा गुणके स्वभावपरिणमन 
को सम्यग्द्शन कहते है और श्रद्धा गुणके विपरीत परिणमनको मिथ्यादर्शन कहते है । भ्रन्थों 
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मे इसका राम सम्यवत्व गुणा दिया है और उस सम्यकत्व गुएके दो प्रकारके परिणुमन हैं--- 
एक सम्यवत्व रूप परिणामम दूसरा मिथ्यात्वरूप परिणमन । जब सम्यवव गुण अपने सही 
स्वाभाविक परिणमनमे होता है तो उसे सम्यग्दशेन सम्यक्त्व श्रादिक नामोसे कहा जाता 
है । उसही सम्यक्त्व गुरणाका जब विपरीत परिरणमन है तो उसका नाम मिथ्यात्व भ्रथवा 
मिथ्यादशेव है और जब मिश्र परिशमन है, सम्यवत्व और मिथ्यात्वरूप परिणमन है, जिसे 
न केवल सम्यक्त्व कह सकेंगे और न मिथ्यात्व कह सकेंगे, उसे कहते है सम्यम्मिथ्यात्व | 
झौर जब किसी जीवके सम्यस्दशेन तो छूट गया और मिथ्यादर्शन नहीं हो पाया ऐसी कोई 
ग्रवस्था होती है उस अवस्थामे यद्यपि परिणाम तो अयथार्थ ही है, लेकिन वहा सासादन रूप 
परिणमन कहते है । 

श्रद्धा गुणका सम्यक्‌ परिणमन होनेपर ज्ञानादि गुर्णोकी समीचीनता--श्रद्धा गुर 
जब सम्यक्‌ बन जाता है तब भ्र्थात्‌ सम्यवत्वके होने पर ज्ञानादिक गुण भी सम्यक्‌ हो 
जाते है श्लौर जब »द्धा गुणका विपरीत परिणमन रहता है तब ज्ञानादिक ग्रुण विपरीत 
हो जाते है | जहाँ श्रद्धा होती है उस ही ओर जीवकी लगन हो जाती है। मोही जीव जो 
धन वैभव परिजन यश आदिकमे लीन हो रहे हैं उसका कारण ही यह है कि उनका हित- 
विश्वास इन ही परप्दार्थोर्म है । वे यह समभते है कि धन वैभव आदिक होनेसे ही हमारी 
उच्चता है और जो योगी साधुजन आात्मतत्त्वमे ही लीन रहते हैं, करोडोकी सम्पदा, त्याग 
कर बडे बडे राज्य वैभव छोडकर बनमे एकान्तमे निग्नैन्‍्ध होकर भ्रकेले खुश रहा करते हैं, 
जिनके चित्तमे प्रसन्‍नता बनी रहती है वे कहाँ रमण करते-है ? अपने आत्मामे । शोर 
ऐसा श्रात्मरमण अथवा प्रसन्तताका कारण है अ्रपने आपके श्रन्त स्वरूपका यथार्थ भाव 
होना । तो जैसी श्रद्धा होती है उस ही प्रकारकी परिणति और मग्नता होती है। तो श्रद्धा 
शक्ति भी जीवके निरन्तर है । हि 

आत्माके चारित्र गुणका कार्य-चारित्र शक्ति भी जीवके निरन्तर है। उस 
चारित्र गुणका कार्य है किसी न किसी ओर भुक्के रहना। जब चारित्र गुणाका विभावरूप 
परिणमन रहता है, चारित्रमुण विपरीत परिणम रहा है तब तो रागद्वेष, क्रोध, मान, माया, 
लोभादिक कथषायोमे चारित्र गुणका कार्य है। कार्यके मायने परिणमन । चारित्र ग्रण ही 
इस समय रागादिकरूप परिणम रहा है । और जब चारित्र गुण स्वभावरूप परिणमता तब 
वह जीव शान्त शुद्ध विषय कषायरहित अतस्तत्वसे स्थिर रहता है, यह चारिन्रगुणक्रा स्वा- 
भाविक परिणामन है। इसे श्रगर सक्षेपमे कहे तो चारित्रगुणका स्वाभाविक परिणमन हैं 
कपायरहित हो जाना । श्रात्मा एक अ्रखण्ड पदार्थ है। उसको समभनेके लिए श्रात्माके जो 
परिणमन हैं उन परिणमतोके अनुसार इसमे शक्तियोकी छाँट की जा रही है । परिणमन 
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हैँ स्थुलतत्त्व श्रीर शक्ति है सूक्ष्मतत्त्व | रथुल लिजुके द्वारा सूक्ष्मतत्व्का परिचय किया जाता 
है। तो जैसे जैसे परिणमन जीवमे पाये जाते है और वे १रिशमन इकहरे है । तो उनके 
श्राधारभूत शक्ति एक है। जैसे रागद्वेष, क्रोध, मान, साया, लोभ, थे परिणामन एक समयमे 
कोई एक हुश्रा तो मालूम हुआ कि ये किसी शक्तिके परिणमन है, जिस शाक्तिमे यह परिण- 
मन भी हुआ और ऐसे ऐसे अन्य परिशमन भी होते है। तो इस विकासको निरखकर प्रात्मा 
की शक्तिका परिचय किया जा रहा है। 
जीव आनन्द गुणके काय--प्रात्मामे सुख दुख श्रानन्‍्द भी पाये जाते है, जिस वात 
को इस ग्रन्थके प्रारम्भभे ही बताया गया । जीवोको सुख पानेवी श्रभिलाषा अधिक रहती 
है भौर वे सुख पानेका उपाय करते हैं। उन्हे यह विदित नही है कि जैसे दुख क्षशिक 
है, पराधीन है, इसी प्रकार सुख भी क्षरिक है और पराधीन है ।दु ख जैसे आ्रात्माकी विक्ृत 
अ्रवस्था है इसी प्रकार सुख भी श्रात्माकी विक्ृत श्रवस्था है । सुर दुःख दोनोसे रहित एक 
शुद्ध श्रानन्द परिणमन होता है वह है जीवका शुद्ध परिणमन । इन विकासोकी श्रोरसे जब 
शवितका परिचय किया जाता है तो फिर शक्ति विदित होती है। जीवमे श्रानन्‍्द नामक गुण 
है । जितने गुण होते है वे पदार्थके स्वरूप कहलाते है । गुरा दाश्वत तन्‍्मय है श्रथवा द्रव्यसे 
अलग चीज नही है। द्रव्यकों अ्खण्ड रूपसे जाना वह द्रव्य है और द्रव्यको खण्ड करके याने 
बुद्धिमि उसके तियक्‌ श्रश कल्पनायें करके जब जाना भावकी दृष्टिसे तो वह गुण कहलाता 
है। आत्मामे श्रानन्‍्द नामका गुण है जिस गुणका परिणमन है भ्रानन्द सुख व दु ख । सुख 
और दुख तो विकृतत परिणमन है, हेय तत्त्व है और आनन्द आत्माका विशुद्ध परिणमन है। 
जीवकी क्रियावती शक्तिका कार्य--आत्मामे कोई भी प्राणी जब यहांसे किसी दूसरे 
नगरको जाता है तो शरीर जा रहा है, यह भी विदित हो रहा है भौर आरात्मा भी साथ जा 
रहा है। उसमे क्रिया होती है । यही बैठे हुए हाथ पैर हिलाना अथवा कोई क्रिया करना 
उसमे भी आत्मप्रदेशमे क्रिया होती है । तो उस क्रियाकी आधारभूत इच्छा भी एक शक्ति है 
जिसका नाम है क्रियावत्ती शक्ति । सीधा टेढा गोल अटपट किसी भी प्रकार गमन होना यह 
क्रियावती शक्तिका काये है। ब्रियावती शक्तिका शुद्ध कार्य तो यो समभिये कि निष्क्रियता 
हैं, पर उसमें निकट शुद्ध क्रिया है ऊद्वंगमन । जब कर्मक्षय होनेपर जीवकी ऊर्द्ंगति होती 
है, एकदम ७ राजू ऊपर जाकर सिद्ध लोकमे विराजमान हो जाता है, या ऊर्द्धशमन क्रिया- 
दत्ती शक्तिका शुद्ध गसनर्प परिणमन है। ससारी जीव भी कर्मप्रेरित होकर कभी ऊड़ें- 
गमन करते हैं। जैसे स्वरगमे जन्म लेना या ऊपरके तरस स्थावरमे जन्म लेना । इसमे भी 
ऊपर गया वह जीव, लेकिन उसवग वह ऊर््धंगमन शुद्ध गमनरूप परिणमन 77788 आओ 
कोई जीव नरक जाय तो वह सीधा दीचे गमन करत्ग है ? कमेप्रेरित होकर, इसी तरह + 
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लेने वाला ससारी प्राणी ऊर््धंगमन करता है वह भो कमंप्रेरणासे होता हैं। उसे स्वाभाविक 
परिणमन्त न कहेगे। और परमार्थत तो सदा. रहने वाला निष्क्रिय परिशमन क्रियावती 
शक्तिका एक विशुद्ध परिणाम है। 
लीयकी योगशक्तिका कार्य--जीवमे क्रिया न करते हुए श्रथवा क्रिया करते हुए 

प्रदेशके परिस्पद होनेकी भी शक्ति है।न भी गमन करे, एक ही जगह बैठा है, फिर भी 
प्रदेश परिस्पद होता है। गमन करते हुएमे भी होता है । इस वृत्ति ,परिस्पंदोके आ्राधारभूत 
शक्तिका नाम है योगशक्ति । इस योगशक्तिके दो प्रकारके परिणमन है। छुद्ध स्वाभाविक 
परिणमन तो है परिस्पद रहित रहना, पूर्णो स्थिर रहना और विभावपरिणमन है प्रदेश 
परिस्पद । अपधोग अवस्था १४ वें गुरास्थान एवं सिद्ध अ्रवस्थामे रहती है । गमन करते हुए 
भी अयोग रहे, एक जगह रहते हुए भी भ्रयोग रहे, गमन करते हुए भी योग रहे और एक 
जगह रहकर भी योग रहे, ये सब विकल्प बन सकते है। १४ वे गुणस्थान वाला जीव 
एक ही जगह है लेकिन योगरहित है। सिद्ध भंगवान श्रनन्त कालके लिए एक ही जगह 
स्थित रहते है और योगरंहित है । सिद्ध होनेके लिए जो गमन होता है १४ वें गुणस्थानके 
ग्रन्तमे एक समयमे ७ राजू प्रमाण गमन कर जाता है, उस समय क्रियावती शक्तिका शुद्ध 
गमन परिणामन होता रहता है लेकिन योगरद्धित अ्रवस्था है। यहाँ ससारी जीवोमे कोई 
जीव गमन कर रहा हो तब भी योग है श्रीर एक जगह ॒ स्थिरतासे स्थित हो तो भी वहाँ 
योग है | योगशक्ति नाम है आात्मप्रदेशोमे परिस्पद कर देनेकी शक्तिका । यो आत्मामे जितनी 
शक्तियाँ है उन सब शक्तियोके निरेन्तर परिणमन होते हैं। कोई भी गुण परिणमन शून्य 
तही होता । जिन गुरणोका परिणमन स्वाभाविक हो रहा है, उन परिणमनोमे अंनेक गुणोके 

परिणमनमें यह विदित नहीं हो पाता कि परिणाम क्या रहा है यह, लेकिन शानन्‍्त होता 
स्थिर होना, निष्क्रिय होना, परिस्पदरहित होना यह भी तो परिणमन है, चाहे स्वाभाविक 

परिणमंन हो अथवा विभावरूप परिणमन हो, 'परिणमन प्रत्येक' गुणका निरन्तर होता 

रहता है। जैसे दर्शनगुण श्रौर ज्ञानगुणमे उपयोग छदमस्थ जीवोके कहाँ एकमे होगा ? 
झर इसी कारण बताया गया है कि जब ज्ञानोपयोग है तंब दर्शनोपयोग नही, जब दर्शनों 

पयोग है तब ज्ञानोपयोग नही । तो भले ही उपयोग न हो, कोई एक ही हो, लेकिन ज्ञान 
और दरशन शक्तिका परिणंमन जीवमे निरन्तर हो रहा है। तो जितनी -भी शक्तिया हैं 
वे सब शक्तिर्याँ निरन्तर परिणमती हैं, तब समभनो“चाहिए कि द्रव्य तो है वह समग्र 
झ्ात्मा और गरणपर्याय वाला है, शाश्वत है, उस शाश्वत अ्रात्मामे जो शाश्वतः ही रहे ऐसा 
भेद है, वह गण कहलाता है और जो विनाशीक हो ऐसा भेद पर्याय कहलाता है। 

पुदूरल द्रव्यकी शक्तियां और उनके कार्य--गुणोके सम्बन्धमे कुछ श्र विशेष 
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जानकारी करनेके लिए एक पुद्गल द्रव्यका उदाहरण लीजिए | पुदुगल द्वव्यमे गुरा मुख्य- 
तया ४ माने गए है--रूप, रस, गंध, स्पशे | शब्दको गुण नही कहा है, क्योकि शब्द पुदूगल 
मे निरन्तर नही होता | जब,दो पदार्थोका सयोग अ्रथवा वियोग होता है तब ऐसा ही 
निमित्त पाकर वहाँ शब्दकी उत्पत्ति होती है। जैसे रूप पुद्गलमें निरन्तर रहता है। कोई 
सा भी रूप हो वह है रूपकी पर्याय, पर काला, पीला आदिक रूप जिस रूपशक्तिके 
परिशामन हैं वह रूपशक्ति पुद्गलमे निरन्तर है, इसी प्रकार खट्टा मीठा श्रादिक रस जो 
व्यक्त होते है वह परिणमन है। उन परिणमनोके आ्राधारभूत जो शक्ति है उसे रसशवित 
कहते है । गध दुर्गन्‍्ध सुगध, कम सुगंध है, श्रधिक सुगध' है, कम दुर्गन्‍्ध है, अधिक दुर्गन्ध है 
यो नाना परिणमन जिस एक शक्तिके होते हैं उसका नाम है गधशक्ति । इसी प्रकार रूखा 
चिकना आदिक स्पर्श, ये परिणमन है । ये जिस शक्तिके परिणमन है उसका नाम है स्पशें- 
शक्ति । यो पुद्गल द्वव्यमे चार गुण कहे गए है। रूप गुण - जो चश्लुइन्द्रिययों जाना जाता 
है वह रूपगुणका कार्य है- जैसे कौला, नीला, पीला, लाल, सफेद श्रादिक । एक आममे 
काला, नीले, हरा, पीला, लाल, सफेद श्रोदिक ये परिणमन क्रमसे हो गए, पर' जिस समय 
जब जो भी बदल हुई है उस बीच अन्तर नही श्राया। जब नीला आझ्राम हरा बन गया | 
छोटा ञ्राम वडा होने पर हरा हो जाता है तो नीलाका तो व्यय हुआ और हरेका उत्पाद 
हुआ, पर यह किसमें हुआ ? कौत बना बिगडा ? रूप गुण । वह रूपगरुण चक्षुइन्द्रियसे तो 
नेही जाना गया, चूंकि रूप शक्ति है, पर उसका जो व्यक्त रूप परिणमन है नीला पीला 
श्रादिक वह चक्षुइन्द्रिसे जाना जाता है। तो जो चक्षुइन्द्रियसे जाना गया है वह है रूप 
गुणका कार्य । रस गुण--इसका परिणमन है तीखा, मीठा, खट्टा, कड वां, चरपरा आदिक ॥ 
तो जो रसनाइन्द्रियसे जाना जाय वह कार्य है रसग्रुणका । इसके झ्राधारभृत जो रस तामृक 
शक्ति है वह शक्ति रिंसना इन्द्रियसे नही जानी जाती । वह तो मनके उपयोग द्वारा ज्ञानमे 
ही आती है | जो उसका व्यक्त परिणमन है वह रसनाइन्द्रिय द्वारा जाना जाता है। रस 
गुणका काये क्या हुआ ? जो भी रसनाइन्द्रिय द्वारा जाना गया । खट्ठा, मीठा, कड॒ वो 
चरपरा आदिक होना ये सब' रसगुणके कार्य है । इसी प्रकार गधगुणके कार्य वे हैं -जो 
ध्राणइन्द्रिय द्वारा जाने जा रहे है । सुगंध दुर्गन्ध नाता प्रकारके फूलोमे सुगध, तैल आदिक 
मे सुगध अथवा मलिन वस्तुओमे दुर्गन्‍्ध जो जानी जा रही है, ऐसा पाया गया सुगध दुर्गन्ध 
गध गुराका काये है । गधशक्ति ध्रारेन्द्रिय द्वारा नही जानी गई । वह लो सूक्ष्म है। उस 
शक्तिके जो व्यक्तरूप परिणंमन होते है वे ध्राणइन्द्रियसे जानें गए । स्पशैकी ८ पर्याये है-- 
ठडा, गर्म, रूखा, चिकना, कंडा, नरम, हल्का, भारी । ह 
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और प्रत्येक परमाणुमे भी पाये जाते है । रूखा, चिकना, ठडा गर्म । शेष चार परिणमन ये 
स्कधोमे ही पाये जाते है। जैसे क्डा नरम होना । एक पुदुगल परमाणु न कडा रहता है, 
न॒नर्म रहता है । जब भनेक परमाणु मिलकर स्कध होते है, उन स्व्धोमे ही कडा श्रौर 
नरमका भेद होता है । इसी तरह हल्का भारी । परमाणु स्वय निरपेक्ष है। न वह हल्का 
है, न भारो है । हल्का भारी सापेक्ष परिणमन है, वह स्कधोमे ही सम्भव है। यह स्पर्शन- 
इन्द्रिण द्वारा जाना जाता है, ये स्पर्श गुणके कार्य हैं। तो जैसे पुदगलमे व्यक्त परिणमन और 
उनके आधारभघृत शक्तियाँ ज्ञात होती है इसी तरह आत्मामे भी श्रात्माका व्यक्त परिणमन 
और अ'त्माके उन-उन व्यक्त परिणमनोके आधारभूत शक्ति विदित होती है । यो एक भ्रखण्ड 
अवक्तव्य आत्म+त्त्व इन व्यक्त परिणमनोके श्राधारभूत शक्तियोके परिचयसे जान लिया 
जाता है । जिसको झानन्द चाहिए उसका स्वरुप क्‍या है, यटो बात समभानेके लिए ये सब 
प्रयत्न किए जा रहे है । वह आत्मा गुणा पर्याय वाला है और उसकी पर्यायें विनाशीक है। 
गुण शाश्वत है, इत सबका यहा परिचय दिया जाता है । 

यहाँ एक गका होती है कि जैसे स्पर्शनइन्द्रियसे जाना गया स्पर्श पुरगलके फिसी 
गुणका कार्य है | रसनाइन्द्रिससे जाना गया खट्टा भीठा आ्रादिक रस पुद्गलके क्सी ग्रुणका 
कार्य है। प्राणइन्द्रियसे जाना गया सुगंध और दुर्गन्ध पृदगलके क्सी गुणका कार्य है और 
चक्षुइन्द्रियसे जाना गया काला पीला श्रादिक रूप पुद्गलके किसी गुणका कार्य है, इसी प्रकार 
श्रोत्र इन्द्रियसे जो जाना जाता है--क्या जाना जाता है ? नाता प्रकारके शब्द, वे शब्द 
पुद्गलके गुणके कार्य क्यो नही बताये गए ? इसका समाधान यह है कि यह बात तो सत्य 
है कि शब्द श्रोत्र इन्द्रिससे जाना जाता है लेकिन शब्द गुण नही है श्रौर न गुणक़ा कार्य 
है, किन्तु बह द्रव्य पर्याय है। द्रव्य पर्याय उसे कहते है जो द्वव्यके प्रदेशके संयोग वियोग 
ग्राकार श्रादिकसे सम्बध रखता है, इसी कारण यह ग्रुणा नही होता है किन्तु द्रव्यपर्याय 
होता है। पुदूगलके किसी सयोग वियोगकी स्थितिमें शब्दरूप पर्याय होती है | वह पर्याय 
किसकी है ? भाषावर्गणाजातिकी, पुद्गल द्रव्यवी पर्याप्न है। यहाँ भी यह समभना चाहिए 
जैसे दो काठके टुकड़े मिले, उनमे कुछ सघट्टन किया गया तो उस स्थितिमे भी जो शब्दरूप 
परिणमा है कोई, सो थे दोनो काठ नही परिणमे, किन्तु इन दोनो काठोके सघट्टनका निमित्त 
पाकर भाषावर्गणा-जातिके जो और पुद्गल द्रव्य थे उनका शब्दरूप परिणमन हुआ है | तो 
यह शब्द न गुण है, न गुणाका काये है । गुणा जो भी होता है वह त्रिकाल रहता. है, चाहे 
वह किसी श्रवस्थामे रहे, चाहे शुद्ध श्रवस्थामे रहें अथवा श्रशुद्ध श्रवस्थामे | जो भी गुर है 
वह शाइवत रहेगा, लेकिन शब्द शाइवत नही रहता। भाषावर्गणा जातिके जो पुदगल हैं 
सो वे इस जातिके तो श्रवश्य है, पर वहाँ भो शब्द सदा नही रहता । वहाँ भाषावर्गरणा 
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जातिके पुद्गलमे ऐसी योग्यता है कि वे शब्दरूप परिणम जाते है, पर शब्द त्रिकाल नहीं 
रहता, इस कारण शब्द ग्ण नही है और न शब्द क्सी ग्णकी पर्याय है । हाँ शरोन्नइन्द्रिय 
से जाना जा रहा है पर इन्द्रियसे जो कुछ जाना जाता है वस्तुत बह तो पर्याय है । 

श्रब उसमे यह, प्रश्न होता है कि यह किसी गुरकी पर्याय है श्रथवा नही ? स्पर्शन 
आदिक इन्द्रियसे जो भी जानो गया है व्रह स्पर्शगुण नही है, - किन्तु स्पर्श गुणकी पर्याय है । 
श्रोत्रइन्द्रियसे जो जाना ग्रया वेह शब्द भी पर्याय है । हाँ इतनी बात और है कि शब्द किसी 
गराकी पर्याय नही है किन्तु प्रदेशंवान द्रव्यकी पर्याय है । प्रकरण यह चल रहा है कि गयणों 
के कार्य क्या क्‍या होते है ? श्रब तक जीवद्रव्यके गुणोंके कार्य बताये गए श्रौर पुदगलके 
गणोके कार्य बताये गए । श्रब शेष जो ६ द्रव्य है उन ६ द्रव्योके गणोकी क्रिया बदलती 
है । तीसरा द्रव्य है धर्मद्रव्य । धर्मद्रव्य उसे कहते है जो जीव पुदुंगलके गमनमे हेनुभूत हो। 
यद्यपि धर्मद्रव्य किसी, जीवको प्रेरणा करके चलाता नही । किन्तु जीव या पुदूगल जब चल 
रहे०की अवस्था धारण करते है तो उस समयमे निमित्त होता है। जैसे मछलीके चलनेमे 
जल निमित्त है, तो कही जल, मछलीको जबरदस्ती नही चलाता है, किन्तु मछली जब 
चलना चाहे, जब अपने चलनेकी क्रिया बनाये तो वहाँ जल निमित्तभूत है सो स्पष्ट ही है । 
यदि जल न होता तो मछली चल न सकती थी, फिर भी जलने जबरदस्ती मछलीको नही 
चलाया । इसी प्रकार यदि धर्मद्रव्य न होता तो जीव और पुद्गलमे गमन न हो सकता 
था, फिर भी धर्मद्रव्य जीव और पुदूगलकों जबरदस्ती चलाता नही है। जब जीव श्रौर 
पुदूगल गमन करे तो उनके चलनेका निमित्त है धर्मेद्रव्य | एक विशेष बात यह भी जाने । 
धर्मद्रव्य॒ निष्क्रिय है, वह क्रियावान नहो है, स्वयं नह्ो ,चलता । स्वय चलकर जीवको 
चलानेमे कारण ,नही होता । जैसे जल है वह स्वय नही चल रहा, वह तो भरा हुम्ना है 
, और मछली चलना चाहे तो उसके लिए जल निमित्त है। यघ्यपि दृष्टान्तमे जो जल बताया 
गया है, जल कभी चलता है पर वह चलनेकी स्थिति अश्रलग है। चलनेके कारण मछली 
चल सकी हो ऐसी बात नही है। जल न चले तो भी मछली चलती है। दृष्टान्तमे यह 
बताना है कि जैसे मछलीके गमनका निमित्तभूत जल्‌ स्वयं नही चल रहा, चलकर मछली 
को चलानेमे निमित्त नही बन रहा, वह तो स्थित है, उसका निमित्त प्राकर मछली श्रपना 
गमन कर रहो है । यो ही धर्मद्रव्य निष्क्रिय है।. उसमे क्रिया किसी प्रकार नही है, स्वयं 
नही चलता है घर्मद्रव्य, फिर भी जीव पुद्गलके , चलनेमे धर्मद्रव्य तिमित्त होता है, इस 
कारण धर्मंद्रव्यका कार्य गतिहैतुत्व हुआ । जीवपुद्गल गमन करें तो उनके गमनसे कारण 
हुए, बस यह धर्मेद्रव्यका कार्य है श्रथवा यो समकझिये कि धर्मेद्रव्यको जो कार्य बतायां गया 
. है वह आपेक्षिक:धर्म है, यह गुण भो आपेक्षिक है। जीव और पुद्गलके गमन मे निमित्त 
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होना यह बर्मद्रव्ययी एक विशेषता है | इस ही विशेषताकों लेकर गतिह्वतुत्व द्रव्यका गुण 
बताया गया है। विशेषता तो है ही इस ६प्टिसे यह गृण उसमे है लेफिन टूगरे पदार्थवा 
नाम लेकर जीव और पुद्गलके चलनेवी वात कहकर यहां स्वस्प दिखाया गया घर्मद्रव्यका, 
यो धर्मंद्रव्यका गुण अपेक्षित होकर वर्णागमे श्रा रहा। पर धर्मद्रव्यमे यह एक श्रसाधारण 
विशेषता है कि किसी अन्य द्रच्यमे नही पायी जाती कि जीव श्रौर १द्गलके चलनेमे मिमित्त 
होना । धर्मद्रव्य अमूर्तिक है, उसमे रूप, रस, गंध, स्पर्ण नहीं है । श्रौर यह लोकाकाशमे 
पूर्णतया व्याप्त है, ऐसा नहीं है कि इस लोक़ाकाशका कोई भी प्रदेश धर्मद्रव्यसे श्रस्पृथ्य 
रहा हो ! तो धर्मंद्रव्य चूंकि लोकाकाए्मे सर्वत्र व्यापक है और उसका जो शगुस्लघुत्वगुणके 
कारण परिणमन है वह परिणमन एक है, इस कारण धर्मद्रव्य श्रवण्ड एक द्रव्य है । 

द्रव्यका चौथा प्रकार है अ्रवर्मद्रव्य । अ्रधर्मद्रव्यमे गुण है स्थितिहेतुत्त / उस गुण 
का कार्य क्‍या है ” उसके सम्बन्धमे कहते हैं । स्थितिहेतुत्वका श्रर्थ है कि जीव भौर पुद्यल 
चलते हुए जब ठहरें तो उनका इस अवस्थितिमं निमित्त होता है। यह बात अधर्मद्रव्यमे 
पायी जाती है | एक ऐसी नीति बना लें कि किसी भी पदार्थमे यदि कोई विभिन्‍न कार्य हो 
रहा है, बदलकर कार्य हो रहा है तो वहा कोई परद्रव्य निमित्त भश्रवश्य होता है, क्योकि 
जो वदल बदल कर कार्य होता है वह कार्य है श्रापेक्षिक विनाशीक परनिमित्तसे होने वाला । 

६ दूसरा कोई द्रव्य निमित्त होता है तो जब जीव पुद्गल श्रभी चल रहे थे और चलते 

हुए अ्रव वे ठहर रहे है तो ठहरना एक नया कायें है श्रौर ठहर कर ठहरे ही रहे सो नही, 
फिर चल भी देते है । तो यह ठहरना एक विनाशीक अवस्थिति है | तो जब जीव पुद्गल 
चलकर ठहरता है तो वहा अधर्मद्रव्य निमित्त होता है । तो जीव पुदुगल जब ठहर रहे हो 
तो उनके ठहरनेमे श्रधर्मद्रव्य निमित्त होता है, यही अ्रधर्म॑द्रव्यका कार्य है । 

इस विपयको समभनेके लिए एक यह हृष्टान्त लें कि जेसे चलते हुए मुसाफिरको 
ठहरानेमे पेडकी छाया निमित्त रहती है तो वर्टाँ देखो वृक्ष चलकर स्वय नही ठहरा रहा। 
वह तो जहाँ है वहाँ ही है । और चलकर ठहरानेकी प्रेरणा करे वह वृक्ष सो भी वात नही 
है श्रौर एक जगह स्थित होकर भी वृक्ष मुसोफिरको ठहरानेकी प्रेरणा करे सो भी बात 
नही ।- जितने मुसाफिर रास्तेसे चल रहे है, कया वह वृक्ष सभीको पक्डकर रोक रहा है ? 
नही । उन मुसाफिरोको ठहरनेकी इच्छा होती है और वे ठहरनेका यत्न करते है तो वहाँ 
वह वृक्ष निभित्त है। जैसे गर्मके दिनोमे कोई मुसाफिर चल रहे हैं, उन्हे संताप हो रहा 
है । नीचेकी जमीनसे भी श्रौर ऊपरकी धपसे भी, ऐसी स्थितिमें वे ठहरना चाहते है, पर 
यो ही कही मैदानमे ठहरते हुए न देखा होगा । वहसे तो भागभेकी कोशिश करते हैं। चलते 
हुएमे रास्तेमें कोई वृक्ष निकटमे ही मिल गया तो वहा वे मुसाफिर ठहर जाते हैं। चलते 
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हुए मुसाफिर जब ठहरजेका भाव करे, प्रत्यत करे तो उनके ठहरनेमें जसे वृक्ष निमित्त होता 
है इसी प्रकार जब चलते हुए जीव पृदुगल जब ठहरते है तो उनके ठहरनेमे अधर्म द्रव्य निमित्त 
होता है। इस निमित्तको इस तरहसे पहिचान ले कि जेसे कोई छ्वपमे चलने वाले मुसाफिर 
यदि उन्हे वृक्षकी छाया मिल जाय तो वहाँ ही ठहरते है, ध_पसे व्याकुल होकर छपमे ही नहीं 
ठहरते, यदि वृक्ष न होता तो मुसाफिरोका ठहरवा न बनता । यो ही समभिये कि यदि धर्म- 
द्रव्य न होता तो जीव पुद्गल ठहर नही सकते थे । हृष्टान्तमे भी इतनी बात जान लेनी 
चाहिए कि कोई मुसाफिर छपसे व्याकूल होकर वृक्षके नीचे यदि ठहर रहा है तो उस ठहरने 
मे निमित्त तो श्रधर्मद्रथ्य, ही है। कही ऐसा नही है कि इस दृशन्तमे उनके ठहरनेमे निमित्त 
वृक्ष है, इसके श्रागे कुछ बात नही है। वहा भी निमित्त अधर्म॑द्रव्य है और वृक्ष आश्रयभ्रृत 
है । ऐसे ही धर्मद्रव्यके हष्टन्तमे भी समझना चाहिए कि मछलीके चलनेसे जल निमित्त है 
ऐसा कहा गया है | सो ऐसा नही है कि मछलीके चलनेमे जल निमित्त है, इसके आगे और 
कुछ नही है। उसके चलनेमे भी धर्मेद्रव्य निमित्त है और जल एक आश्रयभूत है। धर्म अधर्म 
द्रव्य समस्त लोकाकाशसे तिलसे तैलवी तरह व्याप्त है। बीचमे कोई प्रदेश धर्म और श्रधर्म 
द्रव्यसे सूना हो जाय, ऐसा नहों है। श्रब इसी धर्मद्रब्यके कार्यको एक निरपेक्ष दृष्टिसे देखा 
जाय तो मालूम होता है कि यह स्थिति हेतुत्वगुण अ्रधर्मद्रव्यका' जो बताया गया वह आपे- 
क्षिक धर्म है। किसी जीव पुदुगलका नाम लेकर, उसका सम्बन्ध बताकर कहा गया है, फिर 
भी यह विशेषता तो अधर्म द्रव्यमे है ही कि जीव पुद्गल जब ठहरे दो उनके ठह रनेमे ये 
निमित्त बने ऐसी विशेषता अ्रधर्म द्वव्यमे है ही ।-इस कारण यह असाधारण गुण है। और 
इस असाधारण गुरणाका कार्य है जब जीव पुद्गल चलकर ठहरते है तो उन ठहरना वस्तुत 
अध्मेद्रव्यका काये अ्रधर्मद्रब्यका श्रगुरुलघुत्व गुराके कारण जो सद्गुण हानि वृद्धिरूप परिण- 
मन चलता रहता है वह ही वास्तविक कार्य है, पर उसका व्यक्त रूप क्‍या है, इसके समझे 
बिना द्रव्यके विषयमे स्पष्ट जानकारी नहीं हो पाती, अ्रतएव इस आपेक्षिक धर्मी द्वारा उसका 
“कार्य बताया गया है। 

५ वी जातिका द्रव्य कहा गया था आाकाश्ञ द्रव्य । श्ाकाण द्रव्यका असाधारण 
गुरा है भ्रवगाहनहेतुत्व । इस गुणका कार्य क्या है, इस सम्बन्धमे श्रब कुछ वर्णन करते हैं । 
आकाशका गुणा बताया गया है कि समस्त द्रव्योके श्रवगाहनके हेतुभूत होता है, तो आकाश में 
यह विशेषता है कि समस्त द्रव्योको अवगाह दे सके । यह असाधारण गुण है ग्राकाशका, 
क्योकि यह विशेषता भ्रन्य द्वव्यमे नही पायी जाती है। कभी ऐसा भी विदित होता है कि 
एक घडेमे राख भरी हैं, उसीमे पानो भर दिया गया, उसोीमे कुछ सुइया डाल दी गईं। 
अब कोई यह शंका-कर सकता है कि देखो सूईंका अवगाह उस्त पानीमे हो गया, उस राखमें 

का 
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हो गया, लेकिन वहाँ भी श्राकाश है श्रीर परमार्थत श्राकाणग्रे सबका प्रचगाह है। श्राकाग 
के जिन प्रदेशोमे राख रखी है उन्ही प्रदेशोमे पानों भी समा गया । यह राखकी विशेषता 
है कि उसका प्रतिबंध नहीं किया, मगर श्रवगाहन दिया श्राकाणने ही । तो श्राकाशद्वव्यका 
कार्य हुआ सब द्रव्योको अ्रवगाह देवा । यद्यपि समस्त द्रव्य श्रपने क्षेत्रकी श्रपेक्षासे अपने 
अ्रपने स्वरूपमे ही हैं, श्रपने ही प्रदेशमे है, लेकिन परक्षेत्रकी अ्रपेक्षासे देखा जाय तो वे सर्व- 
द्रव्य श्राकाशके प्रदेशके स्थानपर ही है । 

जैसे श्राकाश प्रदेशी है इसी प्रकार जीव भी प्रदेशवान है | जीवमें भी निजके प्रदेश 
है । यह जीव भी तो स्वय अपने आ्रापमे कोई विस्तार लिए हुए है। तो जीव श्रपने प्रदेशमे 
रह रहा है । परमार्थत तो यह बात है किन्तु जब परद्रव्यकी श्रोर दृष्टि देते है तो यह वात 
भी सिद्ध है कि यह जीवद्रव्य आकाहमे रह रहा है, ऐसे ही समस्त पदार्थे श्रपना अ्रपना प्रदेश 
रख रहे है । जो एक प्रदेश पदार्थ है वह एक प्रदेशमे ही है, श्रपने स्वक्षेत्रकी श्रपेक्षासे जो 
असख्यात प्रदेदा है वे श्रपने ही उन असंख्यात प्रदेशोमे रह रहे है। जो अनन्तप्रदेशी है 
भ्राकाश वह अपने श्रनन्त प्रदेशोमि रह रहा है। तो सभी पदार्थ स्वक्षेत्रकी अपेक्षासे अपने 
अपने प्रदेशमे ही रहते है, फिर भी परक्षेत्रकी अपेक्षासे देखा जाय तो वे सभी पदार्थ श्राकाश 
के प्रदेशके स्थानपर हैं । श्राकाशको छोडकर अन्यत्र कही भी नही हैं । श्रभी तक जो धर्म- 
द्रव्य, अ्रधर्मद्रव्य भौर ग्राकाशद्रव्य इन तीन अजीवोका वर्णन किया, जीव भी अमूर्तिक है 
श्रौर आगे जो कालद्रव्य कहा जायगा वह भी श्रमृ्त है, लेकिन अमूर्त होनेपर भी इन शरमू्ते 
द्रव्योमे से सबसे अधिक परिचय हम आपको जीवद्रव्यका है | कारण यह है कि हम श्राप स्वयं 
जीव है, अपने श्रापपर श्रवस्थायें बीतती है, उनका अनुभव होता है इसलिए अपने आपका 
परिचय सुगम हो जाता है। तो अमूत्तेद्रव्योमे श्रपेक्षाकृत स्पष्ट परिचय जीवद्रव्यका होता है, 
उसके बाद वुछ परिचय हो सकता है आकाशद्रव्य है। श्राकाशद्रव्य अ्मूर्त है, वह किसी 
इन्द्रिय द्वारा ग्राह्म नही है, फिर भी सबवी प्रतीतिसे है कि यह आकाश है। है भौर उसे 
यह आसमान है, यह पोल है श्रादिक शब्दोसे लोग बता सकते है | उस आकाशंद्रव्यका काम 
है स्थान देनेका । एक दृष्टिसे देखा जाय त्तो यह अवगाहनहेतुत्व भी अपेक्षक धर्म है । पर- 
द्रव्यका नाम लेकर जो जीव पुद्गल श्रादिक द्रव्योको अ्रवेगाह 'देवे, ऐसा सम्बंध बनाकर 
श्राकाशका धर्म बताया गया है श्रतएवं श्रपेक्षक है, फिर भी यह विशेषता श्राकाशमे ही पायी 
जाती है, अन्य पदार्थोमे नही, यह बात भी तो तथ्यसे प्रलग नहीं है, इस कारण अभवगाहन 
हेतुत्वकी विशेषता श्राकाशद्रव्यमे है, इस कारण आकाशद्रव्यका असाधारण गुण भवर्गाहन 
हेतुत्व है । 

अब छठवी जातिका द्रव्य बताया गया है कालद्रव्य । कालद्रव्यका गण है परिर्णमन 
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हेतुत्व । इस परिणमनहेतुत्व गुणका कार्य क्या है सो सुतो । कालव्रव्य परिरमन हेतुकरूप 
है योने कालद्रव्य जी व, पुद्गल, धर्म, अधम, आकाश और काल, सभी द्रव्योके परिणमनमे 
निमित्ते रूप है॥ इस-कारेण कालब्रव्यका कार्य परिणमर्मे हेतुभूत होना है, यद्यपि परमा्थि- 
कता यह है उपाद,न दृष्टिसें कि सभी द्रव्य अपने ही उपादानसे अपना परिशमन करते हैं, 
किसी भन्‍्य पदार्थकी परिरणंतिसे कोई श्रन्य नही परिणमता । तो-भी सभी द्रव्य जब परिणम 
रहे है तो वहाँ परिशंमते हृए जीव पुद्गल झादिकके परिणमनमे कालद्रव्य निमित्त रूप है । 
कालंद्रव्यके सम्बन्ध आंदिक पर्यायका निमित्त पाकर जीवादिक द्रव्य परिणमन किया करते 
है। यह, सब निमित्त होना |उदासीन रूंप है, इसमे प्रेरणं। नही भलक रही । इस कारण 
कुछ ऐसा विचार होने लगता है कि इसमे निमित्त क्या होगा ? क्‍या किया कालने ? लेकिन 
मोटे रूपसे भी देख लो कि यदि समय-न गुजरे' तो 'परिणमन तो न होता । 

कोई बच्चा है श्लौर १०-१५ वर्ष बाद जवान होगा तो १०-१५ वर्षका समय 
गुजरना उसके जवान होनेमे निमित्तभूत है या नहीं ? यो'मोटेलूपसे भी समझा जा सकता 
है । सूक्ष्महूप तो यह है कि प्रत्येक, निरंश समयका निमित्त पाकर प्रत्येक द्रव्य अपने निरंश 
एक समयका परिणमन करता रहता है। यह कालब्र्व्य लोकाकाशके एक-एक प्रदेशपर 
एक-एक अवस्थित है (; काल बहुप्रदेशी नही होता और एक प्रदेशपर बहुत्त कालद्रव्य भी 
नही है । अपनेसे सम्बन्वित संसर्गके आये हुए पदार्थोके परिरामनमे निमित्तभृत होते है 
किसी भी द्रव्यके परिणमनमे निर्मित्तभ्त, नही, किन्तु: द्रव्यका परिणमन अन्य द्रव्यके परिण - 
मनमे निमित्तभूत है यहाँ एक यह बात विशेष,समभाना है'कि आकाशद्गव्य अनन्तप्रदेशी 
है । लोकाकाशके बाहर भी अआ्रांकाश है । /वहाँ “कोई , यह जिज्ञासा - करे कि कालद्रव्यः तो 
लोक़मे ही पाये जाते है।फिर अलोकमे 'रहने।वलि आकाशका .परिणमनः कैसे होगा ? उत्तर 
यह है ।कि झ्राकाश अखंण्ड है। ,एक। ही (' किसी भी।एक पदार्थके परिशमनके लिए -निमित्त- 

भूर्त पदार्थ होना' चाहिए ॥ परिशमनाउसकी फिर सबमे होगा ।' तो चूंकि श्राकांश श्रख्ण्ड 

है और-लोकाकाशसे कालद्रव्य पाये जाते हैं, .उन ,कालद्रव्योका निमित्त पाकर, भ्र्थात्‌ समय 

परिणमनका निमितत पाक़र आकाश परिणमन करता है, तो 'चेकि वह अख़ण्ड है इस कारण 

उसमे यह .बीत न बनेगी ध॑क इस. लोकाकाशमे! _तो , परिशणमन , करे और अलोकाकाशमे, न 

करें। वस्तुत. आकाशके दो भाग नही है--लोकाकाग : और /अलोकाकाश ।, :श्राकार्श तो 

अविभेक्त अखण्ड एक है। हम यह निरखकर कि जितने स्थानमें;जीव, ,पुद्गल),घर्म, अधर्म 

और कालद्रव्य पाये! जा रहे है वह 'तो लोकाकाश है, *इससे बाहर ,भ्रलोकाकाश है ।' यह 

उपचरित भेद है। "आकाश तो वस्तुत + प्रखण्ड है औरए कालंद्रव्यके परिणमनका निमित्त 


दी कै हक] 
॥ 4 | व 
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पाकर वह समस्त एक अखण्ड झ्राकाश परिणमन करता है। 

पूर्ववत्‌ यहा भी यह विशेषता जानना है कि कालद्रब्य श्रन्य द्रव्योके परिशमनमे 
निमित्त हो रहा है तो यह कथन आपेक्षिक धर्मके माध्यमसे है। परपदार्थोका परिशमनका 
जो हेतु है सो कालद्रव्य है। यद्यपि आपेक्षिक, दृष्टिमि यह कथन बना, फिर भी दो वातें यहा 
जाननी है--पहिली तो यह कि समस्त द्रव्योके परिणमनमे निमित्त हो सके ऐसी विशेपता 
कालमे ही है अन्यमे नही है। तो यो यह विशेषता कालमे ही तो पायी गई, सो यहे॑ एक 
ग्रसाधारणा धर्म है । दूसरी बात यह है कि कालद्रव्य भी स्वय ही निरन्तर परिणमन करता 
रहता है सत्‌ होनेसे | तो उस कालद्रव्यमे परिणमनवा कारण निमित्तरूपसे यही कालद्रव्यका 
परिणमन है और उपादान भी यही है | तो यो कालका निमित्तभूतपनेका भ्रसाधारण गुण 
पाया जाता है और द्रव्य प्रत्येक साधारण और अभ्रसाधारण धर्मसे युक्त होता है । कोई एक 
साधारण धर्मीमे तन्मय हो, ऐसा नही अ्रथवा साधारण धर्मसे तो रहित हो और श्रसाधारण 
धर्मको लिए हुए हो, ऐसा भी नही है | अ्रव कालद्रव्यके गुणका कार्य यहाँ बताय्रा गया है 
कि समस्त द्रव्योके परिणशमनमे हेतुभूत होना | यो इस परिच्छेदमे गुण भौर गुणीके कार्यका 
सक्षिप्त दिग्दर्शन कराया गया है | 

सर्वेप्रथम बात यह चली थी कि आनन्दका उपाय जाननेके लिए आनन्दके स्वरूपकी 
और आत्माके स्वरूपकी पहिचान कर लेना आवश्यक है। उसी सिल्सिलेमे यहाँ यह व्रणंन 
किया जायगा कि आत्माका स्वरूप क्या है ? झात्माका यथार्थ स्वरूप जो उसका सहज स्व- 
भाव है, प्रत्येक वस्तुका यथार्थ स्वरूप वह है जो उसका सहज स्वभाव है | जबसे वस्तु है 
तबसे जो हो उसे सहज कहते है । सह जायते इति सहज । जो सत्त्वके साथ ही उत्पन्न हुआ 
हो वह सहज है, सत्त्व है अ्रनादि | तो वह भाव भी अनादिसे है। यो अनादिसे आात्मामे 
तन्‍्मये रहने वाला, जो भाव है वह जीवका स्वरूप है । भ्रव ऐसा भाव खोजिए क्‍या है /? 
उन पदार्थेके नातेसे जो भाव सहज मिले वह जीवका स्वरूप! है ।' यद्यपि पदार्थके नातेसे ६ 
साधारण धर्म भी सहज हैं--श्ररितित्व, वस्तुत्व, द्रव्यत्व; भ्रगुस्लघुत्व, प्रदेशवत्व और प्रमेय- 
त्व, लेकिन उनका तो पदार्थपनेसे नाता है। जीव ,व्यवितसे नाता नही,है ॥ हालाकि वह 
जीव व्यक्ति उस पदार्थसे श्रलग नही है, पदार्थपना श्रौर जीवपना उसमे एक है; लेकिन पदार्थ 
तो जीवके अ्रतिरिक्त अन्य भी होते है। इस <व्याप्यव्यापक ।भावका भेद है, ऐसा भाव । ऐसा 
सहज स्वभाव जो जीवमे ही पाया जाय, श्रन्य पदा्थेमि न पाया ,जाय वह भाव है जीवका 
स्वरूप । वह स्वरूप है चैतन्य भाव । सामान्य, चैतन्य । ज्ञान दर्शन स्वरूप । वह जीवका 
यथार्थ स्वरूप है। यद्यपि जीवमे अ्रनेक बातें हैं, विकार भी होते है और वे विभिन्‍न प्रकारके 
होते हैं, अनेक परिणमन होते है आकारकी हदृष्टिसे और परिणमन पृथक-पृथक्‌ गुणोवी दृष्टि 
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से, और परिणमन लिया । यहाँ विभावपरिण मनवी तो बात ही क्या, बोईसा भी परि- 
णमन परिणमनके नातेसे वह स्थायी नहीं है, अतएवं परिणमन जीवका यथार्थस्वरूप नहीं 
है | परिणमन जीवमे है पर जीवका यथार्थस्वरूप जिसका, लक्ष्य करके संसारके सकट टल 
जायेंगे । सब संकटोका मूल 'मोह मिथ्याभाव भी टल जायगा । वह स्वरूप है #वन्यभाव । 
यदि अपने जीवनको सफल करना है तो एक यह निर्णेय रखना होगा कि मेरा काम तो 
केवल अपने सहज ज्ञानमे ले लेना श्रौर उसमे ही तृप्त रहना, बस यही एकमात्र काम मेरा 
रह गया है, बाकी काम सब श्रसार है'। 

उपलब्ध वुद्धिका आत्महितमें उपयोग करनेका अन्ुरोध--देखिये ज्ञान पाया है, 
विद्वत्ता पायी है, श्रच्छी बुद्धि पायी है तो उसकी सफ्लता ज्ञानमग्नतारूप' कामके कर लेनेमे 
है। दुनियाकों हम,कुछ बता दें, दुनिया भी मेरे बारेमे कुछ समभ जाय, बहुतसे जन मेरा 
परिचर्य पा ले श्रथवा मेरेसे उनका कुछ लगाव वन जाय, स्नेह बने, ये सारी बातें उसके 
लिए बेकार है, क्योकि इतने बडे भारी लोक्मे जो ३४३ घत्तराजु प्रमाण है, यह वतंमान, 
यह क्षेत्र, ज्यादहसे ज्यावह जहाँ तक यद्य पल सकता है वह भी सारा क्षेत्र बया है ? यह 
ती संमुद्रके एक बिन्दुकी तरह है । फिर भी इस क्षेत्रका कोई विश्वास नही है । उस यशका 
भी विश्वास नही, उसमे भी हानि, वृद्धि और गुणा उसके बदले श्रपयश भी | तो क्‍या सार 
रखा है यहाँ किन्‍्ही अन्य कामोमे ? उसके करने योग्य काम केवल अपने सहज चैतन्यस्वरूप 
का ज्ञानमे लेना, स्वानुभव करता, बस यही मात्र मेरा काम है ज़ो कि सारभूत है, हितकारी 
है। भ्रन्य काम तो उसके लिए काम ही कुछ नही है । यह निर्णाय होना चाहिए ।-हम अपने 
निर्णेयपर कितना, अटल रह पाते है यह इसके बादक़ी बात है। भ्रटल न रह पाये, ऐसा कुछ 
कारण है, तो इसके मायने यह नही हुआ ,कि निणिय भो क्यो "करे उसका, जिस ब्रातपर 
अटल नही रह सकते । भ्रटल रहनेका कारण निर्णय होगा । अटलके ब्राद निर्णय नही, 
किन्तु अ्रटलताके लिये निर्शापना पहिले श्रायगा । तो यह निर्णय करना झ्ावश्यक है कि नस 
अपनेको समझ लू कि मैं केवल एक सहल “तन्यस्वभावी हु । यही मेरा सत्यस्वरूप है, मेरा 
सर्वेव यही है, इसमे ही मेरा काम है, इसमे ही मेरा वैभव है । इतने तक ही मेरा सम्बंध 
है, इससे बाहर कुछ भी बात नही है, यह,निर्णाय होना चाहिए श्रटल और इस निर्रायमे 
लौकिक जनोके द्वारा मानी हुई कोई सम्पदा भी मिटे, उसमे खुश-होना चाहिए । 

आत्मयाथात्म्यपरिघयकी महिमा--जीवके यथार्थ स्वरूपके परिचयका कितना 
महत्व है ? सारे संवटोसे दूर हो जानेका यही कारण बनता-है। तो ज्ञात हुआा होगा 
आरत्माका यथा स्वरूप सहज “>तन्यभाव, जिसके सम्बन्धमे कुछ थोडी सी,बात कही गई, 
लेकिन इतना सुनने और बोलनेके बाद भी अनेक लोगोके चित्तमे यह बात आती होगी कि 


१६६ ग्रध्यात्मसहस्री प्रवचन हित्तीय भाग 


यह तो केवल बात ही बात कही गई है, केवल कहना मात्र है। उसका अभी स्पष्ट बोध तो 
इश्ना नही कि आत्माका यथार्थ चैतन्यस्वभाव क्‍या है ? तो भाई स्पष्ट बोध तो ग्नुरूप 
पुरुषार्थ करके उस चतन्यस्वभावके अनुभव करनेमे होगा | जैसे कोई पुरुष किसी अ्रच्छी 
मिठाईकी प्रश्सा करे और हर तरहसे उसका स्वरूप समभाये, उसके खानेमे जो आनन्द 
ग्राता उसका भी वर्णोन करे तो उतना वर्णन सुननेके बाद भी उस श्रोताकी समकमे उस 
मिठाईका या भोज्य पदार्थका स्पष्ट ज्ञान कुछ नही हो पाया श्रौर बल्कि वह तरंसने लगा 
और अपना एक क्लेश और बढा लिया | उसका स्पप्ट बोध कुछ नही हो पाया । कैसे हो 
स्पष्ट बोध ? उसका तरीका यह है कि वह चीज उसे दे दे और वह खाये। खाकर स्पष्ट 
ज्ञान वह करेगा कि इसका यह रस है। तो ऐसा स्पष्ट ज्ञान कही बातोमे आ सकेगा ?.खाने 
का स्पष्ट ज्ञान कि कसा रस है, उसका स्पप्ट परिचय । क्‍या खाये बिना केवल बात वातके 
क्रतेसे श्रा जायेगा ?,.यहाँ तो मात लिया जायेगा कि नही ञ्रा सकता | वस ऐसी ही वात 
यहाँ भी समभिये'कि आात्माके उस सहंज, चतन्यके स्वभावके श्रनुभवकी बात स्पप्ट परिचय 
प्रनुभवसे ही झा सकेगी, ,उस समता समाधि भावमे ही आ सकेगी । उसका अन्य उपाय 
नही है॥ अन्य उपाय तो उसेकी: तेयारीके लिए है। मैं श्रपने उस ज्ञानस्वभावको धीरेसे 
ज्ञानमे लू, खडबड करके रही लिया'जा सबता। उसवा कोई अन्त रास्ता है जिसका'न 
ओर है, ने छोर है, ऐसे इस भीतरी रास्तेसे इस ज्ञानोपयोगको / ले जाकर उस स्वानुभवकों 
ग्रहण कर लें 'यह बात बातोसे न बनेगी । यह पौस्षसाध्य है, फिर भी उस श्रनुभवका हम 
श्रागम करे. भ्र्थात्‌ शब्दों द्वारा, 'युक्तियों द्वारा हम अपनी समझ बनाये यह तो करना+ही 
होगा और करते ही है ।-साथ ही हम' उसका निगम बनायें तो श्रपने आपके हीं कुछ प्रयोग 
से अपने ही उस भीतरी पौरुषसे: उसके 'बुछ-कुछ स्वोदका! अदाजा करने लगें, यह तो 
करना ही होगा। यहाँस्‍्तीन बातें, है श्रागंम," निगम और अनुभव । भ्रागम तो 'शाब्दबोधसे 
श्रधिक सम्बन्ध रखता है अथवा युक्तियोसे ! सम्बन्ध ; रख 'रहा है . श्ौर निगम अपने झापके 
अन्तरज्धमे उसका एक हृढ परिचय बने; / उससे सम्बन्ध रखता है। शोर।स्वानुभव,तो एक 
रस हो करके एक' जान॑त परिणमन हुश्रा उससे सम्बंन्ध रखताः हैः हमे आगम और 
निर्गम 'करनेका तो कोम है ही: है ॥ उसके' बिना हम स्वासुभवमे पहुच न सकेगे। तो चूंकि 
थे सब बातें अपने -जैतन्यंस्वभावके जानने (पर हीःहो सकेगी, 'अत उसके परिज्ञानकां तो 


गा 295- “हे 222 
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पौरुष करना ही'चाहिए।/ !"( ः 

- घर्मदर्शनपौरुप--देखिये | यहाँके सर्वेसमांगम अ्रसार है, मेरे हितरूप नहीं है। उन 
सब समागमोंके, बीच, रहकर उनमे मौज मानना, यह तो अपने जीवनके अमुल्य 
क्षणोकों व्यर्थ खोनो है (लेकिन जब!/शक्ति नही है निरन्तर स्वानुभव कर सकनेकी तो इन 
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बेकार बातोमे से भी छटनी करदो पडती है कि कौनसी वात अधिक वेकार है श्र कौनसो 
वात कम बेकार है और कौनसी वाते हमे हितकारी तत्वकी और ले जानेकी पात्रता बनाये 
रख सकने वाली है ” बस इसी छंटनीके झ्राधारपर लोकव्यवहारका धर्म चलता है। धर्म तो 
वास्तव यह समाधिभाव हो है, पर नहीं बनता है त्तो क्या करना ? वहाँ विवेककी आाव- 
इ्यकता होती है । यहाँ श्रात्माके स्वरूपकी वात चल रही है । 
श्रात्माका स्वरूप है सहज चतन्यस्वभाव | यह स्वभाव शाघ्वत रहता है। ज्बसे जीव 
है तबसे ही जीवका स्वभाव है, जब तक जीव है तब तक जीवका स्वभाव है, अनादिसे है, 
अ्रनादिसे ही यह 5तन्यस्वभाव है, जीव अश्रनन्‍्तकाल तक है, श्रनगादिकाल तक ही यह चैतन्य 
स्वभाव हैं । यद्यपि श्राज भी और आजसे पहिले विभाव परिणमनमे ही यह जीव रह रहा, 
किन्तु चतन्यस्वभाव शाइवत रहा । जब विभाव परिणमन हो रहे है तब भी शाश्वत स्वभाव 
है, जब स्वभाव परिणमन होता है तव भी यह चैतन्यस्वभाव शाइवत है । इसके मर्म तक 
जब पहुचदे है तो एक दृष्टि कहती है कि इस स्वभावका तो परिणमसन भी नही हुआ । जब 
उस वस्तुके सर्ईस्वरूपकी श्लोर दृष्टि करते है तब दृष्टि कहती है कि परिणमन बिना कोई सत्त्‌ 
ही नहीं होता । यह भी परिणम रहा है, गुणी विभावरूप परिणमा है तो कोई स्वभावरूप 
परिणमता है। यहाँ एक दृष्टान्त लीजिए । जैसे जलको अ्रग्निके सम्बधसे गर्म कर लिया 
गया । गर्म कर लेने पर भी जब जलके रवभावकी हम चर्चा करते है, दृष्टि करते है तो क्या 
कहा जायगा, क्या समझे आयगा, वया जलका गर्म होना स्वभाव है ? गर्म हुए जलमे भी 
जलके स्वभावकी दृष्टि करते है तो समझ यही बनती है कि स्वभाव तो इसका ठडा है। भ्रव 
यह वतलावो कि जलका जो स्वभाव है वह गर्म हालतमे मिट गया कि है ? अ्रब यहाँ दो 
इृष्टियोसे इसके उत्तर आ जाते है। एक दृष्टि आयी कि गर्म होनेपर भी जलका स्वभाव 
मिटवा नही है, अतरज्ध है । उससे कुछ वहिरज्भ दृष्टि होनेपर जब सर्वतोमुखी निरीक्षण 
होता है तो कहा जायगा कि हाँ वह स्वभाव इस समय गर्मेरूपमे व्यक्त हुआ है । 
जाननेका प्रयोजन जानना ही रहनेमें आकुलतासे छुटकारा--अब वया है काम ? 
सब कुछ जानकर सब दृष्टियोंसे सारे निर्णाय करके जो एक वास्तविक है, वस उसको जान 
लीजिए । देखिये--जाननेका प्रयोजच जानना ही है और कुछ नही | जब लोग जाननेका 
प्रयोजन जावनेके अलावा और कुछ बनाते है तब वे आकुलतामे पड जात हैं | जैसे घरके 
वच्चोको जागा तो जान करके उसका प्रयोजन क्या बना ? कोई उनका उद्धार, उत्थान, 
विकास, लोककी वात यह यो बने, यह धनी बन जाय, यह सुखमे +हे, यह मेरे काम श्रायगा 
श्रादिक विबलप उठते हैं तो उन्होंने जाननेका प्रयोजन जाननेके अलावा दुछ और बना डाला । 


वही वारण हैँ कि उनके वल्श रहता है। और जाननेका प्रयोजन यदि झानद्य गशात्र ज्ह्ठे 
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तो वहाँ बलेश नहीं । तो परमार्थपथमे निरखिये--हम श्रपने श्रात्माके इस यथार्थस्वरूपको 
जान रहे है। उस जाननेका प्रयोजन क्यां है ” बस यह जानना ही रहे भौर कुछ नही । 
इसके ही निकट बाहरकी बात देखिये --जो जानने का इतना भी प्रयोजन बनायें कि जान 
करके श्रब समभझावो दूसरोको, बस लो इतनेमे भी एक संकट तो श्रा ही गया । इतसेमे 
भी बाह्ममे तो यह भाँकने ही लगा | अपने आपसे तो कुछ च्युत ही ह॒ृश्ना । इतना तक भी 
प्रयोजन न होना चाहिए | श्रव ये बाते श्रद्धामे तो पूर्णो हैं किसी भी ज्ञानी सतके, परन्तु 
झाचारमे, प्रयोगमे इतना नही कर पाते है । 
कुछ स्थित्तियाँ ऐसी हैं कि नहीं कर सकते कुछ, लेकिन उद्देश्य लक्ष्य श्रद्धा तो यथार्थमे 
यही होनी चाहिए | झौर होती है ज्ञानी संत्तके कि सब कुछ जाननेमे तो श्रायगा ही, इसे 
रोक नही सकते, क्योकि श्रात्मा ज्ञानस्वरूप है श्ौर ज्ञानका यही कार्य है कि इसमे ज्ञेयाकार 
हो, जानन बने, इस जाननको रोक नहीं सकते । जब विशुद्ध परिणति होती है, उत्कृष्ट विकास 
होता है तो सारा विश्व जाननेमे आता है, लेकिन सिद्ध भगवन्त भी सारे विश्वको जानते 
है, उनके जाननेका प्रयोजन बस जानना जानना है श्रौर कुछ नही । भ्ररहतदेव जानते हैं 
सारे विश्वको, उस सबके जाननेका प्रयोजन क्या है ”? जानन ही जावन । उनकी यह बात 
हमे स्पष्ट समभमे आती है क्योकि वे विकल्प नही करते, कही लगते नही, कुछ श्रन्य वात 
तही करते, लेकिन यहाँ हम आपको यह बात जरा मुश्किलसी बेठती है कि जाननेका प्रयोजन 
केवल जानना ही है । 
विमोहित बुद्धिको त्यागकर जाननकायका प्रयोजन जाननमात्र ही रखनेका अनुरोध- 
कई लोग तो कहते हैं कि ऐसा जाननेका, श्रम;ही क्यो किया ? जाना श्रौर छोड दिया । न 
तो ग्रहण किया, न उसमे प्रतिक्रिया की, न कोई काम बनाया । यह तो वेबकूफी है । इतना 
जाना, इतना पढा लिखा, ,इतने विद्वान बने श्रौर इतने विद्वात बनकर भी क्या किया ? 
जानना ही रख रहा है | तो मोहियोको ऐसा लगेगा । जो जैसी श्रादतके लोग होते है उनको 
प्रादत ही सर्वेत्र पसद है, लेकिन जाननेके अतिरिक्त अन्य कुछ श्रपना प्रयोजन बनानेमे श्रात्मा 
को कोई हित नही मिलता-। हमे जानना है अपने यथार्थस्वरूपको और जातकर करता क्‍या 
है ? बस जानना है, और कुछ नही करना है ) तब फिर दुनियामे हम किसलिए आये ? 
कहाँ आये है ? हम है, अपनेमे हैं, हममे इतना ही सत्त्व है।' हम दुनियामे कंसे आये ? 
किसके लिए आये, किसके लिए नहीं भ्राये ” तो कुछ यहाँ कततेव्य भी नहीं किया | हाँ कुछ 
भी कतंव्य नही । एक श्रन्त परमार्थ श्ान्तिके मार्ममे लगे हुए ज्ञानीका यह वृतान्त है। सब 
कछ जाना, किसलिए जाना ? जाननेके लिए जाना । इस ही मे अलोकिक आनन्द है और 
उत्कृष्ट स्वरूप विकास है । यहाँसे चिगे वहाँ विकास नही है, वहाँ सत्य आनन्द नही हैं । यह 
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बात तो ऐसी हुईं है कि खोदा पहाड और निकला चुहा । हाँ मोध्योके लिए ऐसी ही बात 
है, क्योकि उन्हे अ्रपता बूछ इष्ट नही मिल रहा है। लेकिन जिनका भवितव्य अच्छा है, 
ससारसक्टोसे छूट जानेका जिनका समय आया है, जिनका पूर्ण कल्याण होने वाला है उसकी 
स्थिति ऐसी ही है कि उनका जातना केवल जाननेके लिए ही हो रहा है, भ्रन्य कोई प्रयो- 
जन नही है। अन्य जिनका प्रयोजन है बस वे ही ये श्रतन्‍्त जीव दिख रहे हैं। उनकी कोई 
कमी तो नही है | तो जिस स्वरूपको जाननेकी बात कही जा रही है और जिसको जानकर 
केवल जाननेका ही प्रयोजन बताया जा रहा वह स्वरूफ इस भात्मामे प्रनादिसे है, भ्रनन्‍्तकाल 
तक है । विभावरूप परिशमे तब भी यही स्वरूप, स्वभावरूप परिणमे तब भी यही स्वरूप । 
ऐसे शाइवत सहज चैतन्यस्वभावक्रा झालम्बन लिया जाय तो वह आनन्द प्राप्त होगा, जिस 
आचन्दकी इस ग्रन्थमे चर्चा वी गई है और जो श्रात्माके लिए हितस्वरूप है। इसको जानिये 
और जानते ही रहिये । यह सब सहजचूृत्ति है। इसमे ही परमकल्याण है। 

बाह्य समाममोंमें शान्तिकी असंभवता--हम आप सब जीव यह चाहते है कि पूर्रा- 
तया शान्ति रहे और उस शान्तिके लिए अनेक प्रयत्व करते है। पर यह निरोंय रखिये कि 
शांति हमको मिल सकती है तो हम अपने आपके स्वरूपको सही जाने, और उस आत्मस्वरूप 
के जाननेमे सनन्‍्तुष्ट रहा करे | शान्तिका उपायमात्र एक ही है। आप अनेक काम कर करके 
निर्णय 'करलें कि हमको इससे शान्ति मिली या नही । बचपनसे लेकर श्रब तक अनेक कार्य 
किए गये । जिस अ्रवस्थामे जो कार्य करना था, किया और अब भी किये जा रहे हैं । 
जिनकी बहुत समयमे झ्राशा रखते थे---बच्चे हुए, संतान हुए, उनके भी संतान हुए, दुकान, 
धकान भी बने, सारी बातें हुईं पर जहाँ शान्तिकी बात पूछी जाय कि मिला क्‍या तो उत्तर 
मिलता है कि कुछ नहीं मिला । भला बडे बड़े तीर्थंकर चक्रवर्ती जैसे महापुरुष जिनकी 
भक्तिमे हम अझपने' जीवनको धन्य समभते है उन्होंने सारा वैभव छोडकर एक श्रात्मस्वरूपकी 
ही आराधना की थी तब उनका कल्याण हुआ और इसी कारण हम आप आज उनकी 
पूजा करते हैं। तो निर्णय रखना होगा कि हम अपने आपसे रमण कर सके तो शान्ति 
मिलेगी । बाह्म पदार्थोमे दिल लगाने से वहाँ शान्ति कभी नहीं मिल सकती । और फिर 
इसकी साधनाके लिए यह भी निश्चय रखे कि जितने भी बाह्य समागम है वे सब भिन्न हैं 
भर पर हैं, इनसे भेरा सम्बन्ध नही, और न इनसे कभी मेरा कल्याण हो सकता है। 

पूजाविधानमें आत्मयाथात्म्यका संकेत--देखिये-भगवानकी पूजामे अथवा भगवानके 
गुणोकी पूजामे अ्रथवा भगवानने जो उपाय किए उनकी पूजामे जब हम बोलते हैं-मि शकित 
अ्रद्धको नमस्कार हो, नि काक्षित भ्रंगको नमस्कार हो, सम्पग्दर्शनके ८ अज़्ोकों नमस्कार 
हो, सम्यम्ज्ञानके ८ अगोको नमस्कार हो और सम्थक्चारित्रके महाब्रत गृप्ति समितिरूप .« 
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१३ अज्जोका नमस्वार हो । जो गृहस्थजन ऐसा पूजन करते हैं उनका आ्राणय वया है ? 
उत्कृष्ट कार्य तो यहो अगका पालन है, पर हम व्हो कर पा रहे तो हमारी दृष्टि है उसके 
सत्कारके लिए। उसकी उत्कृष्टता समभनेके लिए हम उन श्रद्धोको नमस्कार करते हैं । 
नमस्कार करनेमे यह श्राशय बना कि पृज्य तो यह भाव है, हमको तो ऐसा ही होना 
चाहिए, यह शभ्राशय बनता है। तो ये सब बातें हम श्रापको कव आयेगी, जब धर्मपालनकी 
बात व्यवहारभे भी सव सफाई की वात, शुद्धताकी बात, सभीकी सभी वातें उसके श्रनायास 
ग्राती हैं। ये भ्रन्तवृ त्तियाँ उसके प्रकट होती है जो अपने श्रापके स्वरूपको सही समभता है। 

क्षमासे स्वपरहितका शान्त वातावरण--देखिये-क्षमा श्रात्माका महान गुण है, 
श्रात्मा भी तृप्त रहता है, वातावरण भी शान्त रहता है, दूसरे लोग भी प्रसन्‍त रहते है, 
क्षमाका भी वातावरण है, श्रौर उसके विपरीत क्रोधका वातावरण देख लो, खुद जलाभुना 
रहता है, दूसरे लोग भी हैरान हो जाते है, श्रशान्त वातावरण हो जाता है। क्रोधमे मिला 
क्या ? लौकिक लाभ भी नही है और पारमाथिक लाभ भी नही है, जब कि क्षमामे लौकिक 
लाभ भी है और अपना पारमाथिक लाभ भी है। किन्तु वास्तविक क्षमा तव ही हो सकती 
है जब यह दृष्टिमे आ रहा हो कि सब जीवोवा स्वरूप मेरे ही स्वरूपके समान है । इतनी 
बात चित्तमे बैठे बिना ढंगसे क्षमा नहीं आरा सबती । सब जीवोका स्वरूप उसके समान है 
इस परिज्नानसे क्षमाकी ही वात नही, सभी गुण श्रा जाते हैं, वेराग्य भी बढता है। जब 
देखते है ठेलोमे भैसा जुते हुए है, वडा बोझ लादे हुए है, कथोंसे खुन भी निकल रहा है, 
हाकने वाला चाबुक मार रहा है, वे भैसे घुटने टेक टेक कर चलते है, तो देखिये उन भैसो 
को कितना कष्ट है ? किसे कष्ट है ” उस जीवको, जिसका स्वरूप मेरे स्वरूपके समान 
है । अब देखिये-कुट्॒म्बकी भांति विस्तार बन रहा है सब जीवोका । लोग राग करते है 
और राग करनेकी आ्रादत पडी है। राग किए विना रह नही पाते हैं। नही रह पाते तो 
ठीक है, खूब राग करो पर उस रागको सीमित न रखिये। उसे असीमितरूपसे बढा 
दीजिए। घरके उन ४-६ जीवोमे ही राग न रखिये, जगतके जितने भी जीव है सभीमे 
राग बढा दीजिए । (रांगको छोड़नेकी वात नही कह रहे है, रागको ढगसे बढाने की बात 
कह रहे हैं ) सब जीवोमे राग पहुच जाय, घरके दो चार जीवोमे ही क्‍या खासियत है ? 
जो यहाँ ही राग करके अ्रपने श्रापके जीवनकों निष्फल बनाया जा रहा है। 

परमार्थ लामकी ओर बढ़नेका अन्ुरोध--भैया ! बडी कठिनाईसे मनुष्य जीवन पाया 
और दुर्लभसे दुर्लभ जो जैनशासनका शरण है वह पाया, जहाँ अनेकान्तवाद झौर वस्तुपरि- 
चयके उपाय ऐसे भ्रनोखे है कि जिनके परिज्ञानसे अवश्य कल्याण होगा । इतनी दुलंभ बातें 
पायी है तो क्‍या घरके दो चार जीवोमे ही राग करके, मोह करके और विषयोमे रुचि 
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बढाकर इस जीवनको व्यर्थ खो देना ही विवेक है ” अऋव सम्हलना चाहिए | बाहरी समा 
गम आये तो बाय, न श्रार्ये तो न झार्ये, साहस वर्वते, भग्वानका 5 रण ग्रहण कर, शझात्म- 
स्वस्पका घरण ग्रहण करे | वैभव कम हो गया तो उससे बृछ हानि नही है । आत्मसू रूप 
का धरणा ग्रहगा करो, वैभव कम रहेगा उससे हानि नहीं । यह ५०-६० वर्षका जीवन तो 
धनिक बनकर भी व्यतीत हो सकता है और साधारण स्थितिमे रहकर भी व्यत्तीत हो सकता 
है। मिलता वबछ नही किसीको, पर प्रभुका घरण गह लें, आत्मस्वरूपका स्मरण वन जाय, 
यहाँ ही तृप्ति हो जाय तो उसको सब कुछ मिल उायेगा । इस ओर भआये, यहा हृ्टि दें । 
बैभव तो मिले तो क्या, न मिले तो वया ? पर इस लक्ष्गोकी ऐसी शआ्रादत है कि जितना 
इसकी उपेक्षा करो, जितना अपने धर्म और प्रभ्ुकी ओर लगो उतना ही यह बढती है 
इसे न चाहों तो बढती है श्रीर चाहो तो नहीं बढती हैं। भ्रव बतलागों घर्मकी ओर लगन 
रखने से और बाहरी समागमोकोी न चाहनेसे देखो छोकिक वेभव भी वढ रहा और श्रन्त 
लौकिक वैभव भी बढ़ रहा । दृष्टि बनाओ । मेरे लिए ण्ह मेरा चित्स्वरूप ही सर्वेस्व है । 
में स्वय ज्ञान भौर ग्ानन्दसे परिपूर्ण है, जो मुभमे है वही मेरा है । जो मेरेसे बाहर है वह 
त्रिकाल भी मेरा नही हो सकता। जहाँ अपगा देह भी नही है वहाँ अ्रन्य वैभव आदिक 
क्या अश्रपने हो सकते है ”? यो जानकर अ्रव वैराग्यवी ओर आयें और साथ ही सर्द जीवोंका 
स्वरूप अपने समान मानकर सबमे एकरस वन जाये तो वहा सब छूटकर एक चअतन्यरस 
रहेगा, यह बात सब आत्माओ्रोका स्वरूप जान लेने पर सम्भव है। और उस ही ात्मामे 
उत्तम क्षमाका प्रवेण हो सकता है। जहाँ यह भेद डाला कि ये मेरे हैँ, ये गैर है वहाँ क्षमा 
नही हुई । 
कमासे स््यंकी भलाई--क्षमा भी कौन किस पर करता है ? खुद खुदपर क्षमा 
करता है। हम दूसरोसे विरोध करें तो हम अपने ग्रापका विरोध कर रहे, अपने श्रापकी 
वरवादी कर हे, वयोकि विकार हो रहा, वपाय हो रही, स्वयंके ग्रगा जल भुन रहे है । 
हम विवार भाव छोड़ दे तो हमने अपने श्रापरी क्षमा कर ली । हम अपने आपके वियरास 
घोर झास्न्मे थ्रा गए | तो क्षमाफा लाभ छुदवों है। क्षमा भी वास्तवमें खुद खुद ही पर 
फरता £। तो अपने झ्ापपर दया बरें और क्षमाभाव धारण करें। हम दूसरोसे क्षमा- 
याचना ये बात वयो वरते है ? इसी लिए कि उस निमित्तसे मेरी आपसे विरोधवी वासना 
गे रफ्ैगा । यदि उिसोना किसीसे विरोष था और वह विरोधवी वासमझा ने रही नो दयब- 
ग़ारमे छड उसने क्षमा मागेगा, प्रेम रस रेगा, स्नेह रेगा । झगर एस आइसे घिशसा ह सो 
उशके शन्यर बार्तविद छम्मा कही /॥ क्षमा एड ज्ब्य्से गसनोी लाहए जिससे किरे 
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के मित्र हे उन्हे तो खूब गलेसे लगाकर गोदमे उठाकर उछल उछलकर क्षमा माँगेगे और 
जिस किसीसे बहुत दिनोसे विरोध चला झा रहा है उस व्यक्तिसे मुख मोडे हैं ता वहाँ क्षमा 
की पात्रता आयी कहाँ ” बीचकी सारी गल्य निकालकर जिनसे हमारा विरोध जगा है 
उनको भी यह मानकर कि ये भी मेरे ही स्वरूपके समान है, ये भी एक #तन्‍्यस्वरूप दाले 
जीव है, जैसे घरमे रहने वाले श्रथवा मित्रजन जीवस्वरूप है इसी प्रकार ये है, विरोध कोई 
चीज नही, विरोद कोई किसीसे करता भी नही है । प्रत्येक प्राणी कर्म विपाक्वश अपने 
अपने विपयोमे रहा करते है । श्रब जिनको विरोधी माना उनके प्रति भी स्वार्थमे अपनी ही 
शान्तिकि लिए कोई कार्य किया था। हमने विरोधी समभा, अपने विपयोमे बाधा मादा । 
यही तो बात रही । वास्तवमे कोई भी जीव मेरा शत्रु नही है, वह भी एक स्वत॒त्र पदार्थ 
है, मैं भी एक स्वतन्न पदार्थ हू । मेरा कौन विरोधी, है ” कोई भी मेरा विरोधी नही । यो 
सब जीवोमे स्वरूपसाम्य देखकर सबको क्षमा करना, हिचक न लाना श्र ऐसी प्रवृत्ति 
करके तो देखिये--तब तो क्षमाकी सही पूजा है, और अपने चित्तमे कुछ भी निर्मलता न 
लाये ता क्षमा कहाँसे हई ? ये सब बाते बनेगी अपने आपके शुद्धस्वरूपकों समभनेसे । 
क्षमाभावके लाभके लिये स्वरूपकी ओर आनेका अनुरोध--जरा स्वरूपकी ओर 
ग्राइये । मेरा स्वरूप क्या है ”? मेरा सहज चतन्यभाव । एक चेतन्यभाव जो न पिण्ड है, न 
जिसकी शकल है, न रूप रग है, न पकडमे भ्रा सकता है, एक चउतन्यभाव है। ग्राकाश भी 
तो कोई द्रव्य होता । आकाश जिसका न॒पिण्ड है, न आकार है, न रूप रग है, न पक्डमे 
आरा सकता है, फिर भी है तो आकाश । वह अपना ही स्वरूप लिए हुए है, इसी प्रकार यह 
मैं आत्मा चैतन्यभावमात्र हु । यदि मैं इस चौकी भीत आदिककी तरह कोई पिण्ड रूप, 
आ्राकाररूप होता तो मुभमे चेतना श्रा ही नही सकती । क्‍या चेतना ? तो मैं हु एक चतन्य- 
भाव मात्र । श्रब समझ लीजिए । कोई सोचेगा कि यह तो हवासे भी पतला है। अरे हवा 
से तो कितना ही पतला यह जीव है । हवा तो मूर्तिक पदार्थ है जो कि छिड जाती है, रबड 
आदिकमे रोक भी ली जाती है| और यह श्रात्मा तो अत्यन्त सूक्ष्म है, केवल एक चतन्य 
प्रतिभास मात्र है। ऐसे इस आञत्माका इस दुनियामे क्या रखा है ” इसका तो शरीर तक 
भी नही है, फिर धन दौलत कुटुम्बीजन, मित्र जन तो इसके होगे ही क्या ? यह सारा अज्ञान 
का प्रैँघेरा है। अ्रज्ञान अप्ेरेमे रहना महापाप है। प्रकाशमे आयें और अपने श्रात्माका 
सच्चे कल्याणका लाभ लें। भावना यह रखिये कि मैं सढ़से निराला अमूर्त उतन्यमात्र, 
ज्ञानमात्र हु । देखिये यह जानन सबमे हो रहा है। जाननेका सब लोग स्वरूप जानते है। 
भला बतलाझ्यो--जाननेकी शकल क्या है, जाननेका स्वरूप क्या है ” इसीपर ही विचार 
करिये-- जैसे किसीने कहा कि मैं वहाँ जा रहा हूं, तो जा रहेकी बात दिखती तो है कि पैर 
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के आगे पैर धरकर चला जा रहा, ऐसे ही जाननेकी बात बताओ्रो ? जाननेका मतलब क्या 
है ? मैं जान रहा हु ” जरा उस जाननेको दिखा तो दोजिए । अहा, केसा ग्रलौकिक तत्त्व है ? 

कल्पित विरुद्ध वातावरणमें भी खरूपनिश्वलताका कंतेव्य-- (इस सभामें एक छोटा 
बालक गोदमे पडा हुआ रोने लगा, सब लोग भल्‍्लाने लगे ) देखिये--कहाँ तो क्षमाका 
प्रकरणा था और कहाँ क्षोभका प्रकरण बीचमे भा गया, लेकिन क्षमाके गुणोपर दृष्टि देते 
हुए और क्षोभके कारणकी उपयोगिता समभते हुए जो कुछ क्षोभ भी आया है वह क्षमाके 
लिए और क्षमाके आदरके लिए आया है। वस्तुत कोई भी जीव किसीका विरोधी नही 
है । सभी जीवोके स्वरूपको अ्रपने स्वरूपके समान समझो । देखिये-जेसे कहनेसे पेट नही 
भरता । खाने से पेट भरता है, यो ही केवल बातोसे कल्याण नही मिलता किन्तु प्रयोगसे 
कल्याण मिलता है। अपने स्वरूपको जानें और उसके समान सबको समझे और किसीसे 
विरोधभाव न रख । उन विरोधभावोमे कोई तत्त्व नही रकखा है। मान लो मरण हो 
गया, आगे न जाने कहाँ चले गए ? यहाँके विकार विरोध की बातें जो हुईं उनका फल 
क्या मिला ? अपने चित्तको छुद्ध बनाओ । दो ही तो काम है ग्रहस्थोके करनेके एक 
आजीविका का काम और एक उद्धारका काम । इनसे भी अपना उद्धार करनेका काम सुख्य 
है श्लौर आजीविकाका काम गौण है | आत्मउद्धारके और श्राजीविकाके उद्ायमे फर्क यहों 
है कि आत्मउद्धारका काम तो संतोषसे पाला जा रुकता है और श्राजीविकाके काममे 
उसका बडा नुक्साद है | धन अगर कम है तो क्‍या हुआ ? यदि संतोषधन है तो खुश रहा 
जा सकता है और अगर आत्माकी सुधन हो तो वहाँ कोई ग्ुञ्जाइण नही है कि अपने 
आपको शान्ति प्राप्त हो सके । ऐसे एक इस चैतन्यस्वरूपका लक्ष्य करने से, उप्तकी उपा- 
सता करनेसे क्षमा आदिक सभी गुणा प्रकट हो जाते है। वह चतन्यस्वरूप तो सदा अकेला 
है। उसे कहते हैं सहज परमात्मतत्त्व । कहते है ना कि भगवान घट-घटमे बसा है। प्रत्येक 
देहमे बसा है। वह देहमे वया बसा ”? सब जीवोमे परमात्मा बसा है। वह परमात्मा 
क्या ? जीवोका जो सहज स्वरूप है वही परमात्मस्वरूप है। एक बॉस पर रग चढा है, 
एक पेर रग नही है, बाँसके रगको धोकर पूरी तरहसे निकाल दिया तो यह बाँस उस बाँस 
के समान शुद्ध तो हो गया, मगर ऐसा शुद्ध होना उस रंगे बाँसमे रगेके समयसे भी था या 
नही यह विचार करो | अगर न था तो छुद्ध हो नही सकता । मैली भी चीज है तो उसमे 
भी देख लीजिए---काठ पर बहुत कूडा चढा है, उस कूडा चढेकी हालतमे 'मी काठ श्रपने 
आपमे शुद्ध कूडारहित निर्मल है कि नही ” है। अगर नही है तो कूडा हटाये जानेपर भी 
वह काठकी चौकी साफ नहीं बन सकती थी | चौकीपर बहुत कूडा जम गया, इतने पर भी 
चौकी अपने आपमे बराबर सहो है, शुद्ध है, साफ है। तब ही तो छकूडा हटानेसे साफ है 
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चौकी निकल श्राती है। ऐसी ही वात हम श्राप सब जीवोकी है। जो भी स्वरूप प्रकट 
होगा वह स्वरूप हम आपमे इस समय भी है, जब कि संसारकी वबातोमे लग रहे है । 
स्वरूपको देखिये-भ्रगर स्वरूपमे यह बात न हो तो कितने ही उपाय किए जाने पर भी वह 
परमात्मस्वरूप प्रकट नही हो सकता । 
अन्तस्तचके निर्णय मनन रमणका करतंव्य--श्रव कत॑व्य क्या है हम श्राप सबका ? 
ग्रात्मस्वरूपका मनन और भअ्रध्ययन करे श्रौर तव तक मननका यह कोर्स जारी रखे जब तक 
कि पूर्ण न हो जाय । यह कोस पूर्ण तभी कहलायगा जब यह साफ दृष्टिमे झायगा कि सब 
जीव मेरे स्वरूपके समान है। यहा तो लोभका भूत इतना सवार है कि जो कुछ मेरे पास 
सम्पदा है वह घरके स्त्री पुत्नादिकके लिए ही है, और किसीके लिए तनिक भी नही है। 
अगर कही लग्रे तो उसे समभते हैं कि मैंने बेकार खर्च किया । 
भला बतलाओो--वहा कुछ जीवस्वरूपकी समझ भी है क्‍या ? जहा 
यह दृष्टिमि श्रा जायगा कि सब जीवोका स्वरूप मेरे ही स्वरूपके समान है वहा 
गृहस्थीमे रहते हुए, ग्रहस्थी कृटुम्बकी जुम्मेदारीके नातेसे विशेषतया कुटुम्बियोपर खर्च 
करते रहे, मगर समय श्रानेपर दूसरोके उपकारमे भी खर्च करनेको पुरा दिन पडा हुआ है । 
ओर उसमे वह अपना विवेक और वर्तव्य समभिये | एक श्रात्मस्वरूपके जाननेपर सभी ऐब 
दूर हो जाते है भशौर सभी गुण विकसित हो जाते हैं। इससे भैया जेनशासत पानेका खूब 
लाभ लूट लो । वह लाभ है ज्ञानका । ज्ञानकी प्राप्तिमे, ज्ञानकी वृद्धिमे खूब बढिये और 
जीवन सफल कीजिए । सब कुछ किया श्रौर एक ज्ञानलाभ न कर पाया, श्रात्मबोध न कर 
पाया तो कुछ भी नही किया । मरण करके ससारके इन्ही जीवो जैसा जन्म लेना होगा | 
सूकर, कुत्ता, गधा, भेड, बकरी, कीडा मकोडा आदिक ऐसे ही जन्म लेना होगा, फिर सोचिए, 
तब तो बेकार रही ना सारी बात । इन जीवोका जीवन कया जीवन है ? ऐसी स्थितिसे 
बचना है तो निर्णय करे भर साहस बनायें, सकलप करे कि मुझे तो इस जन्ममरणके सकट 
से हटना है। यही काम करनेको मेरे सामने पडा हुप्रा है। उसके लिए श्रात्मबोधको 
आ्रावश्यकता है। ज्ञानसे ही प्रेम बढायें, ज्ञानके लिए हो अपना सर्वस्व न्यौछावर करें | 
ज्ञानकी ही रुचि बने तो हम अपने आपका कल्याण कर सकते हैं । -- 
जीवका यथार्थ स्वरूप चैतन्यस्वभाव है। वह -स्वभाव जीवमे अ्रनादिसे है, भ्रनन्त 
काल तक रहेगा । स्वभाव स्वके होनेका ही नाम है, भ्रतएव स्वभाव स्वका सहज भाव है, 
अर्थात्‌ जबसे वह स्व है तबसे ही वह स्वभाव है । प्रत्येक पदार्थ अनादिसि है, इस कारण 
स्वभाव भी अनादिसे है। चाहे पदार्थका विभावपरिणमन हो रहा हो तब भी स्वभाव है, 
स्वभावपरिगामन होता हो तब भी स्वभाव है। जैसे जीवका आ्राज तक विभावपरिणमन 
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चल रहा है, ये विकाररूप परिणत होते रहते है । यहाँ भी जीवका सहज स्वभाव है। यहाँ 
तो कुछ लोगोको यह जचने लगता है कि विभावपरिणमसनके समय, क्रोधादिक कंषायोके 
समय सहज स्वभाव क॑से रहेगा ? और वह उन्हे जंचता यो है कि वात यह है कि जब जीव 
का स्वभावपरिणमन होता है, वहाँ सहज स्वभावका परिचय ज्ञीत्र नही हो पाता । जैसे जल 
जिस समय ठडा है तो जलका स्वभाव ठंडा है, यह उस दणामे शीघ्र समझमे आता है। 
जब जल गर्म है तो गर्भकी हालतमे भी जलका रवशाव त्तो टडा ही है, लेकिन परिशमन 
चूंकि गर्म हो रहा है तो स्वभावका समझना कुछ कठिन होता है । तो युक्तियोसे, श्रनेक ढगो 
से समभाना पडता है कि जल यद्यपि इस समय गम है तो भी इसका स्वभाव ठडा है | इसी 
प्रकार विकारपरिणमनके समय समझकाता पडता है कि जीवमे यद्यपि विकारपरिशमन हो 
रहा है ऐसा, फिर भी स्वभाव तो चैतन्यमात्र है, विकाररूप परिणमनेका स्वभाव नहीं है। 
यहाँ तक यह बात निर्शायमे आ्रायी कि जीवका स्वभाव चैतन्य है श्रौर वह जीवमे शाश्वत 
रहता है । स्वभाव शाइवत है, स्वत सिद्ध है, भ्रनादि अनन्त है और स्वसहाय है, इसी कारण 
3 खण्ड भी है । 
अखण्ड आत्मतत्तमें विभावपरिणमन होनेके कारणकी जिज्ञासा व उसका समाधान - 
अखण्डस्वभावी जीवका परिचय पाकर जिज्ञासुके मनमे यह जिज्ञासा जगती है कि जीवका 
जब ऐसा स्वभाव है और श्रपने सत्त्वके कारण जीवमे यह चिद्रपता शाश्वत है फिर वजह 
क्या है कि जीवमे असंगत परिणमन होता है, जीवके स्वरूपमे सगत नहीं बेठता, विप- 
रीत है, विकाररूप है। ऐसा परिणमन होता क्यो है ? इस सम्बधमे श्रन्तरज्ध और बहिरज् 
दोनो दृष्टियोंसे समाधान करना होगा । अन्तरज्ध दृष्टिसे तो समाधान यह है कि जीवमे 
विकाररूप विभावरूप परिणमनेकी शक्ति है। इस कारण जीवमे श्रसगत परिणमन होते 
है। धर्मद्रव्य, श्रधमेद्रव्य, झ्राकाशद्रव्य और कालब्रव्य, इनमे कोई असगत परिणमन नहीं 
होता । उसका कारण है कि यह विभावरूप परिणमनेकी शक्ति नही रखता । तो जीवमे 
विभावशक्ति है, जैसे कि पुद्गलमे विभावशक्ति है। पुद्गलका भी अनेकाकार और व्यक्त 
ठडा गर्म श्रादिक अनेक परिवर्तनरूप न बनना चाहिए, क्योकि उसका भी कोई स्वभाव है 
और स्वभाव सदा एक रूप रहता है । लेकिन परिणमता है यह पुदुगल नानारूप । यह 
साव्यवहारिक प्रत्यक्षसे स्पष्ट प्रतीत हो रहा है| तो वहाँ भी कारण यह है कि उन अरुओ 
मे पुदृगलसे विभावशक्ति है। जीव और पुदुगल ही क्यो विपरीत रूप परिणमते है, इसका 
कारण है कि विपरीतरूप परिणमनेकी उनमे शक्ति है । तो जब कुछ और विशिष्ट स्थितियाँ 
रहती हैं तव जीवमे विभावशवितके कारण विभावरूप परिणमन होता है । विशि४ स्थितियों 
के मायने जो श्रनादिसे परम्परा चली श्रायी, कर्मोका उदय होना और नाना भवोमे. कषायो 
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में जीवका रहना, जिससे कि उसके उपादादकी योग्यता भी विपरीत परिणमरकी है । इन 
सब स्थितियोमे यह जीव विकारूूप परिणमता है, क्योकि इसमे विभाव है । 
विभावशक्तिमय द्र॒व्योंका विश्लेषण--भैया ! ध्यावपूर्वक सुनिये बहुत हिंतकी बाते 
है ये सब । द्रव्य ६ जातिके होते है--जीव, पुदगल, धर्म, अधर्म, श्राकाश और काल । इन 
६ जातिके ही पदार्थ है ऐसे जो विकाररूप परिणमते है जीव और पुदगल, उसमे भी पुद्‌- 
गल कितना ही श्राकाररूप परिणमे उससे पुदूगलका क्या अहित है ”? लकडी जलकर खाक 
भी हो जाय, जो लकडी पुद्गल है, काठ है, श्रचित है वहाँ लवडीको क्‍या आकुलता है ? 
क्या अशान्ति है ” उस लकडीके कुछ इच्छा ही नही है । भस्म बन जाय तो ठीक, उसी रूप 
मे रहे तो ठीक, यहा कोई विपदा नही है। एक जीव है ऐसा है कि वह यदि विकाररूप 
परिणमे तो उसे विपदाये है । तो क्या विपदाये है, यह स्पप्ट समभमे झा रहा है। श्रगर 
क्रोध करता है तो कितना अजश्यान्त रहता है, कंसी आकुलता जगती है, कैसा खुदगर्ज बन 
जाता है ? यह तो अनुभवमे आयी हुई बात है । घमड करता है | जीव तो एक चंतन्यभाव 
मात्र है, ऐसा भावमात्र है कि जिसकी दूसरे लोग पहिचान भी नही कर सकते । ऐसे ही 
र॑ तन्‍्यभाव मात्र श्रात्माको बाहरसे क्‍या मिलता है ” निमित्त दृष्टिसे उत्तर हो तो बाहरसे 
क्या मिलेगा ? विपदायें, विडम्बनायें, क्लेश, बरबादी । पर इस स्वभावका जब परिचय नही 
है जीवको तो यह इन बाह्य प्राणियोमे जो कमप्रेरित हैं, मलिन हैं, इन प्राणियोमे अपने 
आरपवी प्रतिष्ठा चाहता है । भ्ररे इस लोकका विस्तार तो देखिये कितना बडा है ? इतने 
बडे क्षेत्रमे यदि किसीने भूठी प्रशसा कर दी तो उससे इस जीवको लाभ कया मिला ? और 
वह प्रशसा भी क्‍या ? एक अपनी स्वार्थसिद्धिके लिए, अ्रपती कषाय शान्त कक लिए 
किसीने कुछ शब्द बोल दिया और यह सुनने वाला अपनी प्रतिप्ठ' समझकर ऐठ जाता है, 
श्ररे यह तीन लोकका विस्तार कितता बडा है ”? इतने बड़े विस्तारमे थोडी सी जगहमे 
भ्रगर नाम हो गया तो वह नाम भी क्‍या है ” वह भी मायारूप है। ३ काल कितना 
बडा है ? अनादि अनन्त । जिसका अन्त ही नहीं है। उसमे यह १०, २०, ५० वर्षका 
समय क्या कीमत रखता है ? कितने समयके लिए नाम और इतना समय भी क्‍या 
निरन्तर है ? किसीने दो चार माहमे कभी कुछ कह दिया । और जीवोमे भी देखो कितने 
जीव हैं ? श्रनन्‍्त जीव है । उत अनन्त जीवोमे से अगर गिनेचुने कुछ लोगोने, जिनकी ४ 
समुद्रके एक बृद बराबर भी गिनती नही है, ऐसे कुछ लोगोने कुछ कह दिया तो क्या 
तुमे तो यही चाहिए ना कि मेरी सब लोग शशसा कर, वे तो सब हैं भ्रतन्‍्त जीव, घ तो 
जानते ही नही । तो जीजोकी गणना भी जान लिया अनस्तानन्‍्त । उनमे से कुछ जीवोने 
कुछ प्रशसात्मक बात कह दी तो क्या हुआ, ? तो जब तक यह जीव शअ्रपने सहो स्वरूपका 
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परिचय नही कर पाता तब तक यह व्याकुल है, मृढ है, ससारी है । 
श्न्‍्तः वास्तविकताका अध्ययत--देखो -- वास्तविकता जाननेके लिए सोत्साह उद्यत 
रहना चाहिए । जीवका पुनीत मंगलमय स्वरूप है, किन्तु विभावपरिशमन हो रहा है 
श्रनादिसे, विकारोमे चल रहा है तो यह क्यो हो रहा, उसका यह प्रसंग चल रहा है । 
तो इन फषायोसे कितना क्लेश हैं ? मायाचार तो ऐसी बुरी कषाय है कि इस जीवको 
मिलता भी कुछ नही, लेकिन भीतरमे कुटिलता बनाये है, मनमे कुछ और है, बचनमे कुछ 
और है और करते कुछ झौर है, ऐसी कुटिलता जिनके अन्दर भरी है वे अशान्त ही रहा 
करते है। शान्ति पानेका उपाय न मिल पानेसे वे गरीब और दु खो रहते है । जो मायाचारी 
हैं, कषायवान है, श्रद्धाहीन है, मिथ्यात्वग्रस्त है उन्तको गरीब कहा जा रहा है । वे बेचारे 
दु खी है। लोभका रग तो बहुत ही बुरा है। वह चलते फिरते, बैठते, सोते जागते, हर 
स्थितियोने लोभके रगमे रगा रहा करता है । उसे परिग्रह ही एक सर्वस्व दिखता है। यह 
सब ॒परियग्रह है तभी हमारा बडप्पन है, इज्जत है, जोवन है, ऐसा परिग्रहके साथ एकमेक- 
पता जित्तमे कर रखा है, कषायोसे यह जीव कितना दु लो है ” विकारमे कष्ट हो कष्ट है। 
इस विकारसे हटनेकी भावता जगनी चाहिए। अन्य बातोको आदर न देना चाहिए । एक 
ही काम है इस जीवनमें करनेका । स्वानुभवका आलम्बन, स्वानुभवका श्रनुचरण और स्व- 
भावकी प्रतीति । बस यही मात्र एक उपाय है--अ्पना जीवन सफल करनेका, श्रन्यथा तो 
जैसे अन्य जीव जीते है वैसे ही हम भी जी रहे हैं, पर इस जोवनसे लाभ कुछ न पाया । 
सहजस्व॒भावी जीव एदार्थमें विभावशक्तिकी उपपत्ति --जीवके उस सहजस्वरूपकी 
बात चल रही है जिसका आलम्बन करनेसे जीवका कल्याण होता है, जीवका सहज स्वरूप 
है चतेनन्‍्यभाव | जिसमे आकुलता नही, आनन्द ही आनन्द बसा हुआ है उस स्वभावकी 
बात सुतकर जिज्ञासु प्रइतत कर रहा है कि आखिर इतना उत्तम स्वभाव होनेपर भी विकार 
होता क्‍यों है ? समाधान दिया गया--विभावशक्तिके कारण । विभावशक्तिका श्र्थ है -- 
जिसके कारण किसी खास श्रवस्थाके द्वव्यके सम्बंधसे विपरीत परिणमन हो सके, उसका 
नाम विभावशक्ति है। विभावशक्ति और भावशक्ति--ये दो बातें एक स्थलमे आयी है। 
भावशक्तिके मायने पदार्थका परिशमन होता रहे ऐसी शक्ति । भावशक्ति धर्म, भ्रधर्म, 
श्राकाश, काल द्र॒व्यमे है, जीवमे भी है, पुदूगलमे है, निरन्तर परिणमता है, ऐसी श्ञक्तिको 
भावशक्ति कहते है । बस उसी भावशक्तिके ही चिन्तन क्षेत्रमे कितनी बातें जोडकी जोडी 
जा सकती है कि जीव और पुद्गलमे परिणमनेकी शक्ति है। अ्रन्य द्रव्योसे विशेषता यह है 
कि विकाररूप परिणमनेकी इनसे हो दवित है । यो विभावशक्ति और भावशक्तिको झलग- 
भ्रलग न देखकर एक ही शक्तियों देखा श्रौर उसमे एक विशेषता बोल करके | यह विभाव, ४ 
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इस तरहसे विभावशक्तिका परिज्ञान करे । आपको इस शकाका समाधान अपने आप मिल 
जायगा कि सिद्धमे, शुद्ध १रमात्मासे विभावशक्तिका परिणमच हुश्ना है या नही और विभाव- 
शक्ति उस समय भी है या नही ” यह समाधान यो हो जाता कि शक्ति वहु है भावगक्ति, 
परिणमता रहना, पर एक विशेषता बतानेके लिए इस ही का नाम विभावश्वक्ति रख दिया | 
तब विभावशक्ति सदा है, नित्य है जीवमे । भावशक्ति नित्य है ना ? भावगक्तिसे विभावगक्ति 
को यहाँ जुदा नही समभना है | उस ही भावकी एक विशेषता है कि विभावरूप परिणमता 
है। देखिये--विभावरूप परिणम सकता था जो, उसमे भी विभावशद्यक्ति कहीं जायगी, 
विभावरूप परिणम रहा है जो, उसमे भी विभावशक्ति कही जायगी और विभावरूप परि- 
ण॒मता रहेगा जो, उसमे भी विभावशक्ति कही जायगी | जीवमे ऐसा है कि प्रभी विभावरूप 
न परिणमे, तो भविष्यमे विभावरूप न परिणमेगा, पर विभावशवित सदैव मानी जायगी। 
जैसे जीवमे ज्ञानशवित, श्रानन्दशक्ति, श्रद्धाशवित आ्रादिक श्रनन्त शव्तियाँ नित्य हैं इसी प्रकार 
विभावशक्ति भी नित्य है । 
प्रमार्थचश्रसे एक स्वभावी पदार्थका एक समयमें एक परिणमन--यहाँ वात चल 
रटी है इस जिज्नासापर कि जब जीवके चतन्यस्वभाव है तो उसका श्रसगत परिणमन क्यो 
होता है ? इस सम्बधमे आइचयें तो यही हो जाता है कि जब जीवका स्वभाव चंतन्यमात्र 
है तो फिर ये विभावशक्ति श्रादिक कहसे आ गईं ? जब जीव 5तन्य भावमात्र है वो बस जो 
है सो है । वरतु स्वभावमात्र होता है, तब इसमे विभावशक्ति भ्रायी कहांसे ? और यही 
क्या, ये अनन्त शवितियाँ जो बतायी जाती है वे भी इसमे कहांसे श्रायी ” जीवका स्वभाव 
है चैतन्यमात्र । भ्रनेक शक्तियोका भेद श्राया कहाँसे ” वह है एक है, एक स्वभावरूप है, 
और एक परिणमन है । प्रति समय प्रत्येक पदार्थेका, प्रत्येक ज़ीवका एक ही परिणशमन है। 
जैसे ५-७ चीजें मिलकर शर्बत बन जाता है, शक्कर, पानी, काली मिर्च, दृध, वादाम आदि 
मिलाकर ठडाई बना ली जाती है, तो वे सभी चीजें एक रूप होकर ठडाई बन गई, उसका 
स्वाद भी एक है। यह स्वादकी बात तो स्थृतखूपसे एक कही जा रही है। वहाँ भी बड़े 
सूक्ष्म स्कध जुदे-जुदे पडे हैं, मगर स्वाद लेने वाला तो एक स्वाद लेकर मौज मान रहा है। 
श्रगर स्वाद लेते समय भिन्‍न-भिन्‍न स्वादका परिचय हो तो उसमे मौज माननेकी बात नही 
आ सकती । जैसे वह स्वाद एक है, जैसे वह परिणमन एक है इसी प्रकार जीवका भी इस 
ससार अवस्थामे भी प्रति एक एक समयमे एक एक परिणमन है । भले ही जिनकी श्रद्धा 
बिगड जाती है, जिनका चारित्र बिगड जाता है, जिनके क्रोध जंग रहा 'है, जिनके श्रज्ञान 
बसा हुआ है, उनका विचित्र परिणामन है, पर जैसा भी वह परिरणमन एक है । 
अवक्तव्य परमार्थ तलके प्रतिपादनमें मेदकथनकी समझ द्वारा जिज्ञासावा-समाधान- 


कला 


कठ 
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मेरे तो एक समयमे एक पर्याय है, एक बात है, बस जान लो, देख लो, बोल नही सकते | 
वचनके श्रगोचर है । तो वस्तुमे एक स्वभाव है, एक परिणमन है, एक बात है, वह श्रखण्ड 
है, उसमें ये श्रनन्‍्त शक्तियाँ श्रायी कहांसे ”? यही पहिले एक अ्रचम्भा है। श्रचम्भा है सो 


, सही है। पदार्थ एक है, स्वभाव एक है, परिणमन एक है, वहाँ भेद नही है, वास्तविकता 


ऐसी ही है । पर समभना है, शान्तिका मार्ग बताना है, उसके ' लिए भेददृष्टि करनी होगी, 
समभानेके लिए उसमे शक्तिभेद; पर्यायभेद संब बताना होगा । भेदव्यवहार बिना तो बत्तांश्रो 


निशचयनयका विषय कितना है ? कह दो +--श्रात्मा एक है, श्रखण्ड' है। और श्रगर यहो 


कहते रहोगे दिनभर तो लोग पागल मानने लगेगे । कितना विषय है ? समभानेके लिए भेद 


« करना होगा | भेद करनेकी पद्धतिं दो भागोमें बँट गई--गुण और पर्याय, शक्ति और 


परिणमन | इस जीवको कोई अश्रगर एक अस्तित्व आदिक साधारण धर्मोकी दृष्टिमे सारे 
विश्वको एक कह दें ऐसा भी कहं सकते है, और अनेक दार्शनिकोने ऐसा कहा भी है । ब्रह्म 
एक सर्वव्यापक अ्परिणशामी है, लेकिन इस कथनसे बात तो कुछ नही बनती, समस्या हल 
नहीं होती । बताना ही पडेगा असाधारण धर्म । तो जीवको समभनेके लिए, श्रपनेको सम- 
भनेके लिए असाधारण धर्म कहता पडेगा । समस्त अचेतन पदार्थोासि विलक्षण निज असा- 


” धारण स्वभाव है चतन्यभाव । उस चेैतन्यभावका, उस स्वभावका कोई नाम ही नही है। 


चतन्य नाम भी जो हम दे रहे है सो वह भी एक विशेषण है। चतन्य प्रतिभास एक विशे- 
षताका प्रतिपादन करने वाला है। वस्तुका कोई नाम ही नही होता । प्रथम तो यह बात 
अटक गई कि नाम रखे बिना श्रागे बढा ही नहीं जा सकता । तो किसी मुख्य विशेषताके 
नामपर हम नाम रखते है'फिर उस नामसे विशेष मानकर विशेषणोंका प्रतिपादने करते हैं । 
बस यो समभनेके लिए व्यवहारनयसे उस अखण्ड चैतन्य ठत्त्वमे शक्तिभेद किया जाता है, 
तब इस चंतन्यस्वभावके शअ्रन्तगंत अनेक शक्तियाँ है, उन्ही शक्तियोमे एक विभावशक्ति भी 
है । जीवमे विकाररूप परिणमनेकी शक्ति और वह दाक्ति नित्य है । उसके कारण बाह्य- 
अनुकूल निमित्त मिलनेपर जीवमे विकारपरिणमन होता है लेकिन वह विकारपरिंणमन 


जीवका स्वभाव नही है । 


विभावशक्तिकी नित्यता माननेपर विभावका अभाव न हो सकनेकी जिज्ञासा व उंसका 
समाधान--यहाँ चर्चा यह चल रही है कि जब जीवका स्वभाव विशुद्ध चैतन्यभावमात्र है 
तब फिर वहाँ विकारपरिणमन क्‍यों होने लगा ? इसका कारण बताया गया कि जीवकी 
अनेक शक्तियोकी भाँति एक तरिभावशक्ति भी है, जिस शक्तिके कारण अनुकूल निमित्त 
मिलनेपर विकारभाव होते ही चेले श्राये हैं। और वह विभावशक्ञित जीवकी शक्ित है 
श्रतएव नित्य है। इस चर्चाकों सुनकर एक जिज्ञासा होती है कि जबं विभावशक्षत नित्य है ्ं 
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तब तो उसमे विश्वावपरिणमन सदा ही होते रहना चाहिए । फिर मुवितका श्रवकाश वंसे 
मिलेगा ? जीवकी सुक्ति होना तो , कठिन है, हो ही नहीं सकता । विभावश्ञ क्ति है जीवमे 
श्रीर वह भात्ता गया, तो शक्ति तो अपना कारन करेगी, विभावशक्ति विभावपरिणशमन 
करती रहेगी, फ़िर उसको मुक्ति कहांसे प्राप्त हो ” तो उसका समाधान यह है कि विभाव 
, ,शक्तिके सम्बन्धमे ऐसा निइचय रखिये-कि ,परिणमनकी शक्ति तो एक है। सभी पदा्थोंमे 
, परिणमन्‌ करनेको, शवित पायी जाती है॥ जीवमे भी परिणमन करनेकी शवित है। 
जिसका नाम है भावशक्ति । अ्रब, भावशक्तिके, कारण परिणशमन करते रहने वाले जीवकी 
एक यह विशेषता बताते है-कि जीव पदार्थ विकाररूप भी, परिणाम सकता है। भावशक्तिसे 
'तो झ्रही सकेत मिला कि जीव पदार्थ परिणम -;सकता है क्योंकि उसमे भावश्ञक्ति है, किन्तु 
यहविशेषता' भ्रभी - विदित- नही |हुई कि यह जीव विकाररूूप भी परिणम सकता है। इस 
विज्लेषतासे भी एक साथ जाहिर-करनेके लिए भेदशक्तिके नामसे पहिले' वि शब्द जोड दिया, 
जिसका अर्थ है।विभाव। लेकिन विभ्ावशक्ति होने पर भी जीवका विभावपरिणमन उपाधि 
- के 'सान्निध्यमे-ही होता है-। जब-उपाधिमे नही , रहता तब- विभावपरिणमन भी नहीं 
रहता । अर्थात्‌ कर्मोदयरूप निमित्त - उपस्थित , होने -पर विभावशक्तिसे जीवमे विकार- 
परिणमन होता है और-जब -निमित्त नही रहता, कमंक्षय ६, जाता है तब-विभावशक्तिका 
स्वभावपरिणमन होता हैं|. '।-+, - 
विभावशक्तिके स्वभाव ओर विभावपरिणमनके वाच्योंका स्पष्टीव रण-- यहाँ - शब्द 
कथनके सामजस्यमे ऐसा कहना;कुछ ठीक- बठेगा; ऐसी भावना रखकर शका हो सकती है 
कि विभावशक्तिका स्वभावपरिण मन तो विभाव। कहा जाना चाहिए,।. विभावशक्तिका 
स्वभाव क्‍या हुआ /? विभाव करना । विभावशक्तिमें ण्ही -तो प्रकृति पड़ी है कि विभाव 
कर सके । तो, शक्तिका स्वभावपरिणमन, तो विभाव कहना चाहिए, ओर विभावशक्तिका 
विपरीत परिणमन ;स्वभावपरिण मन -कहा, जाता चाहिए, किन्तु, ऐसी बात -नही है । ,शक्ति 
का सम्बन्ध:है जीवसे | और शरकतियां- जितती होती है, वे शुद्ध कही जाती हैं | शक्ति कोई 
भी श्रशुद्ध नही कहलाती, क्योकि भ्रशुद्ध शक्ति हो तो उन शक्तियोके पिण्डको (द्रव्य नही 
कहा जा-सकता । इसलिए शक्तिमे शक्तिपनक़े नातेसे ,तो शुद्धता है श्रौरयो शुद्ध शक्तियों 
का स्व्रभावपरिणस॒न, शुद्ध परिसमत/ कहलायेगा | तो विभावशर्त्रित भी विभाव करनेवी 
। शक्ति है, ग्रही तोम्ञर्थः हुआ ॥- तो; झ़व्तिमे जो शक्तिपनका नाता- है वह तो शुद्धसे सम्बन्ध 
रखता, है ।- अब ,वह शक्ति]है इसी-किस्मकी क्रि.,क्षिकाररूप वह परिणमन कर सके । तो 
ग्रव विकाररूप जो परिशणुमन होना है [व है शुद्ध परिणमन् ॥/ तो जब शक्तिका शुद्धपरि 
ु रमन बहा: कि उविवक्षा: होगी।>तो ।सभी:] जक्तिय्का शुद्धपरिशमन रस्वभावंप्रिणमन 
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कहलायेगा।। तो/यो' विभावशत्तिका शुद्ध स्थितिमे जो'परिणमन है 'वह स्वभावपरिणमन 
होता है ।.प़्रद्रव्यके निमित्त न होने पर निरपेक्षरूपसे, शक्तिक्ा जो परिणमन होता है वह 
शुद्ध परिणमन कहलाता है। यदि कर्मादिक कोई निमित्त नही है ऐसी स्थितिमे कोई भी 
परिगीमन होगा तो. वह स्वभावपरिणमन होगा । तो' विभावशक्तिका ही निमित्तके अभाव 
मे,शुद्ध परिणमन"होता है। | >> ७] 
रिणमन तिधिकी जिज्ञासादा समाधान--परिणमनवी वात और चर्चा सुनकर अब 
- यह जिज्ञासा, होती है .कि परिणमन क्या. है, कैसे होता: है, किस विधघिसें होता है ” यह 'एक 
शलग,हीं विषय है ।परिणमनके।समयमे सर्व बातोके। निरूपण करता, तो परिणसन सम्बधी 
सारे रहस्य जीननेके लिए संबसे पहिले यह जानना, चाहिए कि ०रिणमनके कारणां दो हुआ 
, करते है।।;एक:उपांदानं, कारण और दूसरा निमित्त कारण । “जो पदार्थ स्वयं परिणशम रहा 
, है, ! जिसमे; पूरिंगमन- होता है, _ जो,परिणमनको श्रपते विकठ अपने झाधारमे कथनित्‌ 
/ तादात्म्यरूपसे -, ,्रहण करता है ऐसा पदार्थ कहलाता; है उपादान कारण । और उपादान 
। कारणमे :होते वाले प्ररिणमनसे जो स्नेह करता है, मित्रता करता है उसे कहते है निमित्त 
कारण ।7 उपादन क़ारंण अन्तरज्ञ कारण है औौर'निमित्त। कारण वहिरज्भ कारण है। 
उपादान कारणाके सम्बधमे भी दो वातें समझना है--एक तो ओओघरूपता और दूसरा-- 
, समुचितरूपता । याने उपादान कारण दो तरहसे विदित किए जाते 'है---एक ओ्रोष उपादान 
- कारण, दूसरा समुचित उपांदान कारण । जसे मिट्टी घडेका कारण है, यो बात कहना यह 
श्रोघ- उपादान कारण बताया । मिट्टीसे तुरन्त घडा।/नही बन जाता । जब भिद्ठीकी पर्याय 
पिण्डरूप बनती. है, जेसे कि मिट्टो सानकर उसका लोधा बनाकर एक चाकपर चढाया गया 
, और चाकपर चढानेके बाद' उसे कुछ लम्बा किया, कुछ बीचमें पोल करके, पसारा ,करके 
तो उसकी कुसूल पर्याय हो जाती है। उस कूसूल पर्यायके बाद घडा बन गया | तो .घडा 
बननेसे पहिले जो पर्याय है उेस पर्यायमे रहता हुआ द्रव्य कहलाता है समुब्ति उपादान 
कारण और एक वह द्रव्य सामान्य कहलाता-है श्रोध, उपांदान कारण । जैसे जीवके- लिए 
कहा कि मुवित॒का उपादान कारंण यह जीव स्वय है। श्र्थात्‌ स्वयं 'अपने उपादान/्कारणसे 
- -यह जीत अपनेमे मोक्ष अवस्था पायगा ॥ तो ,उस मोक्षपरिणमनका समुचित उपादान कारण 
- जीवमाज्न नही, किन्तु मुक्तिसे पहिले जो १४ वाँ गुणस्थान है वह है मुक्तिका समुचित उपा- 
दात-कारण | और ऐसी बात जीव ही कर सकता है, अच्य द्रव्य नही कर सकता है। ऐसी 
साधारण पात्रता जिससे जाहिर होतो है ऐसे जीवको मुक्तिका अ्न्तरड्न उपादान कारण 
कहना, यह है ओघ वर्णन । ओघ वर्ण॑नसे तो यह बात समभना चाहिए कि इस ब्रव्यमे ही 
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ऐसी परिणाति प्राप्त करनेकी योग्यता है, श्रन्य द्रव्यमे कभी भी नहीं । और समुचित उपादान 
कारणसे यह बात समभी जाती है कि जब जीव इस त्रहकी अ्रवस्था पा ले तब वह मुक्ति 
प्राप्त कर सकता है। 

उपादान ओर निमित्तका अ--उपादान शब्दका श्रर्थ है--उप मायने श्रभिन्‍्तरूप 
से और आादान मायने धारण करना । श्रर्थात्‌ जो भ्रभिन्‍तरूपसे धारण करे उसे उपादान 
कहते हैं श्रभिन्‍तरूपसे पर्यायका जहाँ धारण होता है उसे कहते हैं उपादान । च॑कि द्रव्य 
अपने अपने पर्यायके सम्बधसे पर्यायसे तन्‍्मय होता है | इस कारण उपादान कारण वही कह- 
लाता जिस द्र॒व्यमे कार्य है, और निमित्त कारण वह कहलाता है कि जो कार्यसे तो भिन्‍न 
हो याने जिसमे कार्य बतानेकी चर्चा की जा रही है उस कार्यके कारणसे तो पृथक्‌ हो, याने 
उपादानरूप तो नही है, पर' जिसकी अनुपस्थितिमे यह कारण न हो सके उन्हे निमित्त कहते 
है, हञ्मा क्या कि विकारपरिणमनके होने वाले किन्‍्ही अन्य पदार्थोमि स्नेह क्या, मिन्नता 
की, सहयोग हुआ उपस्थिति रूप, निजके कार्यके बननेरूप । ऐसा जिन-जिन पदार्थोक्री उप- 
स्थितिमे कार्य नहीं हो सकता वे पदार्थ सब निर्मित्त कारण कहलाते हैं। निमित्त शब्दका 
भी यही श्रर्थ है, निमित्त शब्दमे तीन,बाते पडी हुई हैं--उपसर्ग, धातु और प्रत्यय | उप- 
सर्ग तो नि है, भर धातु मि है, प्रत्यय कृदन्‍्तका लगा हश्ना है जिसका श्रर्थ है कि जो नियम 
से स्वीकार किया जाय उसे निमित्त कहते है। भ्रथवा नियमसे जो स्वीकृत हो, स्नेह प्रभाव 
का विषय हो उसे निमित्त कहते है। जो अंज्धीकार किया जाय अथवा जो स्नेह करे वह 
निमित्त है । उपादानमे कार्य हो रहा, जैसे जल गर्म हो रहा, श्रब उस जलको गर्म होने रूप 
कार्यमे स्नेह कौन कर रहा ? इस कार्यका स्नेही कौन है? अग्ति। तो श्रग्ति निमित्त कारण 
है। स्नेह दिखाने वाले उस कार्यमे समर्थन करने वाला, पुष्टि करने वाला उस व र्यका 
सहाय अ्रन्य द्रव्य निमित्त कहलाता न! ः है 

उपादानकारण व निमित्तकारणका निर्णय-जितने भी काये हो रहे है उन सब 
“ कार्योमे यह निर्णय मिलेगा, इसका उंपादान कारण क्या है श्रौर निमित्त कारण क्या है ? 
जैसे जल गर्म हुआ तो उपादाव कारण जल है और निमित्त कारण श्राग है। वहाँ भेद 
क्या जमाना कि निमित्त कारण तो बाहर हीं रहता है, जलमे भिडता नहीं है। भ्रगर यह 
- श्राग निमित्त जलमे भिडे तो श्राग स्वय नष्ट हो जाय | तो यह आग निमित्त बाहर ही 
, रहती, श्रलग ही रहती, परन्तु जलमे स्वय ऐसी बात पायी जाती है कि वह श्रग्निका 
सबन्निधान पाये तो वह अ्रपनी शीत अ्रवस्थाकों छोडकर गर्म श्रवस्थामे श्रा जाता है। बस 
कार्योकी यही पद्धति है सब जगह] जैसे जीवमे कषायभाव जगता है तो वषाय कार्प होने 
की विधि यह है कि उसका निमित्त कारण है कषाय प्रकृतिका उद्य। श्रनन्‍्तानुबधी, 
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श्रप्रत्याख्यानावरण आदिक क्रोध, मान, माया, लोभ ये कषायें प्रकृति बध है। तो कर्म- 
प्रकृतियोका उदय होनेपर जीव कषायभाव करता है। तो वहाँ हमे क्‍या शिक्षा लेना है कि 
यह कर्मोदय तो बाहर ही बाहर रहता है। आत्मामे भिडता नही, आत्मासे तनन्‍्मय होकर 
नही, आत्माके परिणमतको भी करता नही, किन्तु वह तो स्नेही है । मित्र कही एक हो 
जाया करते है ?.े तो श्रलग ही रहते है। तो यो ही ये कर्मोदय बाह्ममे है, बाह्यपदाथ है, 
पद्धति यहाँ यह है कि जीवमे ही ऐसी कला पायी जादो है कि यह जीव ऐसे कर्मोदियका 
सन्तिधान पाये तो वह कषायरूप परिणाम जाता है। देखिय--इस पद्धतिमे उपादानकी स्व- 
तंत्रता, निमित्तकी स्वतत्रता और उपादान निमित्तमे परस्पर सम्बंध निमित्तनैमित्तिक भाव 
सब कुछ यथार्थ सिद्ध होता है। यहाँ किसीके एकान्तका आग्रह नहीं बन पाता। निहारते, 
जाइये सब वस्तुओको कि सभीमे ऐसी कला पायी जाती है कि वे अनुकूल निमित्तको पाकर 
अपनी परिणतिसे उस-उस रूप परिणम जाते है । 
निमिचनेमित्तिक भाव और परिणमनस्वातस्त्य दोनोंका विनिश्वय--यहा हमे अपने 
श्रापपर अपनी गल्तीपर विशेष ध्यान देनेकी बात है, तब हम अपने झ्रापका सुधार करेगे 
ओर अपना कल्याण) कर सकेंगे । यदि निमित्ताधीन रिथितिया बनाये रहे, मै क्या कर सकता' 
हूं ? ये कर्म ही सब कुछ करते हैं। दुखी करें, सुखी करे अ्रथवा मोक्ष दिलायें, यह सब 
कर्मोकी ही कृपा है, कर्मोके ही अधिकारकी बात है । हम क्या कर सकते है, ऐसे निर्णयमे 
इस जीवने अपनी स्वतत्नतापर, अ्रपने स्वरूपपर दृष्टि ही नही की । तो उसका उत्थान 
ही क्या हो सकेगा ? तो इस वर्शानसे जैसा कि श्रध्यात्मसूत्रमे एक सूत्र कहा है--“निमित्त 
प्राप्योपादान स्वप्रभाववत्‌” श्रर्थात्‌ निमित्तको पाकर उपादान श्रपने प्रभाव वाला होता है । 
देखिये इसमें सब तत्त्व श्रा गए । जिनमे से किसी भी एक ,तत्त्वसे अगर मुख मोड लिया 
जाग्र तो सही परिज्ञान नही बत सकता है, न कल्याण॒का उपाय बन सकता है । यदि कोई 
ऐसी ही हठ करें कि निमित्त ही सब काम करता है तो श्रपने श्रापका सामर्थ्य स्वभावरव- 
रूप विदित न होनेसे यह जीव श्रपनेमे कभी सन्तोष, विश्राम, तृप्ति प्राप्त नही कर सकता। 
और ऐसे स्वरूपका स्पर्श हुए बिना इसे कभी मुक्ति मिल ही नही संकती । यदि कोई यहाँ 
यह हठ करे कि जीव ही अ्रप॑ती योग्यतासे अपने श्रापमे कषाय आदिके विकार कर रहा है 
तो इस आग्रहमे यह स्वभावकी बात बन जायगी, क्योकि निमित्त तो माता नहीं कि जब 
निमित्तका सन्निधान हो तव विकार होता है, न हो तो नही होता है, ऐसे निमित्तकी बात 
न माननेपर और केवल कषाय कार्यके होनेकी यही विधि माननेपर कि जीव अपनी योग्यता 
से अ्पनेसे क्षाय करता है तो यह कषाय स्वभाव बन जायभा, और फिर इस कषाय कार्य 
का कभी भी अन्त न आ सकेगा, यह नष्ट न हो सकेगा । कहनेके लिए तो ऐसा वहने वाले 
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के मनमे यह निर्णय भी पडा रहुता है कि निमित्तका सस्निधान पाकर यह कपाय करता है। 
निर्णीत स्स्थके विपक्षित निश्चयमें समीचीनता--रयाद्वादमे जहाँ सप्तभगी दिखाई 
गई है वहाँ स्वेत्र एक भग बोला तो जा रहा है, लेकिन शेप भगोका निर्णोय पडा हुआ है । 
शेष भगोका निर्णय रहे बिना एक भगका बोलना कुनय कहलाता है | तो केवल इसीको 
एक बोलकर, सुनकर उसका विरोध करे तो विरोध कर सकते है श्रौर फिर ऐसा विवाद 
कि कही समाप्ति नहीं हो सकती । हो रहा श्राजकल यही विवाद एक तत्त्वनिर्णयके क्षेत्रमे 
समभदारोके बीच । जैसे किसीने जो भी बात बोला, बस उसके श्रन्य अभिप्रायकों न रख- 
कर केवल उस वाक्यका ही श्रर्थ करके श्रन्य विवाद उपस्थित कर देना बस यही चीज चल 
रही है । यदि यह सोचकर चलें कि वात तो कही जायगी कोई भी एक, लेकिन कहने वाले 
के आशंयमे दूसरी वात भी है या नही ? यदि नही है तो समझना चाहिए कि यह एकान्त 
है भ्ौर भ्राग्रह है । भौर श्रगर है तो कहनेमे एक बात आनेपर भी .एकान्त न मान लेना 
चाहिए। नयोका स्वरूप ही यह बताया गया है कि प्रमाणसे ग्रहण किए गए अर्थके एक 
देशका वर्णान करना सो नय है | तो आ्राशयसे अ्रपराध और निरपराधताकी बात होती है । 
व्यवहारमे भी आशयको ही प्रधानता दी गई है | यदि किसी मित्रका श्राशय सही नही है, 
यह निर्णाय हो गया तो वह मित्र नही रहा उसका । श्र मित्र द्वारा कोई वरबादी होनेपर 
भी, कोई नुक्सान होनेपर भी यदि यह विदित रहता है कि इसका आशय तो भला ही 
करनेका था, तो इतना नुक्सान सहते हुए भी द्वेष नही किया मित्रसे | तो ऐसे ही वचता- 
लापमे एकान्त एक धर्मकी बात भी सुननेमे श्राये, लेकिन आशयके पारखी जब उस वक्ताके 
पूर्वापर भाषणसे या उसके पहिलेके कथन श्राशय विदित होता है कि यह श्रन्य धर्म, श्रन्य 
तत्वोका भी निर्णाय रख रहा है तो उसे एकान्तका श्राग्रह नही है, कार्य होनेके प्रसगमे 
इन शब्दोसे पहिले अपना निर्णाय बनावें कि निमित्तको पाकर उपादान अपने प्रभाव वाला 
होता है, यही विधि समस्त कार्योकी है। इस सम्बंधमे श्रागे भी विदित होनेपर यह जीव 
भ्रपना उद्धार करनेमे समर्थ होता है। इस कारगा यह निरंय कर लेना आवश्यक है और 
इसमे यदि कुछ बुद्धि लगानी पडे, कुछ श्रम श्रौर समय लगाना पड़े तो लगाना चाहिए । 
मनुष्य जीवतकी सफलता तत्त्वज्ञानसे ही है। थोथी, नि सार, दिलचस्प बातोसे कोई उद्धार 
की बात नही बन पायी है, इसलिए तत्त्वज्ञानके लिए उत्बानवान व उद्यमी बनना चाहिए । 
परिणमनसें निमित्तकारणोका विश्लेषण-- परिणमनकी विधिका अ्रसंग चल रहा है । 
परिणमन, अवस्था, पर्याय, इसी भावसे कार्य होना, इन शब्दोसे लोग कहते है । कार्य होना 
तो कोई बात ही नही, कुछ चीज ही नहीं । कार्य नाम किसका ? अत्येक पदार्थ हैं और 
उनमे उनका परिणमन होता है। कार्य ऋब्द प्रचलित (श्ना है निमित्त दृश्कि भावमे । जैसे 
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कुम्हारके व्यापारके निमित्तते घडा बच गया तो घडेको बताते हैँ कि यह कुम्हारका कार्य है । 
किस तिमित्तसे यह कार्य बता, इस कार्येके बननेमे कौन जीव निमित्त पडा, इस बातको 
आ्रासानीसे वतानेके लिए कार्य शब्दसे व्यवहार हुआ । वस्तुत प्रत्येक पदार्थ है श्रौर उनका 
उनमे परिणमन होता है। कोई परिणमन कुछ निमित्त पाकर होते है और कोई बिना 
निमित्त पाये भी होते है । जैसे जो स्वाभाविक परिणमन है उनसे कालद्रव्यके सिवाय श्रन्य 
कुछ निमित्त नही । कालद्रव्य है और वह सर्वत्र साधारण निमित्त है । नेमित्तिक परिणमनमे 
भी कालद्रव्य निमित्त है और स्वभावपरिणमनमे भी कालद्रव्य निमित्त है। कालद्रव्य कही 
भी हटा हुझ्लना नही रह शता । इस कारण जिसमे उपस्थिति और श्रनुपस्थितिका कोई भेद 
ही नही है, तब उसे निमित्त भी वया कहे विश्लेषणवी जानकारीके प्रसगमे ? तो स्वभा- 
विक परिणमन 'निमित्त बिना होता है और वेभाविक परिणमन निमित्तकी उपस्थितिमे ही 
होता है। अरब इसी बातकोी निशचय हृष्टिसे देखा जाय तो यह विदित होगा कि सभी कार्ये 
निमित्त बिना होते हैं। जैसे क्रोधप्रकृतिके उदयमे जीवमे क्रोध जगा । अब निश्चयहृष्टिसे 
देखनेकी पद्धति तो यह है कि केवल जीवको देखें । जोवमें जीववी बात देखें । तो वहाँ जो 
हो रहा है जीवमे यह विदित क्या गया और वह है अपने आपकी उस उत्पादशक्तिके 
कारण जो होना ही था, होता ही रहता है परिणमन । 
निश्चयनयकी दृष्टिमे अरद्वे तपना--देखिये-निश्चयनयकी हृष्टिमे सही परिणमन अपने 
आप होता है। वहाँ परकी दृष्टि ही नहीं होती । इसे कहते है श्रद्वेतदृष्टि । नि३चयदृष्टि मे 
अद्वतदृष्टि होती है। केवल एकको देखना, दो को देखना ही नही । प्रत्येक पदार्थ श्रद्वेत है, 
केवल अपने आपके रूपसे है, किसी भ्रन्यके रूपसे नहीं है। इसी बातको जब निश्चयहृश्सि 
देखा तो सभी भ्रद्ेत है । व्यवहार दृष्टिसे देखा तो वहा हत दीखा । क्सी पदार्थका श्रस्तित्व 
बतानेके लिए पररूपसे नास्तित्वककी बात कही जाय तो इस कथनमे भी द्वेतकी सिद्धि हुई, 
पर निश्चयकी दृष्टिमे सब पदार्थ अद्वेत हैं श्रौर उनके सभी कार्य उन उनकी अपने आपकी 
परिणतिसे योग्यतासे हुआ करते हैं, श्रत अद्वेतहृष्टिसे, निश्चयहृष्टिसे सभी कार्य निमित्त 
बिना होते हैं । एक तो वहाँ किसी दूसरेकी दृष्टि ही नहीं है, और फिर निर्सायमे भी जायें 
तो किसी अ्रन्यकी परिणतिसे यहाँ परिणमन नही होता है। केवल स्वयंकी परिणतिसे सारे 
परिणमन होते है। 
मोहकी दुःखरूपता--इस ससारमे दुख केवल मोहका है। दुखका और कोई 
श्राधार नहीं । पदार्थके नातैसे यह जीवद्रव्य अपने ज्ञानानन्दस्वरूप है। भ्पने स्वभावरूप 
है । इसका अपने आपमे अपने ट्गसे उत्पादव्यय होता रहता है । इसका क्या मतलब, किसी 
दूसरे जीवसे, किसी दूसरे पदार्थसे, लेकिन जब यह जीव अपने इस ज्ञानमे नही होता, 
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अज्ञानभावमे जाता, याने परदृष्टिमे जाता, १२का ही ऋपने हितके लिए बडा महत्त्व समभता 
है, तब इसी कारण परकोी उपासना, सेवा, रुग्रह, परिणातिसे श्रपना उपयोग फ्साये रहता 
है । पर जैसा सोचा है वैसा होना इसके श्राधीन तो नहीं है | परपदार्थोका परिशणमन उनके 
ही आधीन है । वहाँ जब जैसा निमित्त सन्तिधान मिला, जँसा उपादान हुआ बैसा परिण- 
मन होता रहता है। लेकिन मोहदृष्टिमे यह जीव परक्रा सम्बध बनाता है श्रौर मदके झनु- 
कूल उनमे परिणमन न देखकर दु खी होता है | तो मोहकी सारी परिणतियोमे यही पद्धति 
बनी हुई है । 

शानसे ही मोहदुःखका नाश--मोहका विनाश हो तो जीवका भला हो । उसका 
विनाश कैसे हो, वह सब इस ज्ञानसे प्राप्त होगा। प्रत्येक पदार्थ निश्चयत अपनेमे अश्रपने 
परिणमनसे ही भ्रपना परिणमन करते है। अब निरखिग्रे श्रपने आपमे कि मेरे द्रव्यका, 
मेरे सत्त्वका, मेरा किसी अन्य पदार्थस्े कोई रच भी सम्बन्ध है वया ? कल्पनासे तो यह 
सम्बन्ध बनाता है तो यह इसकी उदहृण्डता है, पर वस्तुत उसका किसी द्रव्यसे कोई सम्बन्ध 
है क्या ? निश्चय करके देख लीजिए। जिनको माना है कि यह मेरा पृत्र है, मेरी रत्री है, 
मेरा घर है आादिक, उन परपदा्थोसे भी कोई सम्बन्ध नहीं, कोई वश नही, पर फसाव 
उनमे बहुत अधिक बना रखा है। जैसे मकडी खुद ही अपने मुखसे श्रपना जाल पुरती है 
और दुखी ही उसमे फसी हुई बैठी रहती है, इसी तरह यह मोही प्राणी भी खुदकी कल्प- 
नाभोसे एक मोहका जाल पूर लेता है और उनमे ही फसा रहता है। यह एक मोटी बातका 
ही दृश्टान्त दिया गया । वह मकडी जो छुंदके ही मुखसे जाल पूरती है वह उस जालमे 
फसी है श्रथवा नही, यह तो भ्रलग चीज है, पर देखनेमे तो यो ही लग रहा है कि उसने 
अपने ही मुखसे अपना जाल निकाला श्रौर उसमे फस गईं। दृष्टान्तमे कुछ भी हो मगर 
हृश्शन्तमे यह बात पूर्शेरूपसे है । ऐसे ही यह जीव अपने आपमे से परदृष्टिका जाल निकालता 
है और परदृष्टिका जाल पूरता है श्रोर उसमे कितना फंसाव बना लिया है ? परव तुवोसे 
स्नेह, लालच, इज्जत श्रादिक फसाव बना लिया है। वस्तुत यह जीव है अपने स्वरूपमात्र 
आर श्रपने स्वरूपमे श्रपना परिणमन करता है, केवल इतनी ही बात है इसमे, यह बात 
जब विदित होगी तो यह मोह कलक मिटेगा । यह कलक खुदको खुद ही मिटाना पडेगा। 
इसमे दूसरा कोई मदद न दे सकेगा । जिनके श्रात्मकरुणा जगी है वे इस ओर उद्यम करते 
हैं श्रौर अपने पौरुषसे अपना काम बना लेते है। खुदका ही मनत, चिन्तन, ध्यात भावना 
ग्रपने आपका उद्धार करनेमे समर्थ होगा । यह सब उपाय हमे ज्ञानके बलसे मिलेगा । उस 


ही ज्ञान की यहाँ चर्चा की जा रही है । 
प्रिणमनका प्रयोजन सत्त बना रहना माननेमें सक्तिके उपायका निश्चित लाभ-- 
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यहाँ परिणमत निरखा जा रहा है कि प्रत्येक परिणमर् पदार्थमे उसके अपने आपके सत्त्वके 
कारण हो रहा है। उस होनेका प्रयोजन क्या ? जिस पदार्थमें जो परिणमन हो रहा है 
उसका लाभ वही पदार्थ उठायेगा, दूसरा नहीं । उसका लाभ क्या ? उसका वास्तविक लाभ 
तो यही है कि 'उसका सत्त्व बना रहना । परिणमन न हो तो सत्त्व नही रह सकता। तो 
ग्रपना सत्त्व कायम रखे रहना, बस इतना ही प्रयोजन है पदार्थमे जो परिणमन होता है 
उसका पुद्गलमे यह बात स्पष्ट है। भरे ये पुदूगल किसो भो रूप परिणम गए, जल गए, 
पल गए आदि तो ये सब परिशमन किसलिए हुए ? श्रपना सत्त्वं रखनेके लिए । 

भ्रथवा उस सत्त्वकी ऐसी ही प्रकृति है कि उसमे उत्पपादव्ययभ्रौव्य 
ये तीन बातें होती ही हैं। वहाँ प्रयोजनका कोई परिणमन 'ही नही है, श्रौर कोई 
समभना चाहे तो यही जान कि ये परिणम रहे है तो अपने झ्रापका सत्त्व रखनेके लिए 
परिणम रहे है, इससे आ्रागे उनका क्या मतलब ? पुद्गलमे यह बात विशेषतया स्पष्ट समझ 
मे भा जाती है। यह पदार्थ जल गया, राख बन गया तो किसलिए राख बन गया ? बस 
अपना सत्त्व रहता है। इसके कायम रहनेकी विधि ही यह है कि वह पदार्थ परिणमन 
करता रहता है । पुद्गलमे यह बात भली प्रकार जान ली गईं कि इसका परिणमन इसके 
सच्वके लिए है। बस यही बात तो सबमे है । मुझमे भी यही होना चाहिए, सो ऐसा ही 
हो रहा है, पर मानते नहीं । मेरा जो परिणमन हो रहा है वह किसके लिए ? श्रपने 
आपका सत्त्व बनाये रहनेके लिए, इससे भागे और कुछ प्रयोजत न होना चाहिए था, पर 
यह जीव इससे आगे श्रपना प्रयोजन सोचता है, क्योकि इसमे ज्ञान है ना | उसका दुरुपयोग 
कर रहा है। अपने परिगामनका प्रयोजन कुछ और सोच रहा है । यो बनेगा, यो मेरी बात 
बत्तेगी, थो हो जायगा, लोग यो मुझे समझ लेंगे, कितने ही इसने प्रयोजन समझ लिए हैं 
बस यही भूल है श्र जिसके कारण यह जीव दु खी रहता है । 

परपरिणमनका विकल्प बनाये रहनेमें दुःखविनाशकी अरसंभवता--भौर भी सोचिये- 

यह दुख कैसे मिटे ” इन पदार्थोका परिणमन करनेका विकल्प बनाये रहनेमे क्लेश नही 
मिट सकता । जैसे कोई जिन्दा मेढक तराजूमे रखकर तौलना चाहे तो वे न तौले जा सकेगे, 
कारण कि वे चचल होते है, उछन जाते हैं । कुछ मेढक तराजू पर रखें जायेंगे, कुछ रखने 
के लिए तत्पर होगे कि उनमेसे कुछ मेढक उछल जायेंगे, वे तौले न जा सकेगे । इसी प्रकार 
परपेदार्थोके परिणमन करनेका विकल्प बनाकर अ्रपनेको आराममे पा लेना मुश्किल है । 

श्रब॒ सत्य बातको विरखिये, अपने श्रापके तथ्यकों देखिये--मैं हू और 
परिणमता रहता हु। उस परिणमनका प्रयोजन है उसका सत्त्व बना रहना, इसके आगे 
कोई प्रयोजन नही है । स्वरूपहृष्टि करके इसका निर्णाय बना लीजिए। फिर इसका लाभ 


| 
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भी स्वय ही पा लिया जायगा | तो जब निदचय हृ्टिसे देखने चले तो यही मिलेगा कि 
प्रत्येक पदार्थ अपने श्रापके स्वरूपसे, परिणमता है । कोई दूसरा पदार्थ उस परिशमनभे सह- 
योग नही दे रहा कि कोई दूसरा मिलकर भी कुछ परिणमन कर दे । सहयोग देनेका तो 
यही मतलब होता है कि कोई परिण॒मन यदि १०० डिग्री रूपमे है तो यह उपादान ८० प्रति- 
शत में परिशम जाय और निमित्त २० प्रतिशतका परिणमन कर दे, पर ऐसा नही होता । 
पूरा पदार्थ उसकी ही शक्तिसे, उसके ही श्रमसे होता है, वह दूसरे निमित्तके सगसे नहीं 
होता । कही ऐसा भी विदित हो रहा हो-जैसे घड़ा बनानेमे कुम्हारकों बडा श्रम करना 
पडता, पसीना भी भ्रा जाता। खूब काम कर रहा है वह, लेकिन उस कुम्हारका परिश्रम 
कुम्हारका काम, कुम्हारका प्रभाव कुम्हारमे ही हुआ । उस कुम्हारका निमित्त पाकर जो 
मिट्टीमे फेैलावका परिणमन हुआ, घडारूप परिणमन हुआ्ना वह मिट्टीके ही -परिणमनसे 
होता है। उसमे कुम्हारका परिणमन मिला हुआ नही है। प्रत्येक पदार्थ निश्चयहष्टिसे श्रपने 
आपमे अपना परिणमन करता है । 

निमिचनमितिक भाव होनेपर भी परिणमनस्वातन्तपका दर्शन--हाँ श्रव जरा बाहर 
की ओर भाक कर विचार करिये-इन पदार्थोका स्वभावसे तो यह परिणुमन त्ञ था। हुआ 
विपरीत परिशमन । क्यो हुआ ? इसलिए कि पासमे हो दूसरा पदार्थ था, उस वातावरणमे 
वह पदार्थ प्रभावित हो गया, बस वह पदार्थ उस रूप परिणम गया तो इसमे यह कार्य 
बननेका, निमित्तका अगीकारपना था, बस इसी वजहसे इसका निमित्तमे उपचार किया गया 
है और व्यवहार यो बन बैठा कि देखो श्रमुक पदार्थने भ्रमुक दूसरे पदार्थका यो काम किया 
है । वस्तुत प्रत्येक पदार्थ अपनेमे श्रपता ही काम करता है। कित्तनी ही विकट तेज लडाई 
हो रही हो और वहाँ दावपेचके प्रसग भी चल रहे है, दबाव प्रभाव सब कुछ चल रहे हैं, 
इतने पर भी जिस अ्वयवका, जिस हिस्सेका जो परिणमन हो रहा वह उसके परिणमनसे : 
हो रहा है । बड़े बडे इज्जन यत्न होते हैं, जेसे रेलका ही,इज्जन उदाहरणमे ले लो । वह 
बडी तेजीसे चल रहा है। वहाँ ऐसा लगता है कि देखो इस इज्जनको शझ्रादमी चला रहा : 
है। व्यवहारमे ऐसा कहा भी जाता है। श्रौर वह आदमी उस इजनके चलानेमे, निमित्त 
है भी अवश्य । उस निमित्तकी उपस्थितिमे ये सब परिणमन बन रहे है, लेकिन निश्चयहृष्टि 
से देखो तो वह पुरुष तो केवल;अपने आपमे अपने विकल्‍प कर रहा है। उस पुरुषके द्वारा 
हस्तादिकका व्यापार ढिये जाने पर प्रत्येक पुर्जेमे परिणमन हो रंहा है, पर वहाँ ऐसा ही 
निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है कि अम्ुक युर्जेका अमुक क्रियाका निमित्त पाकर अमुक चीज इस 


तरहसे परिणम जाय । 
दृष्टिके एकान्तमें तत्वनिर्णयसे च्युति--देखिये-हृश्टयाँ दो है+निशचयह॒ष्टि श्रौर व्यव- 
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हरि दृष्टि भ्र्थात्‌ स्वरूपदृष्टि और सर्वतोमुखी दृष्टि | दोतो ही बाते विदित होती है और दोनो 
से ही यथार्थ निर्णय हो पाता है और दोनो निर्णयोमे लाभ है। जो लोग एक अपने कल्याण 
का रास्ता निकालनेके लिए केवल निशचयदृष्टिका ही श्राग्रह करते हैं श्रौर यही परूद है, यो 
ही निरखा | प्रत्येक पदार्थ निमित्तके बिना अपने आपकी योग्यतासे परिणमन करता है। 
कोई उनसे पूछ ही बैठे कि बतलाओो--फिर निम्मित्त नाम है किसका ? जो कि शास्त्रोमे 
निमित्त शब्द दिया है। तो उनका उत्तर होता है कि अपनी योग्यतासे अपने झ्रापमे परि- 
णमन कर रहे हुए पदार्थके पास उस समय जो सामने मौजूद हो, उस पर निमित्तका 
ग्रारोप किया जाता है। लेकिन श्राग्रहमे उत्तर न बनेगा। तब पुन प्रश्न होगा कि जब' 
. घडा बन रहा है उस समय तो अनेक पदार्थ मौजूद हैं | वहाँ गधा भी खडा है, बच्चे लोग 
भी खेल रहे है तो क्या वे सभी निमित्त बन जायेंगे ” तब बोलना पडेगा कि नही । श्रनुकूल 
निमित्त उपस्थित होने पर जो उपस्थित हो उनमे निमित॒का उपचार किया जाता है। तो 
शअ्रनुकूल शब्दका श्रर्थ जब पूछा जाय तो कुछ भी कहा जायगा, श्राखिर निष्कर्ष यही 
निकलेगा कि योग्य निमित्तका सन्तिधान पाकर उपादान अपने प्रभावसे प्रभावित होकर 
परिणत होता है । तब निश्चय एकान्तकी बात पूर्णा निर्णयमे नहीं श्रा सवती । कोई व्यव- 
हार एकान्त करके यह कहे कि परिशमने वाले पदार्थ क्या बक्रेंगे ” जिस निमित्तकी बरजोरी 
होगी वैसा परिणमना पड़ेगा । कुम्हार तो मिद्टीको सानकर चकापर धरकर फैलायेगा, घडा 
बनना ही पड़ेगा, तो उपादान बेचारा क्‍या करेगा ? सब कार्य निमित्त हो करता है, निमित्त 
ते ही किया। तो वह निमित्त भूत पदार्थ किलने क्षेत्रमे है, क्या है ? उसमेसे क्या किया ? 

क्या बताप्रें, क्या परिणमन किया ? और निमित्तने ही क्या तो किसी अन्य पदार्थसे घडा 

क्यो नहीं बना लिया ? मिट्टीसे ही क्‍यों बन पाया ? कपडेसे बन जाय, पत्थरसे बन जाय, 

किसी आदमोका ही बना दे, भ्रथवा किसी चीजकी भी क्‍या जरूरत है ? निम्त्ति बना दे, 

ऐसा फंक नगा दे कि श्रेसंतुका भी सत्‌ बन जाय ? कोई उत्तर आ्रायेगा क्या ? तो किसी 

एक आग्रहमे सही निरायय नही आ पाता । 

' यथाथ निणेयके बाद निर्विकल्पतानुभवके निकट ले जाने वाली हृष्टिका आश्रयण्‌--- 
सही निर्णय करनेके बाद जिस क्सी भी एक हदृष्टिको हितकारी समझा, जो रुचिका विषय 
बना, अरब उसकी प्रधानता लेकर उससे रम जाय, यह 'बात उसके ही बन सकती है लि शक 
होकर जो सब ओरसे निर्रोय किए हुए है। निश्चय और व्यवहार दोनो दृष्टियोसे परिणमन 
के मर्मका जिसने परिचय ' पाया है वह नि शक रह सकेगा, क्योकि ज्ञानप्रकाश उसने पूरा. 
पाया | भ्रब उसकी यह दृष्टि बनतो है कि किसी परिणसनके विषयमे हम निमित्तपर दृष्टि 
डालते है, हमारा उपयोग स्थिर नहों होता, रम नहीं पाता, यत्र तत्र भटकता है, हम अमीर 
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नही बन पाते । जब हम ऐसा निरखने लगते है कि यह है पदार्थ, यह अ्रपने स्वरूपमे अपने 
परिणमनमे चला जा रहा है । ऐसा निरखता रहे तो थकान नही होती । विश्राम मिलता 
है, धीरता प्राप्त होती है, भ्ौर निविकल्पके निकटका यह परिज्ञान है। लोग निश्चय दृष्टिकी 
प्रधानता करें और अपने श्रापका कल्याण करें, मगर ऐसी प्रधानता कर सकनेका ग्रधिकार 
उन्हे ही है जो निश्चय और व्यवहार दोनों दृष्टियोसे यथारथे निर्णय करके निःशल्य नि शंक 
होते है। ऐसे ज्ञानी पुरुष जिन्होंने परिणमनका मर्म भली प्रकार निर्णीत किया है । तो कोई 
व्यवहारह्ृष्टिकी प्रधानतासे भी स्वरूपका स्पर्श कर लेते हैं। ये क्रोधांदिक कपषाये जगी हैं, ये 
कर्मोके उदयका निमित्त पाकर जगी हैं । ये श्रौपाधिक भाव है, ऐसा बनना जीवका स्वभाव 
नही है। जीवका स्वभाव तो चँतन्धमात्र है। ये क्रोधादिक भाव जीवके स्वभाव नहीं हैं, 
ऐसा परिज्ञान कौन दिला रहा है ” आखिर यह ज्ञान तो हितकारी है ना ? जीवके क्रोधा- 
दिक नही है। क्रोधादिक भाव जीववा स्वभाव नही है। यह शिक्षा व्यवह्नरनयसे दिलाया 
है। व्यवहारनय बताता है कि ये कषाये निमित्तसे हुई है, ये निमित्तके कार्य हैं, इनका स्वामी 
निमित्त है श्र वैसे भो देखो तो स्वामी तो जुदा ही हुआ करता है| पुस्तकका स्वामी 
कौन ? विद्यार्थी । इस चौकोका स्वामी कौन ? अमुक पुरुष । इस नौकरका स्वामी कौन ? 
अ्रमुक आदमी । देखो ना, स्वामी अलग ही कोई हुआ करता है | एक ही कोई भ्रद्वैत स्वामी 
नही । इस मकानका स्वामी मकान, ऐसा कहने वाला कोई कहाँ मिल रहा ? श्रौर ऐसा व्य- 
वहार भी कहाँ चल रहा ”? तो मालिक स्वामीका व्यवहार वहाँ होता है जहाँ दूसरा कोई 
हो ? इन क्रोधादिक कषायोका स्वामी कौन ? निमित्त कर्मोदय | लो इस व्यवहारदृष्नि 
इस विभावको निमित्तके पास फेंक दिया । श्रब वर्हाँ देखें तो क्या रह गया ? स्वभाव । इस 
विभावहृष्टिको भी कषाय विकारमे लगा दिया । तो ज्ञानी पुरुषोके लिए सब जगह भला है, 
ग्रौर एकान्तके आग्रही पुरुष तो मूलमें श्रन्धकारमें हैं, उनका ज्ञानप्रकाश सही नही है, फिर 
ये कैसे अपने प्रयोजत और उद्धारका मार्ग बना सकेंगे ? प्रधान पद्धति तो यह है कि निरचय 
और व्यवहारसे परख करके व्यवहारनयका विरोध न कर, उसे गौरा करके निश्चयनयका 
ग्रालम्बन करके एक श्रद्वेत भावमे उतरे, पर यह बात वही कर पायगा जिसने प्रमाणसे 
सर्वेतोमुखी निर्णय किया है.। ? - 

विभावपरिखमनके निर्मित्तोकी चर्चा--परिशामनके प्रसगकी बात चल रही है कि 
पदार्थोका परिणमन होता है तो उसमे निमित्त कितने पदार्थ तक हो सकते है ? तो देखिये- 
परिणमनमे कालद्रव्य तो साधारण निमित्त है, प्रत्येक पदार्थके परिणमनमे चाहे वहाँ स्वभाव- 
परिणमन हो अथवा विभावपरिणमन हो, कालदब्रव्य तो निमित्त होगा ही | भ्रब॒विभाव- 
परिणमनमे निमित्त कितने होते हैं, इसपर विचार करना आवश्यक है। स्वभावपरिणमनमे 
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कालद्रव्यकें सिवाय भ्रन्य बोई निमित्त नही होता, क्योकि यदि अन्य कोई पदार्थ निर्मित्त बन 
जाय तो वह परिणमत स्वभावरूप न रह पायगा, वह किसी विकार और विभावरूप 
रहेगा । तो स्वभावपरिणमनमे याने कोई पदार्थ सही स्वभावरूपसे परिणमे उसमे अन्य 
निमित्त नही हआ करते | विभावपरिशमनमे अनेक निमित्त होते हैं । विभावपरिणमनका 
श्र्थ है कि पदार्थका स्वभाव तो है श्रौर कुछ, वन रही है बात श्रौर कुछ । 

जैसे आत्माका स्वभावपरिणमन तो है केवल अरहत सिद्ध जैसी वीतरागता व सकल- 
ज्ञताकी परिणति और विभावपरिणमन है कषाय, मोह, श्रज्ञान । यह स्वभावसे उल्टी वात 
है । तो स्वभावसे विपरीत परिणमन हुआ, किन्तु उस स्वभाववान द्रव्यमे सम्भव हुए विप- 
रीत परिणमनको विभावपरिणमन कहने हैं । तो विभावपरिणमनमे अनेक द्रव्य निमित्त 
होते है | *से घटकार्य हो रहा है तो घटकार्यमे वुग्हार, चक्र, डडा, (जिससे घुमाया जाता 
है) आदि ऐसे श्रनेक कारण होते है भश्रथवा जीवमे समकिये -- जीवमे जो कषाय श्रादिक 
विभावपरिणमन होते है उन परिणमसनोमे कर्म, शरीर और श्रन्य वाह्यपदार्थ ये सव निमित्त 
होते है । तो कोई पदार्थ यदि विभावरूप परिणमे, विकाररूप रहे तो उसमे निमित्त अनेक 
होते है, तो यहाँ निमित्तोकी वात कही जा रही है । उन निमित्तोमे यह सोचना चाहिए कि 
पुदूगल पुदुगलमे जो परस्परका निमित्तपना है वह तो सव सही रिमित्त है श्लौर जीवके 
विकारमे वपायमे निम्मित्त तो कमेंका उदय है, बाकी सारी चीजे निमित्त नही कहलाती, 
विन्तु आश्रयभूत कहलाती हैं श्रथवा कल्पताके विपयभूत कहलाती है । 

निभित्त और आभ्रयभूत पदार्थंका रहस्य समझे बिना विवादकी शाम्तिकी कटिनता-- 

भेया | निर्मित्त व श्ाश्रयभूतकी बात समझ लेना बहुत जरूरी है, जिसके समझे बिना श्राज- 
कलके उठे हुए श्रध्यात्मवादोका समाघाव न मिलेगा । हठमे जो जिस तरह कहता श्राया है 
वह उस तरह कहता ही रहेगा, उसका अन्त नही भ्रा सकता, न विवाद समाप्त हो सकता, 
क्योकि शब्द नाता हैं। कहनेमे बात एक श्राती है, उप्तीको पकड मरोडकर उितने ही 
विवाद उठाये जा सकते है, पर अपने लिए यदि सत्य समभना हो तो उसे दो भागोमे वॉरटिं- 
निमित्त और आश्रयभूत । फ्रोधभाव उत्तन्त होता है तो उसमे निमित्त तो है क्रोध प्रकृतिका 
उदय भोर झ्राश्चय है कुछ मनुप्य, कुछ अन्य जानवरोकी करनी अ्रथवा कोई अजीव पदार्थ 
है विगड गया, प्रतिकूल झा गया तो ये सब वाह्मपदार्थ श्राश्यभूत है । लोग यो शंका तभी 
तो कर देते हैं कि देखो निमित्त कुछ नही करता ॥ एक मुनिराजको वोई याली दे ग्हा है 
तो मुनिराजयो तो क्षोभ नही श्राता, तो उस गालीनिमित्तने कुछ किया तो नहीं, लेकिन 
वे यहा भूल रा हैं । गाली देता या किसी मनृष्यके द्वारा उपद्रव होना यह निमित्त नहीं 
है, किन्तु आ्रयभूतर है। झाश्रवभूत पदार्थके होनेपर दाये होता भी और नही भी होंता। 


जल दा शा बे बसे पाये +का् # रन्पर | वश प ० बिन बाप च््- हु 
यदि अआध्यश हो तो बाय कम्भव है और कोई उसका झाद्नदगा ही ने बरे तो दाये बहमि 
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होगा, पर निमित्तमे यह बात नही है । मुनिराजके श्रनन्तानुबधी और श्रप्रत्यास्यानावरण, 
प्रत्याख्यानावरण ये १२ प्रकारकी क्पायोका विपाक नही है श्रतएव उनकी योग्यता मद- 
कषायकी है । सो वहाँ ये गालीगलीज उपद्रव आ्रादि कुछ भी क्षोभके लिए आश्रय नहीं 
बन पाते । तो वहाँ इस क्षोभका निमित्त नही है और जितना वहाँ निमित्त है उसके श्रनुकूल 
वहा भी बषाय पायी जाती है । तो जीवके विभावपरिणमनमे निमित्त है कर्मका उदय, 
ओर वाकी वाहरी सचेतन अचेतन पदार्थोंका सम्बंध होना ये सब हैं श्राश्नय भूत बातें | प्रुद- 
गलमे यह बात नही पायी जाती कि किसी निमित्तके होनेपर वह कार्य न करे, उपादानमे 
योग्यता है श्रौर निमित्तकी उपस्थिति है तो कायये चलता ही रहेगा । जैसे घडी है, घडी शुद्ध 
साफ है, पेंच पुर्जे सही है, ठिकानेके लगे हुए है, उसमे चाभी भर दी जाय तो चलती रहेगी, 
वहा धोखा नही मिलता, लेकिन यहाँ जीवके किसी कामव्गे वात कह दी जाय श्रौर वह कह 
भी दे कि मैं यह काम इतने समयमे करूगा और वह कर न सके, कोई भूल हो गई, बीच 
मे कोई विघ्न आ गया, यो अनेक वाते बन जायेंगी। तो यह अ्रन्तर क्यो आया पुद्गलमे 
झौर जीवमे ? पुद्गलके लिए जितने निमित्त मिलेंगे और उन निमित्तोमे जो कार्य बन 
सकता है वह बनता रहता है, पर जीवमे यह बात नही देखी जाती | अनेक साधन मिलने 
पर भी काम हो या न हो । यह अन्तर यो आया कि जीवके विभिन्‍न परिणमनमे कर्मकी 
श्रवस्था ही विशेष निमित्त है अन्य बाह्य साधन आश्रयभुत कहलाते है । 

निमिच और आश्रयभूत पदार्थो'का उदाहरणपृर्वक स्पष्टीकरण--जैसे जीव अनेक 
बार समवशरणामे भी गया, वहाँ साक्षात्‌ भ्रहतदेवका उपदेश भी सुना, दिव्यध्वनिसे भी 
कर्ण पथिन्न किया, लेकिन अ्रनेकोको सम्यकत्व नही होता। वहाँ लोग शका करने लगते हैं 
कि देखो निमित्त कुछ कार्य नही करता, निमित्तकी कोई श्रावश्यकता नही । काम हो जाय 
तो उसे निमित्त कहना और काम न हो तो निमित्त न कहना। समवशरणमे यह जीव 
गया झौर वहाँ सम्यक्त्व न हुआ तो समवगरण निमित्त न रहा। अगर सम्यक्त्व हुआ तो 
समवशरणाको निमित्त कह देंगे। भैया | ऐसी बात नही है, समवशरण सम्यकत्वका निमित्त 
नही है शऔर भी जो साधन बताया है कि वेदनाका श्रनुभव या मूर्तिके दशत या जातिस्मरण 
ये सम्यवत्वके साधन हैं। पर यथार्थ शब्दोमे कहा जाय तो ये सब सम्यकत्वके निमित्त नही 
हैं, किन्तु सम्यक्त्वके श्राश्रयभृत है । सम्यवत्वका निमित्त तो अनन्तानुबंधी चार कषाय्रकृति 
और दर्शनमोहकी ३ प्रकृतियाँ, इनका उपशम, क्षय, क्षयोपशम हुआ है, ऐसा होने पर 
सम्यक्त्व होता ही है, पर समवशरणामे पहुचना यह सम्यक्त्वका श्राश्रयभूत है, निमित्त नही 
है । श्राश्यभूतमे तो दोनो बातें बनती हैं कि आश्चयशूत होनेपर भी कार्य हो या न हो, वह 
किसीके लिए आश्रयभूत बना, किसीके लिए नहीं बना । उपस्थित रहने से क्या होता ? पर 
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निमिन्तमे यह बात नहीं है। निमित्त होने होने पर और जहाँ ऐसे कर्म निमित्त जिसके लगे 
हैं वहाँ योग्यता भी वैसी रहती है तो उपादानमे योग्यता होनेपर उसके अनुकूल कार्य होगा 
ही । कभी कभी यह भी शंका वी जा सकती है कि देखो-१० वे गुणस्थानमे लोभकषायका 
उदय तो है, सूक्ष्म लोभ पाया जाता ना, मगर उनका बब नहीं हो रहा। वहाँ निर्जेराकी 
रुकावट नही हो रही तो वहाँ बात यह है कि वहा जघन्य शक्तिका उदय है श्रौर जघन्य 
शक्ति वाले कमोके उदय होने पर उसके अनुकूल वहा व्यक्त कार्य नही हो पाता | तो वह 
निमित्तनैमित्तिक भावसे अलग बात न रही । जो जेंसे शक्तिसम्पन्त निमित्तको पाकर कार्य 
होता है वह वैसे शक्तिसम्पन्त निमित्तको पाकर होगा। प्रयोजन यह है कि जीवके जितने 
विकारपरिणमन होते है उन परिणमनोमे विमित्त तो है कर्गोंकी श्रवस्था और श्राश्रयभत 
भ्रन्य समस्त पदार्थ । यदि निमित्त हो तो आश्रयभूत पदार्थ भी आश्रय बनकर कर्मबन्धके 
कारण बन जाते है। श्रौर निमित्त न हो तो दूसरोका श्राश्रयभूत रह जाय, पर निमित्त 
रहित इस जीवके वे पदार्थ ग्राश्रयभत नही बन पति हैं । वे बधके साधन नही हो पाते । 
निमित्तनेमित्तिक भाव और परिणमनस्वातन्त्य--निमित्तनैमित्तिक भावकी बात 
समभ लेने पर श्रव इस ओर दृष्टि दीजिए कि निमित्तका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव कुछ भी 
उपादानमे नही पहुंचता । निमित्तका सहयोग इतना ही है विभावपरिणमन होनेमे कि 
निमित्तकी उपस्थिति मात्र रहता, इससे श्रागे इस कर्मोदयमे, इस कर्म अवस्थाने जीवप्रदेशमे 
कुछ नही किया । यह जीव स्वय इस योग्यताका था तो निमित्त सन्तिधानमे यह स्वयं 
अपने श्रापमे विकाररूपसे परिरशाम गया है। निमित्त नेमित्तिक भाव भी विधिवत्‌ होनेका 
नियम और निमित्तका उपादानमे कुछ भी न किया जानेकी दृष्टि, ये दो बातें जिनके चित्तमे 
संपष्टतया रहती हैं वे पुरुष एक प्रबल ज्ञानी हैं। नही तो अनेक लोग इस डरके मारे कही 
उपादान परतंत्र न कहलाने लगे, निमित्तको निमित्त ही नही कहते, ओर चंकि सिद्धान्तमे 
निमित्त शब्दका जिकर है इसलिए उससे मुकर भी नही सकते | तब उन्हें कहना पडता 
है कि निमित्त कुछ नही करता । चीज जिस समय जिस रूप परिणम जाती है, उस समय 
सामने जो चीज हाजिर हो उस पर निमित्तका आरोप होता है तथा इस डरसे कि कही 
उपादानको स्वतत्र कह दिया तो उपादानमे फिर विभावपरिणमन न हो सकेगा, यह संसार 
की बात न बतायी जा सकेगी, सो इस कारणसे निमित्तकी प्रधानता करके कह देते है कि 
उपादान क्‍या करेगा बेचारा ? सब कुछ निमित्त ही करता है। उपादान क्‍या है ? है, 
उसमे तो काम बनता है, इतनी ही बात है, पर करने वाला कौन ? परिणमाने वाला 
कौन ? वह निमित्त । देखो-अ्रग्ति निमित्त न हो तो पानी गर्भ कैसे हो जायगा ? यो 
अनेक उदाहरण देकर इस प्रकारसे वोल देते है कि काम तो निमित्तका है। निमित्त ही “ 


२२४ प्रध्यात्मसहुस्ी प्रवचन टह्विितीय भाग 


करता है। ये सब दोनो श्रोरकी कमजोरियां हैं। उपादान अपने आ्रापमे कैसा स्वतत्र हं ? 
जिस किसी भी रूप परिरामे, मात्र श्रपनी परिणतिसे ही परिणमता है । निमित्तका द्रव्य, 
क्षेत्र काल, भाव कुछ भी ग्रहण नही करता । इसमे किसी प्रकारका विवाद ही नहीं है । 
और साथ ही निमित्त और उपादानका इतना नियत सम्बन्ध है कि ऐसी थक्ति वाला उपा- 
दान हो और ऐसे अनुकूल निमित्त पदार्थ उपस्थित हो तो वहा कार्य होता ही है। इन दोनो 
वातोको माने श्रौर फिर द्रव्यक्री स्वतत्रतापर जिसव दृष्टि रहे ऐसे ज्ञानप्रकाशमे रह कर 
जीव अपना उद्धार कर लेता है। नही तो आराग्रह पक्षमे कल्याणकी वात गण हो जाती 
है और इसकी श्रपेक्षा हो जाती है कि जो उसने कहा है वह वात सत्य है और लोग मान 
जायें यही सिद्ध हो | बस केवल जाननेमे यही मात्र प्रोग्राम रह जाता है । 
संसारसंकटसे छुटकारां पानेके अन्तः साधन सम्यक्त्वके लाभके यत्नमें प्रासद्डिक 
चर्चा--यह ससार है । जिस जगह हम श्राप इस समय रह रहे हैं वह जगह क्या श्रपनी 
है ” वह जगह लोकके परिमाणके सामने क्तिनो है ? समुद्रके बिन्दु बरावर भी नहीं है। 
जिस कालमे हम झाप यहाँ चल रहे हैं यह काल भी वया है ? अ्रनादिसे श्रनन्तकाल व्यतीत 
हो गया श्रौर भविष्यमे श्रौर अननन्‍्तकाल व्यतीत होगा, ऐसे इस निस्सीम कालके भीतर यह 
१०-२० वर्षका काल क्या ? जिन लोगोमे रहकर हम कलल्‍्पनायें वनाते हैं और शेखचिल्ली 
बनते हैं, अटपटी कल्पनाझोसे अपनेको भर लेते है, जिन मनुष्योको हम कुछ दिखाना चाहते 
हैं बे सब क्या है ? अनन्त जीवोकी तरह ये जीव भी रुलते सनते श्राज इस मायामय मनुष्य 
पर्यायमे श्राये है, ये कोई परमार्थ चीज नही है, इनको क्या दिखाना ? इनको दिखानेसे मुझे 
लाभ क्या ? ये कोई प्रभ्नु तो नही है, स्वय मायामय पर्यायमे रहकर क्लेश पा रहे है। 
ज्ञानी पुस्षोको इन सब बातोपर यथार्थ निर्णय है, इसके इस काररा उन्हे कोई वाञ्छा नही 
रहती है। इच्छा होकर भी भीतरमे इच्छा नही है | यह सब बल है श्रद्धानका, सम्यक्त्व 
का। उस ही सम्यवत्वके प्रसगमें यह चल रही है यहाँ कि निमित्त किस भाँति होता है 
श्रौर उपादान किस भांति होता है ? फिर हाल श्रभी निमित्तकी सख्या बता करके प्रकाश 
डाला जा रहा है। चर्चा यह चल रही कि विभावपरिणमनमे कितने तक निमित्त हो सकते 
हैं । इसके विभाग यो कर दीजिए कि पुद्गलके विभावपरिणमनमे तो अ्रनेक निमित्त होगे । 
कपडा बनाया जाता है तो वहा कुम्हार, ततु, तुरी, बेम, शलाका श्रादिक श्रौजार ये सब 
निमित्त पड रहे हैं, पर जीवके विकारपरिणमनमे निमित्त तो है कर्मकी अवस्था और बाकी 
जितने पदार्थोके सयोग इसके विषयमे साधन बनते हैं वे सब पदार्थ कहलाते है श्राश्रयभूत । 
जीवके मोत्तपरिणम नमें निर्मिच्ोंका विचार--यहा कोई जिज्ञासु प्रइन करे कि हम 
तो सुनते हैं कि मोक्षमे बडा सुख है, हमे तो मोक्ष ही चाहिए । मोक्षकी बातें बतायें कि 
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मोक्ष होनेमे क्या-क्या निमित्त बनता है ? क्योकि लोग मोक्षके पानेके लिए बहुत-बहुत वर 
कर रहे है, तपस्या भी करते है, देवदशन करते है, ध्यान करते है, अ्रनेक प्रकारके उपसर्ग 
भी सहते है, स्वाध्याय भी करते है और भक्ति आदिक करते है तो ये सब बाते करता जरूरी 
है ना । तो मोक्षमे ऐसे-ऐसे कितने निमित्त होते है ? भैया | इसका समाधात तब तक कोई 
न पा सकेगा जब तक कि यह न जान लें कि मोक्ष मुझे किसका करना है और वह ॒कंसा 
है ? मोक्ष चाहिए मुझे झ्ात्माका | कर्मसे श्रात्माको छुटकारा दिलाना । 
तो जिसको छुटकारा दिलाना है वह आत्मा क्‍या है, इसका सही निर्णय 
हुए बिना मोक्षका वास्तविक निमित्त क्‍या है, इसका समाधान नही पाया जा सकता । यह 
आत्मा है एक चतन्यस्वभावमात्र | एक ऐसा अमूर्त पदार्थे जिसको कोई नही पकड सकता, 
न जिसमे किसी प्रकारका रूप रग है, सो न किसी इन्द्रिय द्वारा जाना जा सकता है। एक 
भावमात्र उतनन्‍्यस्वभावमात्र ग्रात्मा है, उसे मोक्ष दिलाना-है | तो यह केवल यह ही सह 
जाय, इसके साथ जो कुछ और लिपटा है वह सब छूट जाय, ऐसी स्थिति बनाना है। यदि 
यह बात कोई पा सका तो वह समाधान पा लेगा कि मोक्ष होनेमे वया-क्या निमित्त होते 
है । देखिये--मोक्ष जीवके स्वभावपरिणमनकी अवस्था है, अर्थात्‌ जीवका जैसा स्वरूप है, 
स्वभाव है, वही मात्र व्यक्त रहे, वही प्रकट रहे, इसीका नाम मोक्ष है। स्वभावपरिणमनमे 
उस निमित्तकी बात जाननी है तो जानिये- कालद्रव्यके सिवाय अन्य कोई निमित्त नही 
होता मोक्षपरिएमनमे । हाँ पहिले समयमे जो मोक्ष होता है उसको तो यह कह सकते है 
कि उससे निमित्त अष्टकर्मोंका क्षय है, पर मोक्ष होनेके बाद क्या सदा मोक्ष उनमे नही 
! रहता ? जो छूट गया वह सदाके लिए छूटा ही रहता है । तो जितने अ्रनन्‍्त सिद्ध है कोई 
कश्नीसे मुक्त हुए, कोई कभीसे, उनका अश्रब इस मोक्षपरिणमनमे निमित्त क्या है सो बताओो ? 
क्या कर्मोका क्षय ” कर्मोका क्षय हो ही नही रहा, क्योकि कर्म उनकी गाँठमे. ही नही है । 
, कर्मरहित जीवको ही तो सिद्ध कहते है | कर्म ही नही है तो कर्मोके विनाशकी बात क्‍या 
कही जाय ? भ्रब यह जचा होगा कि उस मोक्षपरिणमन होनेमे, केवल रहनेमे, स्वभावमात्र 
रहनेमे- निमित्त केवल कालद्रव्य है | कालद्रव्य एक साधारण निमित्त है। इस कारण उसको 
, कोई निमित्त ही नहीं कहा जाता, वह तो साधारण निमित्त- है, उसे तो हटाया भी -नहीं जा 
सकता-। तो मोक्ष जीवके स्वभावपरिणमनकी श्रवस्था है और स्वभावपरिणमनमे केवल 
कालद्रव्य ही निमित्त है, अन्य कोई निमित्त नही है । जरा इसकी तुलना अन्य शुद्ध द्रव्योसे 
कर लीजिए। धर्म, अधर्म, श्राकाश और काल, ये चार द्रव्य शाश्वत शुद्ध द्रव्य है, इनमे 
कभी विकारपरिणमन न था, न है, न होगा । इनका सदा स्वमभावपरिणमन होता है । तो 
श्रव बतलाओ--धर्मद्रव्यका रवयमे जो र्वभावपरिशमन हो रहा है उसमे निमित्त 
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क्या हैं ”? सिवाय पालद्रव्यके और कोई निमित्त नहीं है। कानद्रव्यक निमित्त बादटी 
बात यो समझ लीजिए कट कि समय गुजर रहा है बस यही निमित्त है धर्मादिक द्रब्योंके 
परिणुमनमे । श्रन्य कोई पदार्थ निित्त नही है । तो जो पदार्थ शुद्ध होते हैं उनकी परिणति 
की ऐसी ही व्यवस्था है | अ्रव जो शुद्ध है वे धर्म, आकाश श्रादिककी तरह ही तो केवल शुद्ध 
है, उनमे जो उनके भ्रसाधारण ग्रुणोका सहज परिणमन हो रहा है उसमें कालद्रव्य निम्त्ति 
है भ्रन्य कोई निमित्त नही है। 

शुद्धात्माके परिणमनमें निमित्तत्तकी बात जाननेके लिये आकाशादिक शुद्ध द्रव्यों 
की तुलनाका वर्णन--एक वात और समभ्रिये--जो कोई विल्क्षण कार्य होता है, नवीन 
कार्य होता है उसमे तो निमित्तवी खोज करना नाहिए। यह कार्ये श्रभी न था और श्रव 
हुआ और कार्य भिन्‍न जचे, उसमे नि्ित्तदकी खोज होती है। स्वभाव रिणमनमे भिन्‍न 
भिन्‍न कार्य ही नही जंचा करते । श्रतएवं वहाँ कालद्रव्यकों छोडकर श्रन्य निमित्त नहीं है । 
हाँ पहिले समयमे जो मोक्ष हञ्मा है वह एक नवीन कार्य है। श्रभी तक तो ससार था, 
लो भ्रब इस समयमे मोक्ष हश्चा है तो वहाँ निम्ित्तकी बात विचार सकते हैं, सो वहां 
निम्मित्त है कर्मोका क्षय होना। कोई विधिरूप निमित्त वहाँ नहीं है। वहाँ भ्रभावरूप 
निमित्त है, जिससे यह सिद्ध होता कि जीवकी स्वच्छताका प्रतिबन्ध करने वाले जो कर्म 
निमित्त थे उनवा अभाव हुआ । लो स्वच्छता, निर्मलता, स्वभाव विकास तो स्वय ही अपने 
ग्राप सहज होता हैं। केवल एक जो प्रतिवध था उसका प्रक्षय हुआ है । तो जीवका जो 
प्रथम ही प्रथम मोक्ष समय है उस समयके मोक्ष परिणमनमे तो निमित्त दंढा जायगा और 
वह॒निमित्त है कर्मोका क्षय । पर श्ागेके मोक्षपरिणमन शाश्वत निमित्त रहते ही है। 
ता सर्व कमोंसे रहित भ्रवस्था उनके सदेव रहती है वहाँ आप निमित्त क्या कहेंगे ” केवल 
कालद्रव्य निमित्त है। पर मोक्ष नाम है छुटकारेका और छुटकारेका श्रर्थ समभा जाता है 
बधनकी बात दिमागमे रहनेपर । जैसे किसीका पिता श्राज तक कभी जेलखाने नहीं गया । 
और कोई कह बैठे कि साहब, श्रापके पिता तो जेलसे मुक्त हो गए, तो वह सुने वाला 
तो बुरा मानता है, क्योकि छुटकारा जो भाव है वह बन्धनको विमागर्में लेकर आया करता 
है। जेलसे छूट गया इसका श्रर्थ है ह कि पहिले जेलमे बद्ध था, तो यह एक तरहसमे बुरा 
लगता है, तो मोक्ष दब्द कहकर इसका अर्थ आपेक्षिक रंखनें पर यह एक आामतौरसे कहा 
जाता है कि कमेके क्षयके निमित्तसे मोक्ष होता है, पर उश्षमे विवेकेपूवंक देखा जाय तो 
प्रथम समयमे जो मुक्तिरूप नवीन कार्य है उसका निमित्त तो है कर्मका क्षय, पर इसके 
घाद जो सदा छूटा रहता है, अलग रहता है, स्वभावमे रहना है उसका कारण केवल काल 


है, अन्य और कोई निर्मित्त नही है ।' 
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प्रभावकी निष्पत्तिका उदृगम--अ्रब कुछ इस तत्त्वपर विचार कीजिये कि जो कार्य 

हुआ है वह वास्‍्तवमे किसका प्रभाव है ” इस समस्याके समाधानसे भी यह प्रसग स्पष्ट हो 
जायगा । इसके लिये कुछ उदाहरण लीजिये । जैसे क्रिसीने गाली दी और उसे सुनकर 
नक्षित पुरुष क्रद्ध हो गया तो बताइये वह क्रोधपरिणमन रूप असर क्या गाली देने वालेका 
है या ऋ्ुद्ध हुए पुरुषका है | यदि गाली देने वालेका अ्रसर दूसरे पुस्षपर पहुंचता है तो अन्य 

भी मनुष्य तो वहाँ बेठे है किंसी अन्यपर यह असर क्यो नहीं पहुचा ? और देखिये वह 

लक्षित पुरुष भी जानबलसे अपनेमे जरा भी क्षोभ नही लाता तो क्रोध भी न हुआ । उस 

समय उसके ज्ञानबलका श्रसर रहा। असर नाम प्रभाजका है, प्रकृष्टछपसे होनेका नाम 

'प्रभाव है। प्रकर्षश भवन प्रभाव । होनेका नाम भाव है । जिस होनेपर चर्चा हो, दृष्टि हो, 
'उस होनेकी बात सिद्ध होनेपर उसका नाम प्रभाव कहलाता है। तो प्रभाव नाम होनेका 
 है। जिसमे प्रभाव हो, परिणमन हो बंह प्रभाव उस पदार्थका है । जो कुछ है, पूर्ण हो या 
अ्रशरूप हो । वह द्रव्य, गुरा या पर्याय इत तीनमे से ही कुछ कहा जा सकता है। सो 

भ्रसर नाम द्रव्य व गुणका तो है नही, क्योकि द्रव्य श्र गुण शाश्वत है, श्रसर विना- 

'शीक है | तब असर प्रयायका राम है।। पर्याय जिसमे हो उसकी ही पर्याय 
' कही जाती है सो श्रसर जिसमे हो उसका ही असर कहा जायगा। हाँ, वह कार्य निमित्तकी 
अनुपस्थितिमे नहीं हो सकता था सो यह (निमित्तनैमित्तिक मेल बतानेके लिये निमित्तका 

' असर है, यो समभाना होता है । देखिये दिनके प्रकाशमे वक्षके नीचे छाया होती है। उस 
* छायाको बताइग्रे--छाया ,किसकी है | लोक तो यह कहते है कि छाया वृक्षकी है, यह कथन 
| निमित्तकी प्रधानतासे है। वास्तवमे तो छांया है परिणमन जिसका हुआ हो छाया उसकी 
है | छायारूप परिशमनके लिये हुआ कक्‍्यां ? पृथ्वीने स्वय अपने आपसे छायारूप परिणमन 

किया सो पृथ्वीक्रा ही असर है- वह छाया, और होती है निमित्तकों पाकर, तो ऐसी सब 

जगह यही बात घटित करना चाहिए, जीवकों सम्यवत्व होता है तो प्रभाव किसका है? 

जीवका । जीवने अपने आपसे अपना प्रभाव बचाया श्रर्थात्‌ 


्ज् वि अ्रपनेको सम्यर्दशँनसे सम्पन्त 
किया । । ' ह 

. नेमित्तिक परिशमनके ग्रसज्ञमें भी पंरिणतिका स्वातन्त्य--अ्रब देखिये यह कि 

सम्येकत्वकी निष्पत्तिभे निमित्त क्‍्या.हुआ ? ७ प्रकृतियोका, उपशम, ,क्षय, क्षयोपशम श्रन्य 

और कोई निमित्त नहीं हुआ । न सेंसवशरण, न भगवानका दर्शन, न वेदताका अनुभव, न 

जातिका स्मरण, न देव ऋद्धियोका दर्शन, ये कोई निमित्त नही होते । ये सब कहलाते है 

आ्राश्नयभूत । आश्रयभूतके साथ कार्यका अन्वयव्यतिरेक नही होता और निमित्तके साथ 


_ नैमित्तिक कायेका श्रच्वयव्यतिरेक होता है । निमित्तके होने पर कार्यका होना, निमित्तके न” 


त्चिज 
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होनेपर कार्यका न होता यह सम्बन्ध निमित्त और नैमित्तिक याने उपादानके परिणमनमे है 
परस्पर पर-उपादान और आश्रयभूतमे अन्वयव्यतिरेकका नियम सम्भव नहीं है | समव- 
शरखणमे यह जीव अनेक बार गया, उपदेश भी सुता, सम्यक्त्व न हो तो वहाँ यह शका 
न करना चाहिये कि देखो सम्यक्त्वका निमित्त तो मिला, पर सम्यवत्व नही हश्ा । सम्य- 
क्त्वका निमित्त उसे न मिला था। सम्यव्रत्वका निमित्त है अनन्तानुबंधी कषाय भर दर्शन 
मोहनीयका उपशम, क्षय श्रौर क्षयोपशम । वह होता तो सम्यक्त्व होता, पर समव- 
शररणादि सब साधन श्राश्रयभूत हैं और आश्रयभूतमे नैमित्तिक कार्यके प्रति नियम नहीं 
बनता । इसीसे तो यह सब अन्तर देखा जाता है कि चीज एक ही है पर उसके आश्यसे 
परिणाम श्रनेकोंके श्रनेक तरहके होते हैं । वही बात क्सीको सुहाती है और किसीको नही 
सुहाती है। चीज एक है, यह श्रन्तर इस कारण है कि वह चीज सुहाने या अ्रसुहानेका 
निमित्त नही है। उसका निमित्त तो उस प्रकारके मोहनीयबा उदय है। तो यह समझ 
लिया होगा कि निमिन्नत्तैत्तिक भाव भी एक कोई प्रबल घटना है और उपादानकी स्वतन्नता 
भी किसी उपादानकी अपनी परिणतिमे स्वतन्त्रता भी बेरोकटोक है। ग्रदग बजता है, 
बजाने वाला उस पर हाथकी ठोकर मारता है | लगता यो है कि बजाने वाले ने जबरदस्ती 
ठोकर लगाकर भृदंगको बजा ही दिया। श्रव बजनेके मायने शब्दरूप परिणमन | तो पुरुष 
ने उस मृदगमे, उस तबलेमे ठोकर लगाया। यहाँ पुरुषके श्रात्माने अपने श्रौपमे भावका 
कर्म क्या। उसका निमित्त पाकर पुरुष शरीरकी हथेलीने काम किया और उस हाथके 
सयोगका निमित्त पाकर वह मृदंग, , वह चमडा या कपष्डा पदार्थ जैसा क्रियावान्‌ बना, 
उसका निमित्त पाकर भाषावर्गणा जातिके जो पुदुगलस्क्ध हैं। वे दब्दरूप परिणम गए। 
तो हशंब्दरूप परिणमनेमे उन भाषावर्गणशाझ्रोकी परिणतिके समय परिणतिने किसीकी 
श्रपेक्षा नही की, तबलेमे हाथ लगाया, लग गया। अब शब्दरूप जो परिणम रहा है स्कंध 
सो वह किसी दूसरेका मेल करके, दूसरेवी परिणति लेकर या खुद और दूसरा दोनो मिल- 
कर नही परिणाम रहे । वहां केवल वह भाषावर्गेणशास्कंघ शब्द रूप परिणम गया। उपा- 
दान स्वातत््य भी देखिये- कोई मनुष्य उत्तेजक व्याख्यान दे रहा है शामकके विरुद्ध, कोई 
उत्तेजनोत्पादक बात-कह रहा है तो वक्ताने अपने, श्रापमे भावका निर्माण किया और उसके 
मिमित्तसे ये श्रोठ, जीभ झ्रादिक इनका ऐसा सयोग वियोग होता रहा कि शब्दरूप परिरामन 
चलता रहा । अब उसे सुतकर श्रोतावोकों जो उत्तेजना उत्पन्न हुई उस उत्ते जनारूप 
परिणशमनमे किसी दूसरेका साथ नही लिया गया, वह स्वय भ्रपनेमे उत्त जनारूप परिणमता 
रहता है। तो उपादानका स्वातत््य और निमित्तनैमित्तिक भाव दोनोको विधिवत्‌ जानने 
पर सम्यग्ज्ञान हआ्आा जानिये। परन्तु वहा कही उपादान परतत्र न हो जाय, इस डरके भारे 
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निमित्तनैमित्तिक भावकोी न मानना और उप्रादानमें अटपट परिणमन न हो जाय इससे 
निमित्तकी मुख्यता रखना और उपादानमे स्वातंत्र्य नहीं मानता, ये सब दोनों श्रोरकी 
कमजो रियाँ हैं, विधिवत्‌ जानकर फिर जिस दृष्टिमे समाधिभाव जगता है, निविकल्पता जगती 
है, निविकल्पताके निकट पहुचना वनता है उस दृष्टिको प्रधान बनाकर आगे वढिये । और 
फिर जब सत्य आनन्दकी अनुभूति होनेको होगी तो वहाँ सब हृष्टियाँ छूट जायेगी, केवल एक 
ज्ञानानुभव रहेगा । 
मोक्षमार्गके वाह्यताध्नोंकी चर्चा--निमित्त उपादानके इस प्रसंगमे प्रव्त यह किया 
गया था कि मोक्षपरिणमनमें क्‍या क्‍या निमित्त होते है ” उसका उत्तर यो हुआ कि प्रथम 
बार जो मोक्षपरिणमन है उसमे तो कर्मोका क्षय निमित्त है और उसके बाद जो सदैव 
मोक्षपरिणमन बना रहता है उसमे धर्मद्रव्य, अधर्मद्रव्य, आाकाशद्रव्य, कालद्रव्यके परिगामन 
की भांति केवल कालद्रव्य निमित्त है, अन्य कोई पदार्थ निमित्त नही है। इस समाधानको 
पानेके वाद यह जिज्ञासा होनी स्वाभाविक है कि चलो मोक्षपरिणमन बना रहनेका भी 
निमित्त मर्म समभा और प्रथम समयमे मोक्षपरिणमनका भी निमित्त समझा, लेकिन इससे 
पहिले जब जीव मोक्षमार्गमे चल रहा है, मोक्षके विपयमे यत्नशील है तो उस समय उसको 
क्या क्‍या निमित्त होते है, तो वहाँ मनुष्यभव वज वृषभ नाराच सहनन भ्रादिक अनेक 
निमित्त हैं। निमित्त शब्दसे कितनी ही वार प्रयोग किया जाय, वहाँ यह विवेक रखना कि 
साधारणतया आश्रयकों भी निमित्त कह देते है श्लौर जो निमित्त हैं साक्षात्‌ उनको तो 
निम्ित्त कहते ही हैं । जब जीव मोक्षके उपायमे चलता है तो मोक्षका उपाय बनता किससे 
है ” मनुष्यसे । मनुष्य ही मोक्ष प्राप्त कर सकता है न कि तिय॑ब्न्च, नारकी या देव । तो 
देखिये--मनुष्यभव निमित्त रहा ना | और मनुष्योमे भी जिसके वज्र वृषभ नाराच संहनन 
है वह ही जीव मोक्ष प्राप्त कर सकता । अन्य कोई मोक्ष नही प्राप्त कर सकता । तो यो 
बज्र वृषभ नाराच सहनन भी निमित्त हथ्ना । इस प्रसगसे इस तथ्यको ध्यानमे रखना होगा 
कि मोक्षमार्गमे जब चल रहे है उस समय भी अन्तरज्भ वाह्मय निमित्त तो क्मोदियकी अ्रवस्था 
है, उनका क्षय क्षयोपशम चल रहा हैं । यहाँ दर्शन जान चारित्र गुणोवी वृद्धि हो रही है । 
इसीका नाम तो मोक्षमार्ग है । तो वस्तुत ये कर्मोकी अवस्थाये मोक्षमार्गमे निमित्त है| पर 
प्रम्य बाह्य स्थितिया कैसे हुई जिनमें जीवको ये कमोकि क्षयोपशम झादिक मोक्षमार्यमे निमित्त 
पड़े, उन स्थितियोका यह वर्णोतर है | तो ये वहिरंग बाह्य निमित्त हैं । 
भावविशुद्धिस मोक्षमोक्षमार्गसाधनोंका अनायास मिलन--मोकल्नमार्नदी साधमाके 
नियत चुनदार बह जिज्ञासा हो सकती है कि फिर तो यह भावता बलायी यानी चाहिए 


चना 


कि इन मिमितोको खूब छुटायें। जीवकों मोक्षेक लिए फिर मनुप्यभ्व, बप्यवृषभवारा 
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सहनन शभ्रादिक जुटानेकी जरूरत है, तब फिर इनके जुदाबमे लग जाना जाहिये। एक इस 
तरहकी मनमे तरग उटती है। लेकिन यह तरंग विवेकपुर्वक विद्धार करने पर शान्त हो 
जाती है । मनुष्यभवको जुटानेमे लग जावो | श्रच्छा लग जाबो, वीसे लगोंगे ? कैसे जुट 
जावोगे ? कोई जान मानके यत्न करने वाली बात हो तो बतागञ्रों। यह तो सच भाव 
साध्य वात है। जीवके निर्मल परिणाम हो श्रीर उससे श्रपने श्रापम एक शान्ति और 
प्रकृतिकी वात बने तो ये सब निम्मित्त मिल जाते है, पर इन निमित्तोकों हमे जुटाना है, क्यो 
कि ये मोक्षमार्गके कारण है, साधन है। इस प्रकार पराश्चित दृष्टि बने तो मोक्षका कारण 
न घनेगा। पराश्रित दृष्टि तो" ससारका ही कारण है। जिसे मोक्ष जानेवी इच्छा है, 
जिसका मोक्षके लिए प्रयत्न है उसका तो काम है कि वह सम्यग्दर्णन, सम्यग्ज्ञान और सम्यक्‌ 
चारिश्नरूप निर्मल परिणाम बनाये ।. यह श्रमुक वाह्मद्रव्य निमित्त है श्रीर वहाँ हृप्टि है 
झौर उनको जुटानेवा भाव बनाये इससे कोई सिद्धि नहीं है । वे तो सब अनायास मिलकर 
निमित्त होते हैं, प्रयत्वम॒ तो यही करना चाहिए कि हमारा रत्तश्नयभाव निर्मल हो, इसके 
श्रलावा अ्न्यत्र दृष्टि न होना चाहिए। जो निर्मल परिणाममे रहेगा उसके भ्रवसर पर ये 
सब निमित्ता मिल जायेंगे. क्योकि उन उत्तम सहतन श्रौर मनुप्यभवके मिलनेका थविमित्त 
भी तो जीवका निर्मेल परिणाम है । तो एक निर्मलताकों भ्रगर साथ लिया तो सब वार्तें 
सध जाती हैं श्रौर एक अपने श्रापकी निर्मलताको न साथ सके तो बाहरमे किन्‍्ही भी चीजों 
का सग्रह करे तो वह न सघ सकेगा | यह सब मिलेगा श्रपने अवसर पर श्रौर धह श्रवसर 
मिलेगा आत्माके निर्मल परिणामकी कछृपासे | निमित्तकी श्राशा, निमित्तकी हृष्टि रखनेसे 
उनका लाभ नही है । 
पुण्याशासे पुण्यव्नन्ध न होनेकी भांति मोक्षमार्गके वाह्मसाधनोके जुटानेके विकन्पोंसे 
संग्रप्तिका अमाव -- जैसे कोई पुरुष पुण्यकी श्राश्या रखकर पुण्यकायें करे तो उसे प्रण्यवघ 
नही होता, क्योकि पुण्यकी आशारूप पापपरिणाम तो पहिलेसे कर लिया, अ्रव पुण्यका यत्त 
कहसे हुआ ? तो पुण्यकी श्राशासे जैसे पुण्यका वध नही होता इसी प्रकार मोक्षमार्गके इन 
बाह्य निरमित्तोके जुटानेकी इच्छासे श्रोर प्रयत्तसे बह जुट नहीं जाता । लोग इस श्ाशासे 
भी देवपूजा बहुत किया करते हैं. कि इससे बाधायें मिटती है, शान्ति मिलती है या सुख 
मिलता है, आ्रानन्दका लाभ होता है। दूृंव रोजिगार >लता है, तो इस श्राशाको रखकर 
यदि वह भक्तिमे लग रहा है तो उसके पुण्यका विशेष वध होता है और उसके उदयमे 
लौकिक सम्पदायें मिलती है, लेकिन यह चलन चल यो गया कि लोग आ्राशा रखकर प्रश्च- 
दर्शन श्रादिक करते है जैसा कि उन्होंने समझ रखा है श्लौर साथ काम भी हो जाता है । 
तो जब काम सिद्ध हो गए लौकिक तो यह श्रद्धा जम जाती है कि देखो प्रश्ुुनेवासे ही यह 
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काम बना । लेकिन जो लोग प्रभ्ुके निकट ही नही श्रा ःरहे, ऐसे करोडो भ्ररबो पुरुष है जो 
प्रभुकां नाम भी नही लेते और उल्टे ही उल्टे चलते है, विदेशोमे बहुतसे लोग ऐसे भी भरे 
है श्रौर इस देशमे भी ऐसे लोग भरे है, उनके भी तो काम हो रहे है। घर बनते जा रहे 
हैं, संतान होती जा रही है, द्रव्य भी श्राता जा रहा है, तो यहं तो एक ख्याल बना रखा 
है कि प्रश्लेसेवा करनेसे हमको धन मिलेगा इसलिए सेवा करनी चाहिए। यह भाव उत्तम 
भाव नही है| यहाँका सर्वे समागम जो कुछ मिला, मिलेगा वह सब. पुण्यानुसार मिलेगा । 
उसका तो निमित्त ही प्रुण्योदय है| अब अपने ग्रापको संसारके संकटोसे बचाना है सदाके 
लिए तो आत्माका स्वरूप जानें और उसमे रमण करनेका यत्न करे। प्रभ्ुभक्ति करें, ,जिस 
उपायसे बने स्वरूपदृष्टिमे रहे, उस सहज चतन्यस्वभावकी हृष्टिमे रहे । जो काम करना है 
सो कीजिए, पर पृण्यकी श्राशा रखकर चाहे कि पृण्ययध हो और उससे काम बने तो यह 
बाते नही बनेगी । तो जैसे पुण्यकी श्राशासे पुण्यका बंध नहीं होता इसी प्रकार इस मोक्ष- 
सार्गके साधन जुटानेका यत्त करने, विकल्प करने और इच्छा करनेसे यह साधन नह्टी 
जुटता। 
अविकार अन्‍्तस्तखके आश्रयणरूप विशुद्धिसे मोक्षमार्ग प्रगतिका लाभ--भैया 
एक परिणामोकी विर्मलताका यंत्न बनाये तो ये सब साधन सहज मिल जायेगे । देखिये--- 
उपादानमें अनेक कार्य निमित्तपूर्वक होते है और श्रात्माका मोक्षमार्ग भी श्रवेक बाह्य साधनों 
से चलता है, लेकित निर्मित्तका लक्ष्य रख करके मोक्षमार्ग /।नही चलता । निमित्तमे चलता 
' है यह बात ठीक है, पर निमित्तके लक्ष्यमे मोक्षमार्ग नही चलता। निमित्तका लक्ष्य करना 
तो स्वयं एंक बडा विभावपरिणमन है, परदृष्टि बनाई गई तो निमित्तका लक्ष्य बनाये 
रखना तो ऐसा पापका कौम है कि जिसका फल तो संसारमे रुलना है उससे मोक्षमार्गकी 
झाशा करते हैं । बात यहां यह बतायी गई है कि मोक्षमार्ग ऐसे ऐसे निमित्तमे चला करता 
: है यह बात तो सही है, पर निमित्तका लक्ष्य रखकर मोक्षमार्ग चले यह बात गलत है। 
' निर्मित्तका लक्ष्य बनाना परहद्ृष्टि है, मिथ्यात्व है, मोह है, वह तो ससारमें रुलनेका साधन 
है । येदि संसारंका रुलना इष्ट न हो तो निमित्तका लक्ष्य छोडकर भ्रखण्ड निविकल्प विशुद्ध 
स्वलक्षण मात्र इस चैतन्यस्वभावकी ओर आइये । यह चैतन्यस्वभाव निमित्त नही है, इस- 
लिए तिमित्तका लक्ष्य ने करना ऐसा सोचकर इसका लक्ष्य न छोडिये । यह तो स्वय है, 
उपादान है, अपने आपमे है | और यहावी विधि ही यह है कि अपने अन्तस्तत्वका लक्ष्य 
करेंगे तो सब काये स्क्षमार्गके लिए जैसा होना होता है वैसा हो जाता है | तब करत्त॑व्य 
'यह हैं कि निविकल्प आ्रात्मस्वरूपवी शोर उन्‍्मुख हुजिए । फिर उस मोक्षके विकासके लिए 
जिन वस्तुओका संयोग वियोग जिस जिस रूपसे जो निमित्त चाहिए होगे वे सब स्वयं होगे, 
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श्रपने आप होगे, पर निमिन्तके लक्ष्यसे मोक्षमार्ग न बनेगा, निमित्तपूर्वक कार्य हो रहे हैं यह 
वात ठीक है, पर निमित्तके लक्ष्यसे होने वादा भी कोई कार्य होता है। मगर वह है पाप, वह 
है संसारमे रुलना, वह है बन्धनकी वात | कर्त॑व्य अब यह है कि निर्णय तो यह रखें कि 
नवीन कार्य निमित्त सन्तिधानपूर्वेक हुआ करते है, पर हमारे हितका मोक्षमार्गका कार्य 
यह निमित्तके लक्ष्ससे न बनेगा, किन्तु निर्मित्तका लक्ष्य छोड़कर अपने आ्रापमे शाब्वत विरा- 
जमान श्रन्त प्रकाशमान चित्स्वरूपके लक्ष्यसे न बनेगा । 
ज्ञान ओर वेराग्यकी सत्यशरण्यरूपता--जगतके सभी लोग अपनी श्ञान्तिके लिए 
अपना कुछ न कुछ सहारा तका कंरते है, लेकिन जरा सोचिये तो सही कि इस जगतमे 
कौनसा ऐसा सहारा है जिससे वास्तविक शान्ति प्राप्त हो ? इस जगतमे बहुतसे खटपट 
करके देख लिया होगा, पर कही शान्ति तो श्रभी तक नहीं प्राप्त हुई । बहतसे मित्रजनोंसे, 
नेता आदिकसे सहारा तका पर वहासे धोखा ही मिला, पण्चेन्द्रयेसि सहारा तका, वहासे 
भी धोखा ही मिला । तो बाहरमे कोई भी अश्रपना सच्चा सहारा नही है। भ्रपना सच्चा 
सहारा है ज्ञान और वैराग्य । अपने जीवनभर दु खी होनेके बाद श्रौर अनेक उपसर्म उपद्रव 
सहनेके बाद भी श्रगर कोई उस तथ्यभ्ुत निर्णयपर आरा जाता है तो उसकी जिन्दगी सफल 
है। ज्ञान और वैराग्य ही केवल इस जीवके लिए शरण है। जितना जितना यह जीव 
ग्पने आपको अकेला निरखता जायेगा उतना ही उतना यह शान्तिके मार्गेमे बढ़ता 
जायेगा । मैं आत्मा इस देहसे भी निराला एक ज्ञान ज्योतिस्वरूप हैं, यो जितना-जितना 
अपमे श्रापके श्रकेलेकी ओर यह जीव , श्रांता जायगा उत्तना ही उत्तना इसके संकट टर्लेंगे 
और प्रसन्‍नता होगी । हम आप जिस मेलेमे श्राये हुए हैं, जिन भगवानके पूजन बदन हेतु 
यहा पर बहुत दूर दूरसे लोग आये हुए है उन भगवानमे ऐसी क्या खूबी है ? उन्होंने कौन 
सा ऐसा कार्य किया था जिसके काररं आज वे प्रूज्य बने हुए हैं, वदनीय बने हुए है ? तो 
उन्होने किया था ज्ञान भ्रौर वैराग्य ॥ उतका यह ज्ञाव और वैराग्यका ऐसा सहारा था कि 
जिससे वे अडिग रहे और शभ्रात्मसाधनामें सफल हुए, निर्वाणा हुआ । यही कारण है कि 
हम आपका उन प्रभुकी श्रोर अनुराग है। यहाँ की बाहरी दिखावट बनावटकी बातोसे इस 
जीवको शान्ति नहीं प्राप्त हो सर्कती । भात्माको वास्तविक शान्ति तो ज्ञान भौर वैराग्यसे 
ही प्राप्त हो सकती है। जगतके श्रन्य किसी भी पदार्थसे शान्ति नहीं प्राप्त हो सकती । 
इस बातको उन प्रभुने श्रच्छी तरहसे जान लिया था, और जगतके सर्व बाह्य पदार्थोका 
सहारा तजकर आात्म-उपासनामे लग गए थे। उस आरांत्मउपासंनाके कार्यमे वे रंच भी 
विचलित नही हुए | यही कारण है कि वे प्रश्न हम आपके लिए पृज्य हुए । तो जो भ्रपने 
को जितना अकेला विचारेगा वह उतना ही सुखी होगा | इसे अगर एक शब्दमे कहे तो 


भ्रध्यात्मसहस्री प्रवचन द्वितीय भाग २३३ 


यह निर्णय रख लीजिए कि मैं भ्रपने श्रापको जितना अ्रकेला सोचूंगा उतना ही आ्रानन्दकी 
श्रोर हु और जितना जितना दूसरोसे सहारा तकेगे उतरी उतनी ही हमको श्रशान्ति है । 
एक यह सिद्धान्त है इसका आप खूब विचार कर छलो'जए । 

बाह्यममागमका लगाव छोड़े बिना शान्तिकी असंभवता--सारी जिन्दगीभर जीते 
हैं, सब कुछ कमाया, पुत्रादिक बडे हुए, उन्त सबसे शान्ति प्राप्ति करनेकी बडी बडी 
आशाये की, पर उनसे कौनसी चीज ऐसी प्राप्त हुई जिसके बलसे सन्तुष्ट रहे ” सत्तोष सबसे 
बडा धन है। लोग झ्राज जो सोना चांदी श्रादिक धतकी होडमे लग रहे है वे सोचते तो यह 
हैं कि इससे हमे सुख मिलेगा, पर कदाचित ऐसा हो जाय कि सबकी सारी सम्पदा सरकार 
जप्त कर ले, मात्र गुजारे भरका ही रहने दे तो जरा सोचो तो सहो कि उस समय आपको 
कितना दु खी होना पडेगा ? हलाकि श्रापकी श्ाजीविकाके लिए आपके पास कुछ धन रहेगा; 
पर उस कमाये हुए धनके छूट जानेपर दुख तो होगा ही । जो बाहरी समागम है चाहे ज॑.ते 
जी छूट जाये या मरण हो जानेपर छूट जायें, वे छूटने तो है ही । मगर इतना विवेक नही 
करते कि हम भगवानके नामपर अथवा अन्य धामिक कार्योपर कुछ धन खर्च कर ले, और 
उस धनका वास्तविक सदुपयोग करके अपने जीवनको सफल कर ले । अपने जीवनका सुधार 
व बिगाड करनेके लिए हम आपके सामने एक बडी सम्रस्था है। यहाकी प्राप्त चीजें जो कि 
एक दिन छूटनी ही है उन्हे शभ्रभीसे छूटा हुआ समझ लें तब तो ठीक है, नही तो उनके 
छूटनेपर बडा चिन्तातुर होना पडेगा। 

उपलब्ध स्वर्णावसरमें आत्मकल्याणका उपाय बना लेनेकी बुद्धिमानी करनेका अनु- 
रोध--श्रहो, करना तो था यहाँ भ्रपने उद्धारका कार्य, पर यदि विषयोकी खाज खुजानेमे 
ही सारा जीवन खो दिया तो समभो कि नीचे ही गिरना होगा । ऊँचे उठनेकी बात न बन 
सकेगी । इससे भाई यह विचार करो कि मैं आत्मा क्या हु श्र मुझे शान्ति कैसे मिले ? 
इसका उत्तर इन्द्रियोको उहृण्ड बनानेमे न मिलेगा । अपने नेत्रोंको बन्द करके, इन्द्रियविषयो 
की उपेक्षा करके श्रपने आपको श्रकेला विचार करनेपर अपने आपका सही निर्णय कर लिया 
जायगा । क्‍या करना है ? / जो भगवानने किया सो ही हमे भी करना' है, भगवानने क्‍या 
किया ? प्रभ्ुने किया आत्माका विश्वास, श्रात्माका ज्ञान शौर आत्मासे रमण, सम्यम्ज्ञान, 
सम्पग्दर्शन और सम्यक्चारित्र । 

हम आप जापमे बोल जाते है, पञ्चपरमेष्ठोका नाम बोल जाते है, भगवानका नाम 
बोल जाते है, प्रर भगवान क्या है, यह,बात चित्तमे नही श्राती .। हम झ्ाप रत्नन्नयका नाम 
बोल जाते है मगर वे सम्यरदशेन, रुम्यस्भान और!सम्यकचारित्र क्या है, यह बात हृष्टिमें 
नही श्राती । यह तो बडा अधेरा है जो कि विषयोके रगमे रंग्रे हुए है। इन विषयोके रग 


मा 


ला 


जी 


** 
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मे रमकर तो हम आपको लाभ न प्राप्त होगा । मान लो घर गमृहस्थीमे रहकर आज घरके, 
समाजके, देश्के कार्य करने पड रहे हैं सो तो ठीक है, मगर उनमे राग और द्वेषकी बुद्धि 
करना यह कहाँ तक ठीक है, इसपर तो/ आप विचार करें ? मान लो यहाँसे मरकर किसी 
अन्य देशमे उत्पन्त 'हो गये तब तो फिर इस देशका कुछ भी समागम आपका ये रहेगा । 
गआ्राप ती जिस देशमे उत्पन्न हो गए उसे ही भ्पना समभेगे और वहाँके समागम ही आपके 
लिए इष्ट वस्तु बन जायेंगे | तो घर ग्रहस्थीमे रहकर श्राप यृहस्थीके कार्य सम्हालें, गृहस्थीके 
नातेसे काये निभायें सो तो ठीक है, पर बात ध्यानमे रहे कि ये मेरे मुख्य कार्य नही हैं । 
मेरा तो मुख्य काये है भ्रात्मोद्धारका । यह आत्मोद्धार ही मेरे लिए सहयोगी है, श्रन्‍्य कार्य 
कोई मुख्य कार्य नही हैं । श्रपना मुख्य कार्य तो है ज्ञान और वेराग्य बनाना | यदि इस पथ 
से चले तब तो शआत्माका उद्धार है अश्रन्यथा तो जन्ममरणके सकट ही भोगते रहता होगा 
ग्रौर संसारमे रुलते रहना होगा | यदि यहासे मरण करके कीडा मकोडा हो गए तो फिर 
क्या करोगे ? तो यहा पर जो कुछ भी चीजें प्राप्त हुई हैं उनका सदुपयोग इसीमे है कि 
अपने ज्ञानकों बढाये, मोहममता, रागद्वेषादिक दूर हटायें और अ्रपने आपके अकेलेपनका 
ग्रधिकाधिक ध्यान दें तों हम आपको शान्तिका मार्ग मिलेगा | बाहरमे कही भी झान्तिका 
मार्ग न मिलिगा । इसके लिए श्रावश्यक ' है स्वाध्याय करता । घरपर अथवा दूकानपर श्रथवा 
अभ्यत्र कही हो, वहा स्वाध्याय कीजिए । स्वाध्याय करने से कुछ दिनोमे आप अ्रपने आपसे 
कुछ बल पायेगे अन्यथा तो कषायोमे पडकर कुछ बल नही मिलेगा और न अपने श्रात्माका 
उद्धार हो सकेगा । 
मोक्षके निमित्तोका लक्ष्य होनेकी मोक्षविध्नरूपता--अभी तक यह बताया गया था 
कि मोक्ष होनेमें मनुष्यमव, बजनाराचनसहनन श्रादिक निमित्त पडते है, जिस किसी भी 
प्रकारसे यह वात बतायी गई थी । तब यह जिज्ञासा होती है कि जब ये सब वातें मोक्षमे 
निमित्त हैं तो इसका लक्ष्य रखना क्‍यी हामि पहुचाता है ? श्रभी यह बताया गया था कि 
यद्यपि मनुप्यभवके बिना जीवको मोक्ष न मिलेगा, वज्जनाराचसहनन को छोडकर श्रन्य 
सहतनोसे मोक्ष नही मिलता, लेकिन कोई इसका लक्ष्य रखे कि मुझे हि 62 कक मिले, 
उस मनुष्यभवसे हमारा मोक्ष होगा । तो इस प्रकार निमित्तपर लक्ष्य खनेंसे मोक्ष नही 
मिलता निमित्त है, मनुष्यभव बिना मोक्ष नहीं होता, पर मनुपष्यभवका कोई ध्यान बनाये 
रखे तो उससे भी मोक्ष नही मिलता । सो ही पूछा जा रहा है कि निमित्तके लक्ष्यसे श्रलाभ 
क्यो होता है ? तो समाघानमे यो समझता कि निमित्तका लक्ष्य करनेसे जो काम बनेगा तो 
जीवने अपना लक्ष्य छोडकर किसी वाह्य पदार्थका लक्ष्य किया, इस कारण विभाव 


च्कि 
रिगामन बनेगा । जिस विभावपरिणमनका फल है ससारमे रुलना। तो श्रगर क्षसारका 


परिरा 
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रुलना इष्ट नही तो निमित्तका लक्ष्य छोडे और अपने झ्रापका जों एक सहज शाइबत स्वरूप 
है उसका लक्ष्य करे । अगर अपने आपका लक्ष्य हढ बनेगा तो मोक्ष होने के लिए मोक्ष- 
मार्गमे जिन-जिन चीजोका निमित्त होना चाहिए वे अपने झ्राप होगे । 
परप्रसक्षमें निःस रतः -- देखो-लोग जिन्दगीमे बडे-बडे संकल्प करते है, इतना वैभव 
बढ़ाना है, मकान बढाना है, खेती बढादा है श्रथवा लोगोमे इज्जत बढाना है। तो ठीक 
है, बरढा लें, बढ जायगी, लेकिन इसका फल क्या होगा ? खूब जायदाद बढ़ गई तो क्‍या 
फल मिलेगा ? वह समय झायगा ही कि सब कुछ छोड कर जाना पडेगा। उससे फायदा 
क्या पाया ? और हाथ पैर व्यर्थ ही पीटते रहे । मान लो लौकिक इज्जत भी खूब बढ़ 
गई, लोग बडा श्रच्छा मानने लगे तो भी क्या फायदा है ? नुक्‍सान ही हुआ । अ्रगर उसमे 
दिल फसा है, उसका विकल्प बना है तो उसके कारण इसके कर्मंबन्ध होगा और ससारमे 
रुलना रहेगा, मोक्षमार्ग न मिल पायगा | तो नुक्सान ही हुआ, फायदा कुछ नहीं । एक 
यह सकलल्‍प भीतरमे बनाये कि हमको तो कर्म, शरीर, कषाय आदिक सबसे छूटना है। 
मैं अकेला हू, अकेला ही संसारमे रुल रहा हु । इस मुझ अकेलेका कोई सहाय नही है। 
जब जहाँ जिस पर्यायमे जाता है, जिस पर्थायरूप जो कुछ होना है वह सब अ्रकेलेको ही 
करना पडता है। इस मुझ अकेले भ्रकिञ्वन ज्ञानमात्र आत्माका दुनियामे कुछ नही है। 
इस हितकारी परिज्ञानका लाभ इसीमे है कि मै सब भंभटोसे छूटकर केवल रह जाऊँ। 
जैसा मैं आत्मा विशुद्ध नतन्यस्वभावमात्र हूँ, केवल वही रह जाऊँ, मेरा व्यक्तिगत रूपसे 
कोई नाम लेने वाला नही, कोई पहिचान करने वाला नही, किसीका उससे लगाव नहीं । 
कुछ मत रहो, सारी दुनिया मुझे भूल जाय, मैं भी सबको भूल जाऊँ, यहाँ इस प्रसंगमे सार 
तत्त्व कुछ नही है, मुझे तो रुसारबन्धनसे छुटकारा पाना है, दूसरा मेरा कोई प्रोग्राम नही 
है, ऐसा संकल्प आये तब समभिये कि आत्मा पृुण्यमय हो रहा है । आप अपना बडा लाभ 
पा रहे है। 
अन्तस्तखके ज्ञानप्रकाश बिना तृष्तिकी असंभवता -- भ्रन्तस्तत्त्वके ज्ञानप्रकाशके बिना 

बाहरमे आप कुछ कर लें, मन वचन कायका योग ही तो किया, परिश्रम ही तो किया, अपने 
ज्ञानको ही तो बिगाडा, फायदा क्‍या पाया किसी भी बाह्य बातमे ? श्रपने स्वरूपको देखिये । 
देखते रहो, तृप्त रहो, ऐसी धुन बनाओ वह है श्रात्माकी सार और कामकी बात, इसके 
अलावा चाहे आप कितना ही खुश हो रहे हो किन्‍्ही बाहरी बातोमे, वह सब बेकार है। 
जेसे शराबके नशेमे जिसे नशा आया है ऐसा पुरुष हँसता अधिक है और अपने बोलनेकी 
बडी कला भी दिखाता है, लेकिन उसका हँसना और उसकी चतुराईका दिखाना कोई बुद्धि- 
मानी नही है, ढुंख ही है । इसी प्रकार यह मोहका नद्ञा -- तीन लोकसे कहाँ कितना क्‍या 
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ढेर पडा हुआ है उस ढेरमे से थोडीसी ढेरी मिल गई, थोडा वैभव मिल गया, यहाँ खुश हो 
रहे है, अपने श्रपको बडा चतुर और बडा समझ रहे है लेकिन उस दराबीकी तरह यह 
भी इन मोही प्राशियोका हसना है। सार कुछ नही है, श्रविवेक है, लेकिन जहाँ 
सारे ही शराबी जुडे हो, उनमे एक भी बिता नशाका न हो, तो उनकी जो झापसमे क्रीडा 
होती है, बोलचाल होती है व्यवहार होता है उसे खराब समभे कौन ? इसी प्रकार इस 
लोकमे जब सभी मोही जीव पड़े है तो इनकी जो लीला हो रही है, मेरे तेरेका विकल्प चल 
रहा है और बडी व्यवस्था बनायी जा रही है, इनको बुरा कहने वाला कौन मिले ? क्योकि 
सभी मोही जीव यहाँ पडे हुए हैं। जैसे सैक्डो शराबियोके बीच श्रगर कोई एक भला 
झ्रादमी पहुच जाय जिसमे कि नञश्ञा नही है तो उसकी सुने कौन ? श्ौर उसे महत्त्व दे 
कौन ? इसी तरह जहाँ ये भ्रचन्‍्त मोही जीव पड़े हुए हैं ये सेकडो भ्ररवों मनुष्य जहाँ ये 
मोही पडे है और इस लोकमे मेरे तेरेका व्यवहार बनाया है, इज्जतकी कल्पना की है, इन 
बीच अ्रगर कोई एक ज्ञानी पहुचे तो उसको महत्त्व दे कौन ? 

संत्तारकी स्वत्तः कष्टरूपता--यह सारा ससार कष्टमय है और इससे बढकर कष्ट 
क्या होगा कि कष्ट पा रहे है, फिर भी कष्टको सही मायनेमे कष्ट नही समझ पाते । तो एक 
सकलप होना चाहिए कि हमे तो कर्मबन्धनसे छुटकारा पाना है, एक ही मेरा काम है। यही 
काम कर लिया तो यह मनुष्यजीवन सफल है, इंसका उपाय बना लें | इसका उपाय है 
सम्यग्दर्शन । सम्यकत्वकी प्राप्ति अगर हो गई तो समझो कि जीवन सफल है झौर सम्यक्त्व 
न पाया तो कुछ भी करते रहो, सब बेकार है। इसमे श्रब कुछ घीरतापूर्वक श्रात्मकल्याण 
की ओर झ्ुुकवा चाहिए। कहाँ आत्मकल्याण बसा है ” सब कुछ मेरा मेरे रवरूपमे है, 
श्रापके जौहरका पता नही, श्रौर बाहरके खण्ड पत्थरमे जौहर निरखते है । मोक्षकी चाह 
करे, एक ही कार्य अपने उद्देश्यमे रखे कि मुझे तो जन्ममरणके सक्टसे छुटकारा पात्रा है, 
क्योकि जन्म मरणमे दु ख है, तत्त्व कुछ नही है, मलिनता है । मनुष्य हुए, जब जन्मे तो 
बड़ी खुशियाँ मनाई गयीं । तो देखो जो बच्चा पैदा हुआ वह तो बडा कष्ट पा रहा है और 
ये घरके लोग बडी खुशियाँ मना रहे हैं। उसे तो जन्ममे भी कष्ट, मरणमसे भी कष्ट जीवनमे 
भी कष्ट तो कष्ट कष्टको लिए ही सारा जीवन है । इसको सुखसाताका कहाँ काम नही । श्रब 
जिनको कुट्म्बी समझा गया है वे लोग खुशियाँ मनाते हैं कि मेरे घर पृत्र पैदा हुआ । अरे जो 
पैदा हुआ है वह तो कष्ट ही कष्ट भोग रहा है । मरणका कष्ट, जन्मका कष्ट और जिन्दगी 

का कष्ट, कितनी ही तरहके जन्म, कितनी ही तरहकी योनिया । 

शरीररागसे हटकर इ_स भपमें मोक्षोपाय बना लेनेमें वुद्धिमानी--इस शरीरके सम्बध 

मे सोचिये--इसमे कोई सारकी बात रखी है क्या ? जो जो भी राग लगे है वे सब छोड 
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देने लायक है। जिन जिनसे अपना संसर्ग माना है वे सब छोडने योग्य है । तो एक मोक्ष 
का सकल्‍्प बनाये । मुझे तो मोक्ष चाहिए अर्थात्‌ छुटकारा चाहिए याने मैं केवल ही केवल 
रह जाऊँ। मेरे साथ अन्य कोई द्रव्य न रहे, केवल मैं जैसा मैं हु उसी स्वरूपमे रह जाऊँ 
बस वह चाहिए मुझे, और कुछ न चाहिए। यह बात चित्तमे समाठो हो तब पुष्योदयसे 
श्राप बडे होते है तो आ्रापका बडप्पन सफल हो जायगा शअ्रन्यथा मनुष्य हुए न हुए एक वरा- 
बर, बेकार । कीडा मकोडा रहते तो, मनुष्य रह गए तो, बात दोनो एक समान है, क्योकि 
मनुष्यमव तो तिरनेके लिए है, जिस विसी भी प्रकार ससारसे छुटकारा मिले उसका उपाय 
बण्नेके लिए मनुष्यभव है, वही न किया तो बेकार है । जैसे कोई हाथी रखे है घरमे तो 
उसका उपयोग यही था कि शानसे सवारी करते, #चछे महंतसे रहते, और ढोने लगे उस 
पर खाद कूडा तो हाथी जैसा, खर्च बढाना यह सब बेकार है। काम तो किसीके लिए था 
श्रौर करने लगे खाद कूडा ढोनेका काम, तो इसी तरह मनुष्यजन्म पाया तो था इसलिए 
कि ऐसा उपाय बना ले, ऐसा विवेक बना ले कि जिससे मुक्तिका मार्ग बन जाय, उपाय 
मिल जाय, सम्यवत्व पैदा हो जाय, हमारी दृष्टि आत्मतत्त्वकी श्र जाय, ऐसा उपाय 
बनानेके लिए मनुष्यभव मिला था, लेकिन करने लगे विषयसाधनोके हो काम, तो ये ही 
काम कुत्ता, बिल्ली, सूक्र, गधा श्रादिक करते है वही काम किया इस जीवने तो बेकार ही 
तो पाया मनुष्यजन्म । चिन्ताओसे भरा हुआ जीवन बनाया, श्रज्ञान अधकारसे बेड़ा हुश्रा 
यह उपयोग रहे तो इस मनुष्य जीवनका लाभ कया रहा ? एक संकल्प बनाये कि मुझे तो 
कमसि छूटना है । 
सोक्षोपायके यत्नमें हमारा कतेच्य--अंब कर्मोसि छूटनेके उपायमे जब हम चलें तो 
हमे क्या करना चाहिए ? निरणुय करें करना क्‍या चाहिए ? देखिये, मोक्षके मायने क्‍या हैं ? 
केवल रह जाना | आत्मा ही श्रात्मा रह जाय, इसके साथ न शरीर रहे, त कर्म रहे, न 
कषाय रहे, न विकार रहे, न इनकी पहिचान रहे, ये सब कुछ न रहे, खाली यह अकि- 
उ्चन आत्मा ही भ्ात्मा रहे, इसके मायने है मोक्ष । यदि केवल रह जानेकी मनमभे भावना 
है तो किसी समय अपनेको केवल देखो । देख सकते हो | शरीरका भान भुलाकर केवल 
चैतन्यस्वरूपका दर्शन कर सकते हो । जानमे ऐसी ही तो महिमा है कि बीचके सारे भगडो 
को छोडकर एक सारभूत बातको ग्रहण कर लें। इस पर्यायको भी भूलकर, जगतके सारे 
आउडम्बर परिग्रहोको भूलकर, क्योकि- हैं ता ये सब पर और अ्रहित, इनसे कुछ सम्बंध नही 
तो क्यो इन्हे चिच्तमे वबसाऊ ? इन सबको त्यागकर केवल मैं ज्ञानमात्र हू, ज्ञानप्रकाश हु, 
ऐसे शुद्ध तेजमय अ्रपने आपको देखा तो मोक्षका उपाय बन जायगा और इसको श्रगर न 


देख सके तो बाहरमे चाहे कितनी भी स्थितियाँ बना डाले, सव बेकार वाते है। इस जीव“, 


ह् 
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ढेर पडा हुआ है उरा ढेरमे से थोडीसी ढेरी मिल गई, थोटा वैभव मिल गया, यहाँ छुश हो 
रहे है, अपने श्रापवगे बडा चतुर श्रौर बडा समभ रहे है लेकिन उस शराबीकी तरह यह 
भी इन मोही प्राणियोवा हसना है। त्तार कुछ नहीं है, श्रविवेक है, लेकिन जहां 
सारे ही शराबी जुडे हो, उनमे एक भी बिना नशाका न हो, तो उनकी जो झ्रापसमे क्रीडा 
होती है, वोलचाल होती है व्यवहार होता है उसे खराब समझे कौन ? इसी प्रकार इस 
लोकमे जब सभी मोही जीव पडे है तो इनकी जो लीला हो रही है, मेरे तेरेका विकल्प चल 
रहा है और बडी व्यवस्था वनायी जा रही है, इनको बुरा कहने वाला कौन मिले ? क्योकि 
सभी मोही जीव यहाँ पड़े हुए हैं। जैसे सेबडो शरावियोके बीच शभ्रगर कोई एक भला 
आदमी पहुच जाय जिसमे कि नशा नही है तो उसकी सुने कौन ? श्रीर उसे महत्त्व दे 
कोन ? इसी तरह जहाँ ये श्रदन्‍्त मोही जीव पडे हुए है ये सेकडो श्ररवों मनुप्य जहाँ ये 
मोही पडे है और इस लोकमे मेरे तेरेका व्यवहार बनाया है, इज्जतकी कल्पना की है, इनके 
बीच अ्रगर कोई एक ज्ञाथी पहुचे तो उसको महत्त्व दे कौन ? 
संसारकी स्वतः कष्टरूपता--यह सारा रुसार क्ष्टमय है श्रीर इससे वढ़कर वप्ट 

क्या होगा कि कष्ट पा रहे है, फिर भी कष्टको सही मायनेमे कष्ट नही समझ पाते | तो एक 
सकलप होना चाहिए कि हमे तो कर्मवन्धनसे छुटकारा पाना है, एक ही मेरा काम है। यही 
काम कर लिया तो यह मनुष्यजीवन सफल है, इसका उपाय बना लें । इसका उपाय है 
सम्यग्दर्शन । सम्यवत्वकी प्राप्ति श्रगर हो गई तो समझो कि जीवन सफल है श्रौर सम्यक्त्व 
न पाया तो कुछ भी करते रहो, सब बेकार है। इसमे श्रव कुछ धीरतापूर्वक भ्रात्मकल्याण 
की ओर भुकना चाहिए। कहाँ श्रात्मकल्यारा बसा है ? सब कुछ मेरा मेरे रवरूपमे है, 

ग्रापके जौहरका पता नही, भौर बाहरके खण्ड पत्थरमे जोहर निरखते हैं । मोक्षकी चाह 

करें, एक ही कार्य अपने उद्देश्यमे रखें कि मुफे तो जन्ममरणके सक्टसे छुटकारा पावा है, 

क्योकि जन्म मरणामे दु ख है, तत्त्व कुछ नही है, मलिनता है । मनुष्य हुए, जब जन्मे तो 

बड़ी खुशियाँ मनाई गयी । तो देखो जो बच्चा पैदा हुआ वह तो बडा कष्ट पा रहा है भौर 
ये घरके लोग बडी खुशियाँ मना रहे है। उसे तो जन्ममे भी कष्ट, मरणमे भी कष्ट जीवनमे 
भी कष्ट तो कष्ट कष्टको लिए ही सारा जीवन है । इसको सुखसाताका कहीं काम नही । अब 
जिनको कुट्रम्बी समझा गया है वे लोग खुशियाँ मनाते हैं कि मेरे घर पुत्र पैदा हुआ। अरे जो 
पैदा हश्ना है वह तो कष्ट ही कष्ट भोग रहा है । मरणका कष्ट, जन्मका कष्ट ओर जिन्दगी 

का कष्ट, कितनी ही तरहके जन्म, कितनी ही तरहकी योतिया । 

शरीररागसे हटकर इस भवमें मोक्षोपाय बना लेनेमें बुद्धिमानी--इस शरीरके सम्बंध 
में सोचिये--इसमे कोई सारकी वात रखी है कया ? जो जो भी राग लगे है वे सब छोड 
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देने लायक हैं। जिन जिनसे अश्रपना ससर्ग माना है वें सब छोडने योग्य है । तो एक मोक्ष 
का संकल्प बनाये । मुझे तो मोक्ष चाहिए अर्थात्‌ छुटकारा चाहिए याने मैं केवल ही केवल 
रह जाऊं | मेरे साथ अन्य कोई द्रव्य न रहे, केवल मैं जैसा मैं हु उसी स्वरूपमे रह जाएँ 
बस वह॒ चाहिए मुझे, और कुछ न चाहिए। यह बात चित्तमें समाठतो हो तब पृण्योट्यसे 
श्राप बडे होते हैं तो श्रापका बडप्पन सफल हो जायगा अन्यथा मनुष्य हुए न हुए एक वबरा- 
वर, बेकार | कीडा मकोडा रहते तो, मनुप्य रह गए तो, वात दोनो एक समान है, क्योकि 
मनुष्यभव तो तिरनेके लिए है, जिस विसी भी प्रकार संसारसे छुटकारा मिले उसका उपाय 
वषानेके लिए मनुष्यभव है, वही न किया तो बेकार है। जैसे कोई हाथी रखे है घरमे तो 
उसका उपयोग यही था कि शानसे सवारी करते, अच्छे महंतसे रहते, और ढोने लगे उस 
पर खाद कूडा तो हाथी जैसा खर्च बढाना यह सव बेकार है । काम तो किसीके लिए था 
भ्रीर करने लगे खाद कूडा ढोनेका काम, तो इसी तरह मनुष्यजन्म पाया तो था इसलिए 
कि ऐसा उपाय बना ले, ऐसा विवेक बना ले कि जिससे मुक्तिका मार्ग बन जाय, उपाय 
मिल जाय, सम्यवत्व पैदा हो जाय, हमारी दृष्टि आत्मतत्त्वकी ओर जाय, ऐसा उपाय 
बनानेके लिए मनुप्यभव मिला था, लेकिन करने लगे विपयसाधनोके हो काम, तो थे ही 
काम कुत्ता, बिल्ली, सूक्र, गधा थ्रादिक करते है वहीं काम क्या इस जीवने तो वेकार ही 
तो पाया मनुष्यजन्म । चिन्ताझ्रोसे भरा हुआ जीवन बनाया, अ्रज्ञान अधकारसे वेडा हुआा 
यह उपयोग रहे तो इस मनुष्य जीवतका लाभ क्‍या रहा ? एक सकलप बनाये कि मुझे तो 
कमसि छूटना है । 

मोक्षोपायके यत्नमें हमारा कतेच्य--अ्रव कमोसि छूटनेके उपायमे जब हम चलें तो 
हमे क्या करना चाहिए ? निर्णय करें करना क्या चाहिए ? देखिये, मोक्षके मायने क्या है ? 
केवल रह जाया | आत्मा ही श्रात्मा रह जाय, इसके साथ न घरीर रहे, न कर्म रहे, द 
कपाय रहे, न विकार रहे, न इनकी पहिचान रहे, ये सव कुछ न रहे, खाली यह अकि- 
ब्चन ग्रात्मा ही आत्मा रहे, इसके मायने है मोक्ष । यदि केवल रह जानेकी मनभे भावदा 
है त्तो किसी समय अपनेको केवल देखो । देख सकते हो | शरीरका भान भुलाकर केवल 
अतन्यस्वरूपका दर्शन कर सकते हो । ज्ञानमे ऐसी ही तो महिमा है कि बीचके सारे झगरो 
को छोडकार एक सारभूत वातको ग्रहण कर लें । इस पर्यायकों भी भूलकर, जगतके सारे 
भाषस्वर परिग्रहोंकोी भूलकर, क्योंकि है ता थे सद पर और अहित, इनमे कुछ सम्बद नहीं 
तो वयों इन्हे चिनमे बसाऊँ ? इन सबको त्यायकर वेब्बल में जावमात्र ह, ज्ञानप्रसान ह, 
दि तैजमय झपने आपको देखा तो मोक्षदग उपाय बेस जाबगा और एसक्रो अगर ने 
दस सफे ते दाहरमें राह वितनी भी स्थितियाँ बना डाखें, सब वेयार बाते है । इस नीब 


रु 
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का साथी कोई दूसरा नही है, खूब अ्रच्छी तरह देख लो श्लौर इसमे कुछ उलहनेकी वांत 
नहीं, यह तो पदार्थका ऐसा स्वरूप है कि सब पदार्थ अभ्रपने आपकी सत्ताके लिए है, सर्वे 
पदार्थ अपने आपसे अपना परिणमन करनेके लिए हैं। कोई अन्य पदार्थ मेरा परिणमनत 
करनेके लिए है ही नहीं, हो ही नही सकता, स्वरूप ही ऐसा है। तब सोच लीजिए--- 
ममतामे क्‍या सार रखा है ” ममता करे तो चीज आ्रापकी नही, ममता न करें तों चीज 
झापकी नहीं । सो व्यर्थ श्रनर्थ मोहविकल्प छोडकर शअ्पनेको केवल, श्रकिझचन ज्ञानमांत्र 
निरखो । मुक्तिके लिये पुरुषार्थ करता है। भ्रज्ञान अधकारके ये व्यर्थके विकल्प क्यो बढाये 
जा रहे है ? । 
ज्ञानी पुरुषफे अफिव्चन ज्ञानमात्र अन्तस्तक्तकी प्रतीतिके कारण वाह्ममें ममताका 
अभाव--अहो, ज्ञानीके श्रलौकिक वेभव पडा है, ज्ञानी पुरुषके वैभवमे ममता नही रहती, 
देहमे भी मंमता नही रहती | देहमे बस रहा है यह भौर देहपर जो बीते उसे भोगना भी 
पडता है इसे कुछ सीमामे, फिर भी ज्ञानीको देहमे ममता नहीं। जैसे कोई पुरुष किन्‍्ही 
डाकुबवोके फदेमे पड जाता है तो वह उन डाकुवोके साथ रहता है। पर उसे उसे उन 
डाकुओसे ममता नही रहती । जैसे बहुत जगह ढाकुओका यह काम है कि किसी आदमीको 
पडकर जगलमे ले जाते है। उससे वे डाकू कहते हैं कि तुम हमे इतने हजार रुपये घरसे 
मेंगा दो तो हम तुमको छोडेंगे अन्यथा तुम्हारी जान ले ली जायगी। वह बहुत-बहुत मिन्नतते 
करता है कि मेरे पास रुपये नहीं है, इतने ही ले लो, पर वे डाकू नही मानते हैं। भाखिर 
उस फसे हुए व्यक्तिकों उन डाकुश्लोके बीच काफी दिन रहता पडता है। पर जरा बताओ 
कि उस फसे हुए व्यक्तिको उन डाकुओसे कोई ममता है क्या ? ममता नही है, वह तो फदे 
मे पडा है। इसी तरह यह जीव रह रहा है इस शरीरके साथ, दरीरके कंब्जेमे है, बन्धन 
मे है, ऐसा समभ लो, लेकिन जो ज्ञानी पुरुष हैं उनको इस शरीरमें ममता है क्या ? उन्हें 
तो यह स्पष्ट बोध है कि यह मैं भात्मा, हु शुद्ध ज्ञानातन्द स्वरूप, श्र यह देह--मल रुघिर 
राधमलकी थैली है । श्रर्थात्‌ इस देहके भ्रन्दर मल मूत्र: खून मास मज्जां आदि अ्पवित्र चीजें 
भरी है। तो इन अपवित्र चीजो रूप मैं हु कया '? यो तत्त्वज्ञानीको इस देहमे ममता नही 
है, पर करे क्या ? जैसे डाकुओके बन्धनमे पडा हुआ धनी करे क्या ? उसका कोई वच्य 
नहो चलता, उसे रहना पड़ता है, और डाकुओके बीच नम्र विनयसे रहना पडता है, नहीं 
तो वे डाकू जान ले लेंगे । यो ही शरीरकी बहुत्तती बातोमे चलना पडता है, पर इतना होते 
हए भी इस ज्ञानीको देहमे ममता नहीं है। जिनको अपने ग्रापके स्वरूपका भान हो गया 
है वे सम्यग्हप्टि सुखी हैं, उन्हे श्रब कही रज नहीं है। &ु दे 
संसारका भूटा मोह छोड़कर आत्मीय शाश्वत आनन्द पानेके यत्नमे भलाई--मैया | 
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या तो संसारका झूठा मौज ले लो या अपना सदाके लिए सच्चा आनन्द पा लो, दो बातो 
मे कुछ ले लो। दो बाते एक साथ न चलेंगी । परिकल्पित भूठे मायामय, अ्रज्ञान अधिरेमे 
समाये हुए कुटुम्बका वैभवका इनका मोह, इनका लगाव, इनसे बडप्पन, या तो उसका मोज 
ले लो, सो मौज वह भी नही । बीच-बीच अनेक विपदाये है । बीच बीच भी क्या, निर- 
न्तर विपदाये है । श्रगर इस मौजकी आपको इच्छा नही है, इसे श्राप हेय समभते है तब 
फिर आइये अपने स्वरूपकी ओर । स्वरूपदर्शन करे और उससे सन्तुष्ट रहे, उसका लाभ 
'प्राप्त करें, मोक्षमागेंसे आये, मोक्षका उपाय बनायें, मोक्ष प्राप्त करे | श्रब चुनाव आपका 
है | क्या आप चु ते है। ससारमे जन्ममरण करना श्र जैसे चाहे गदे अच्छे भले बुरे सब 
तरहके देहोमे बवबना और वहा ममता, रागद्घादिकि सकट सहना, यह मंजूर है तो - जैसा 
झ्ाज तक करते आये वैसा करते रहो, वही उसका उपाय है और यदि यह बात चित्तमे 
झाती है कि ससारके सकटोसे छुटकारा पाना है, अपने आपके स्वाधीत आननन्‍्दसे तृप्त रहना 
है तो ये क्षोभ, ये संगम समागम, मूर्छा, बाह्यके लगाव, इन सबका परित्याग करना होगा, 
अपने आपके स्वरूप ज्ञानके लिए उद्यमी बनना होगा । 
मोक्षोपायके यत्नमें सब कुछ न्‍्योछावर कर देनेके साहसकी आवश्यकता---देखिये 
श्राप अगर मोक्षमार्गस लगनेके काममे श्राये और वहा कुछ धनलाभ कम हुआ तो इसका 
दुख न माने । मिट्ता है तो सब मिट जाय । जब जीवन है, झ्रायुका उदय है तो शरीर 
टिकनेका साधन मिलेगा जरूर । श्रौर विलक्षणता तो यह है कि ज्यो ज्यो आत्माके उद्धार 
के काममे लगेगे त्यो त्यो जब तक ससारमे रहना होगा टाठसें रहेगे । श्रज्ञानी मिथ्याहृष्टि 
जन कितना ही तप कर लें वे चक्री तीर्थंकर जेसा वेभव नही प्राप्त कर सकते । इसको 
प्राप्त करनेका अ्रधिकार सम्यग्दृष्टि ज्ञानीको ही है, पर उसके लिए हिम्मत यह होना चाहिए 
कि सब मिटता है तो मिट जाय, कोई हर्ज नही । किसी भी बडे काममे सफल होनेका 
साधन हिम्मत ही तो है । बहुत बडे व्यापारके कामके लिए लोग बडी भारी रकम लगा देतें 
है, उन्हे साहस करना पडता है कि लाभ मिलेगा तो ठींक, न मिलेगा न सही, इतनी हिम्मत 
लगाकर वे उप्त भारी रकमको लगा देते है तब वे लाभ पाते है। इसी तरह अगर 
अपने आकिज्वभ्य धर्ममे अ्रपनेको समा देना है, मोक्षमार्गमे अपनेकी लगाना है 
तो यह हिम्मत बनानी होगी कि मैं तो श्रकिज््चन हू, मेरा मेरे स्वरूपके सिवाय कुछ नही 
है। जब कुछ नही है तो दुनियाकी दृष्टिमे जो कुछ मिला है वह साराका सारा न रहे तो 
सेरा कोई विगाड नही है। मेरा मेरे स्वरूपके सिवाय मेरेमे कुछ न रहे, यह बातः तो मेरेमे 
शुरूसे ही है। ऐसी स्थिति आती है तो आये, उसका स्वागत करे, उसकी हिम्मत बनाये 
तब जाकर आत्माको मोक्षलाभ ज्री युक्ति वर पायगी । वह चीज बनाता है। क्या करना 
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है मोक्षके उपायके लिए ? केवल अपने श्रापके स्वरूपको जानते रहना है। श्रविल्चन 
चैतन्य ज्योतिमान्र श्रमूर्त ऐसे स्वभावको अपने ज्ञानमे लेना यह काम करना, फिर तो जो 
कुछ होना होगा, श्रपने श्राप होगा । किसे मुक्ति मिलेगी ? अपनेको मिलेगी । क्‍या उपायों 
को हृष्टिमे लेकर काम बनेगा ? श्ररे बाहरके सारे लक्ष्य छोड़नेसे काम बनेगा । जो ऊँची 
श्रेणियोमे साधुजन ढते है, श्राजकल तो श्रेणिया नही है, साधुजनोमे इतनी क्षमता नही 
है कि वे अपनेको धीर बना सके। तो श्रेणी नही होती, लेकिन जब श्रेणिया मिलती थी 
साधनसे, तो “श्रेणीमे क्या रहता है” क्या उसका लक्ष्य रखते थे, क्या “उससे लाभ मिल 
रहा है” इसका कुछ थे ध्यान न रखते थे । उनका लक्ष्य तो केवल चैतन्यमात्र श्रन्तस्तत्त्वका 
रहता था, फिर जो होना होता था वह स्वयमेव होता था। तो मोक्ष पानेके लिए श्रपने 
आपके उस स्वरूपका चिन्तन बनाना होगा । उसका लक्ष्य बनाझ्रो, निमित्तका लक्ष्य न 
रखो--- हर 
परलक्ष्यपरिद्ारपृ्षंक स्वलच्यमें आनेका अनुरोध--देखिये-कर्मक्षय भी जिन 
साधनोमे होगा उनमे होगा, पर उन साधनोका लक्ष्य रखकर कमेक्षय नहीं बनता । काम 
तो उसी वस्तुमे होगा जो उपादान हो | कार्य उपादानसे ही प्रक्ट होता है श्रर्थात्‌ जिस 
पदार्थमे जो परिणमन बनता है, जो कार्य बनता है वह कार्य उस उपादानसे ही बनेगा, 
निमित्तसे नही । वे चाहे श्रभेक हों, निमित्तका कोई गुणा उपादानमे नही झ्राता । श्रौर उपा- 
दानमे भी जो कुछ बन रहा है सबकी शक्ति पहिनेसे ही है। ऐसा भी नही कि उपादान 
कछ न था और हो रहा है। सब पदार्थ अपनी-अभ्रपनी शक्तिसे परिपूर्णो है। जीव और पुद्‌- 
गल ऐसे है कि जिनमे विभावशक्ति है, तो निमित्त विस्तारमे इसमे विभावपरिणमन होते 
रहते है । सो उसमे भी मर्म यह है कि कब किस निमित्तको पाकर उपादान किस प्रभावमे 
आरा जाता है ? यह कला उपादानकी है । निमित्तकी बात तो इतनी है कि वह सन्विधानमे है । 
अपनेको चाहिये मोक्ष | तो मोक्षका उपाय जो अपना केवलस्वरूप है उसे जानना, समझना 
और उसमे रमणा करना है, श्रन्य लक्ष्य मोक्षके उपायका नही है । सारकी बात इतनी है 
कि मोह ममताको छोडें, मोह ममता बेकारकी बात है। भ्रगर इसमें सार हो तो इसे भी 
करें। अगर ममताके करनेसे ही सार निकलता तो ममता होना ही धर्म था। पर इस 
ममतामें कछ भी सार नही है । खूब विचार करके देख लो । इन प्राप्त समागमोमें अभी 
तक बहुत-बहुत ममता किया होगा, उनके प्रति बहुत-बहुत विकल्प किए होगे, पर जरा बताओ्रो 
तो सही कि श्राज तक उनसे आपने लाभ पाया क्या ” उन परपदार्थोेसे ममता करनेसे सार 
क्या निकला सो तो गताञो । बल्कि फल यह मिला कि ससारमें रुलना श्रभी तक बना हुआा 
है । तो इस ममतामें कुछ भी सार नही है | इससे ममताको त्यागे और मुक्त होनेका श्रपता 
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हृढ सकलल्‍प बनाये । ह 
निमित्त सन्निधानमें भी परिणमयिताकी परिणेत्किलाका कथ्न--यह परिशमनकी 
विधिका प्रसंग चल रहा है । निमित्तके उपस्थित होनेपर उपादानमे कार्य चलता है, इस 
प्रसंगमें यह बात बतायी गई कि यह कला उपादानकी है कि वह निमित्तको पाकर श्रपने 
आपमे विभावपरिणमन कर ले । यह बात सुनकर मनमे यह जिज्ञाना जग सकती है कि 
तब तो निमित्तकी कुछ बात न रही । कुछ भी चीज सामने हो वहीं रिमिक्त कहलाने लगेगी। 
फिर तो जो लोकव्यवहारमे निमित्तकी व्यवस्था है कि ऐसा निमित्त झुटाये उससे कार्य बनेगा 
तो यह सब व्यवस्था व्यर्थ हो जायगी । कार्य हो रहा है, जो निमित्त श्राया उसकी उप- 
स्थितिके कार्य बन जाते है । तो किसी भी पदार्थकवा निःमत्त पाकर उपादान श्रपना विभाव 
परिणाम बना ले और तब अलग-अलग निर्त्तिकी उपस्थितिकी €ंटनी कैसे होगी ”? भले 
ही यह जिज्ञासा बने, पर वस्तुस्वरूप जाननेसे समस्या हल हो जायभी । वस्तुस्वरूप यो है 
कि उपादानमें कला तो अवश्य है कि वे भ्रपतती ओरसे विकाररूप परिणाम जाये, लेकिन वह 
इस प्रकारके निमित्तको पाकर श्रपना यह प्रभाव बनायेगा, यह भी तो विशेषता उस घटना 
के बीच है और इस स्थितिसे निमित्तकी एक विशेषता सिद्ध होती है। जैसे कोई मनुष्य 
कुर्सीपर बैठा है तो उसके बठनेमे निमित्त कुर्सी तो हुई श्रौर उसमे उसीवंग विशेषता हुई है, 
मगर सडी हो, गली हो, टूटी हो तो उसपर वह पुरुष नहीं बेठ सकता । तो वह कर्सी पृष्ट 
है, बलि८ठ है, ठीक है, बठने योग्य है, ऐसे पुष्ट निमित्तको पाकर मनुष्य बेठ सका, सो श्रव 
बेठनेकी क्रियास कलापर विचार करें तो यह तो पुरुषकी ही कला है कि वह ऐसी पुष्ट 
कर्सीक्रा निमित्त पाकर बैठने रूप परिणम गया । तो मनुष्यके बैठनेमे निमित्त होनेपर भी 
कला तो पुरुषकी कही जायगी । वह बेठने रूप परिणति, वह कला निमित्तकी न कही 
जायगी । निमित्तमे, विशेषता तो श्रवश्य है | यदि ऐसी पुष्ट कर्सी न हो तो न बनेगा बैठना, 
लेकिन निवित्तकी विशेषता निमित्तमे ही समाप्त है। निमित्तसे बाहर कार्यमे, उपादानमे नही 
पहुँचती है। मित्तक्नी विशेषता निमित्तमें है। उपादानर्म यह कला है कि किसी विशिष्ट 
समर्थ पुष्ट निमित्तको, पाकर यह उपादान अपने उपयोग रूपसे परिणम सकता है। इसमे 
दोनो जगह दोनो बातें दिखती है लेकिन परिणमन की जो बात है उसका सम्बंध, उसकी 
कला उपादानमे है, और इस तरह भी समझ सकते है कि उपादानमे योग्यता नही है, तो 
उस भ्रकारके पदार्थ पडे भी रहे, वे निमित्त नही हो पाते । जैसे सिद्ध भगवान कहाँ रहते 
हैं? जहाँ कि कार्माणवंर्गंणाये है वहाँ ही सिद्ध प्रभु है लोकमे- ही तो मुक्त जीव हैं और 
लोकमे ही सर्वत्र कार्माणवर्गणायें भरी है, वे तो करमरूप परिणम कर जीवके दु खका कारण 
वनती हैं। लेकिन न उनके बंधन है, न उनके दु खका कारण है । तो उपादानमें ही स्व्य 
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ऐसी कला है कि वह किसी प्रकारके पदार्थका निममित्त पाकर किसरुप परिणम सकता है ! 
आत्महितेषीकी उपादानको प्रधामत्या लखनेकी प्रकृतिका कारएण--इस प्रठ्नग्म 
कुछ ऐसी दृष्टि जगी है कि उपादानको प्रधानता दी जा रही है। और कारये हों रहा है 
दोनो कारगोसे, दोनो कारणोमे, एक तो निमित्त कारण हआ श्र उपादान कारणमे कार्य 
हुआ तो यह चित्तमे शका हो सकती है कि जब निमित्त बिना कोई कार्य नही होता तो 
निमित्तसे एकदम दृष्टि मोडकर और एक उपादानमे ही दृष्टि ले जानेवा यत्न क्यो क्या 
जा रहा है ” जब कारण दोनो है तो बात दोनोकी करें, लक्ष्य दोनोका कारें, प्रधानता दोनों 
की करनी चाहिए | फिर ऐसा न करके क्यो उपादान पर ही लक्ष्य किया जाता है और 
निमित्तको लक्ष्यसे हटाया जाता है ? इरा सम्बन्धमे वास्तविकता यह है कि पहिला रिर्य 
तो यह कीजिए कि निमित्तवी उपस्थितिमे जो कार्य होगा वहु विभावका होगा शझ्रौर निमित्त 
के अभावमे जो कार्य होगा वह स्वभावकार्य होगा। अभ्रव श्रापको स्वभावकार्येसे सचि है या 
विकरारसे भूचि है ? अगर स्वभावपरिणशमनसे रचि है तो स्वभावके परिशामन वाली वातमे 
प्रतीति करना चाहिए, एक बात । दूसरी वात यह है कि कुछ अवस्थाश्रोमे जो मोक्षमार्गकी 
अ्रवस्थाये है. (मोक्ष अभ्रवस्थाकी व मिथ्यात्व भ्रवस्था की बात नही कह रहे) विच्तु इनके 
बीच जो मोक्षमार्गंकी अवस्थाय्रे है उन अवस्थाओ्रोमे बुछ आश्चयभूत तत्त्व है ऐसा कि जिस 
की उपस्थितिमे कर्मके भडनेका श्रथवा मोक्षमार्गंका काम चल रहा है । एक निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध है वहाँ, लेकिन निमित्तका लक्ष्य करने पर वर्श मोह और पर दृष्टि बन्ती 
है। उससे तो काये बहुत ही विगडा हुआ हो जायेगा । ससारमभे रलनेका कार्य बन बैठेगा । 
इससे जीवको निमित्तका लक्ष्य करके रहना उचित नही है, लेकिन निमित्तनैमित्तिक भावसे 
मना भी नहीं किया जा सकता। यह तो कार्यकी पद्धतिकी जानकारीकी बात है। एक 
जानकारीकी बात होना श्ौर एक कतंव्यकी वात होना । जानकारीमे तो यह है कि जितना 
भी अ्रमृर्तसे हटा हुआ परिणमनः है. वह स्वभावपरिणमन नही है, विभावप्रिणमन है। 
वह सब निर्मित्तनेमित्तिक भाँवपुर्वक है-। /लेकिन कर्तव्य क्‍यों है ? यदि हम निमित्तका 
लक्ष्य करके उसका कोई 'विचार'बनाणें; परहप्टि बनाये तो भला काम न होगा, विकारझूप 
परिणमनेका ही कार्य होगा । इस कारण. निमित्तका लक्ष्य रंखना कर्तव्य नही है । निम्त्ति 
के लक्ष्ससे जीवमे विकारपरिणमन होगा और यदि स्वाश्नित दृष्टि होगी। सबसे निराला 
चैतन्यमात्र यह मैं ह ऐसी अभ्तहं ष्टि होगी तो स्वभावका विकास बनेगा, बात सव तैयार 
है यहां, क्योकि सब जीव ही ये पूरे तैयार हैं, परिपूर्ण हैं, बस इसी कलापर सृष्टि है।। 
'  दृष्टिकी सुशधारता--देखिये हृष्टिपर जीवकी सृष्टि है। मैं अपना भविष्य केसा 
बच्चाऊ, अ्रपनेको क्या बदाऊ, 'यह सब हमारी दृष्टि पर निर्भर है। वितना ऐड्वर्ग है इस 
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जीवका । यह बात श्रन्य पदार्थोमे न मिलेगी । यह जीव जैसी: दृष्टि बदाता है वैसी इसकी 
सृष्टि होती जाती हे | दृष्टि सब. सृष्टिका झ्राधार है । ससारमे- कैसी वसी सृष्टियाँ है ? यहाँ 
कोई किन्ही चीजोके सयोग मेल्से या वैज्ञानिक आविष्कारोसे कीडा मकोडा, « पेड पौधा- 
पशु, पक्षी, मनुष्य झ्रादि बना तो दे, नही बना प्राता है, और तो जाने द्वो प्राशियोके श्रम 
का जो मल है वह ही कोई वैज्ञानिक,बना दे । तो,ये सब्र जीवके जितने प्ररिणमन है वे 
उस जीवकी दृष्टिपर निर्भर है । कोई जीव पशु बन गया तो जैसे कुम्हार घडा बन॥फ,लेता 
है ऐसे घडने जैसी बात उस पशुके बननेमे हुई है क्‍या ? बताइये किस चीजसे बना वह 
पशु, किसने बनाया, कहाँ बैठकर बनाया ? कोई इसका टीक उत्तर-नहीं बैठता । और यह 
प्राकृतिक बात देखिये कि जीवने, हृष्टि ऐसी कषाय भरी की कि जिससे ऐसा कर्मबन्ध 
हुआ कि जिसके उदयमे स्वय ही प्रकृत्या यहाँ वहाँके फैले, हुए अपने साथ विश्रसोपचय रूप 
से लगी हुई श्राहारवर्गणायें शरीररूप परिणम गईं। शरोर बना, अब यह ववृद्धिको प्राप्त 
हो रहा, ये सब बातें इस जीवमे स्वयं हो रही है, कोई करने वाला-हो जगतके सब पदार्थों 
का; तो, बता ही नहीं, सकता। प्रनन्तानन्त पदार्थ है, उनकी सभाल कर सकने वाला कौन 
है? लोग कहते हैं ऐसा कि ईश्वरकी एक शक्ति है, एक लील है, एक ऐसी विशेषता है 
ऐसी, वह ग्रतन्‍्त सामर्थ्य वाला है कि सारे जगतके पदार्थोको वह रच देता है। ऐसा कोई 
ईदइवर झगर है तो यह अपने आानन्दका अनुभव करेगा या इन समस्त,,-परिणमनोको 
करेगा | एक वात'। दूसरी बात यह है कि ये होगे कसे ” विज्ञान,सिद्ध बात नहीं बनती । 
निमित्त उपादानपूर्वक होने वाले कार्यमे उनकी विधि विचारे। -ये सब कार्य बिना उपादान 
के. किसी भी प्रकार न हो सकंगे । निमित्त उपादानपुर्वक होने वाले सभी कार्योकोी उन 
पदार्थोके ही ऊपर छोड दे ॥ वे है, ना तो निरन्तर उत्पाद वे करते ही रहेगे-। यह उनमे 
स्वभाव, पडा है| भ्रेब कही कोई कमती नही हो सकती । जो एक सत्‌ है, जहाँ पडा है 
वही उत्पाद व्यय करता रहेगा, यही सृष्टि कहलाती-है ।- तो जीवकी जो सृष्टि हो रही है 
वह जीवकी. दृष्टि पर हो रही है । इस ,कारण हृ्टिक़ा ,न्विशुद्ध करनातअति ग्रावश्यक है । 
हम सही सही परिज्ञान करें तो हमे ज्ञानप्रकाश मिलेगा और हम ग्रच्छे शान्त वातावरणमे 
रह सकेगे। ह । 
अज्ञानकी महंती विडम्बना--अज्ञानसे बढकर विडम्बना कोई नही है । लोकमे तो 
यह बात पहिले मात्रुम पड जाती है। जिसको जिस ब्रातका ज्ञान नही है वह उस बातमे 
लगे, तो कितनी गलतियां, ,कितनी विडम्बनाये, कितनी बात होती है, लोग उसपर हस देते 
हैं, क्योंकि अज्ञानमें: विडस्बनायें बसी हुई है । एक बार गृहस्थावस्थामे हम खेतपरसे -दो तीन 
गाडी गुड लेकर श्रा रहे थे तो रारतेमे एक गाव मिलता है मामाका गाव | बैसाखके दिन 
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थे, बडी तेज छ्वप थी, तो मामाने एक दिल्‍्लगी की कि अरे यह गुड गर्मीके मारे पिघला जा 
रहा है, इसपर एक दो घड़ा पानी छिडक दो तो इसका पिघलना बद हो जाय | तो' हमने 
क्‍या क्रिया कि मामाके घरसे दो एक घडा पानी लाकर उसमें छिडकना शुरू किया तो हमारे 
उस कार्यकों देखकर सभी लोग हँसने लगे । तो यहा यह बता रहे हैं कि अ्रज्ञान्में कितनी 
विडम्बना होती है, लोग हेसते है। जिसको जिस चीजका ज्ञान नही है उसके उस कार्यको 
करता हुआ देखकर लोग समभते है कि देखो यह बेहोश है, इसे कुछ सुध ही नही है । श्रव 
जरा परमाथ तत्त्वपर तो आइये । हम आप लोग कर क्या रहे हैं ” घरमे मोह, कृट्रुम्बमे 
मोह, वेभवमे मोह, इज्जेतमे मोह | और ये सभीकी सभी चीजें असार हैं, है एक पुद्गल 
का ढेर, ईंट पत्थरका ढेर और वे भी विनाशीक, भिन्‍न, उनसे मेरा सम्बंध क्या ? परिचय 
क्या ? क्मेंकि प्रेरे हुए अनेक योगियोमे भटकते भूलते यहा पैदा हो गए, उन्हे तो कही न 
कही पैदा होना ही था । श्रब इस मोही जीवकी यह श्रादत है कि जो मिला उसीमे मोह 
करता है। कोई हिसाबका मोह नहीं है कि इस जीवको तो इस जीवसे ही मोह होना 
चाहिए, क्योकि यह ही पुत्र है, यह ही स्त्री है, आदि । यह तो एक अटपट मोह है। चूकि 
विकारवासना है इसके, इस कारण जो भी सामने मिला उसीसे मोह करने लगता है । तो 
है ना यह बिल्व॒ल भ्ज्ञानपूर्णा बात | इसमे कितनी विडम्बता भरी है सो यह बेचारा सहता 
जाता और पता भी नहीं कर पाता । 
रत्नत्रयर्यें ही वास्तविक इज्जतकी संभूति--इज्जतको बात क्‍या ? क्‍या है इज्जत ? 
इस अनन्त कालमे थोडे कालके लिए स्वार्थी जनोने यदि कुछ गा दिया तो यह कोई श्रात्मा 
की इज्जत है क्या ? आत्माकी इज्जत तो रत्नत्रयमें है । अ्रपने रवरूपका श्षद्धान हो, ज्ञान 
हो और उस ही मे रमणं हो तो इज्जत बन चुकी | और उसका स्पष्ट उदाहरण यह है 
कि उनके नामकी हम झ्ाप मूि बसाकर पूजते है । इससे बेढकर जीवकी श्रौर इज्जत क्‍या 
होगी ? जो सूर्ति अपनी ओरसे कुछ नहीं कहती, कोई आदमी अपनी शोरसे कूछ कहता है 
तो बोरगोंका भ्ाकर्षण या भाव बढानैमें कारण पढता है, मगर सूर्ति वुछ्ध वही कहती । वहां 
हम आप क्‌छ ज्ञान करते हैं, हम आराप ही अर्थ लगाते है, हम आप ही भाव भरते हैं और 
उन प्रश्लुकी भक्ति उपासना किया करते हैं। तो यह तो स्पप्ट उदाहरण है कि इज्जत तो 
वारप्तवमे रत्नत्नयके धारण करने वालेकी है, श्रन्य किसीकी इज्जत नही है । और वह इज्जत 
परमार्थत्रे उचकी उनके लिए है। और जो उनकी उपासना करते है उनका प्रह 
आशिक रत्नत्रय 'इज्जतके ,लिए है । तो प्रकट सब शसार है, रचमात्र कही भी 
सार नहीं है। कोई बडे आरामसे रह ले, श्रच्छी मौजकी जिन्दगी: बिता ले तो 
उसने लाभ कौन सा लाभ लूट लिया ? मरण तो होगा हो । मरणके बाद फिर न जाने 
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कहाँ जन्म होगा, न जाने उस जीवपर क्‍या बात बीतेगी ? तो कौनसा लाभ उसे मिल 
गया ? श्रगर कुछ सुखसे रह लिए, कुछ आरामसे रह लिए, अपना कुछ स्वार्थ साध लिया 
तो उसमे कौनसी बात लूट ली गई ? लाभ तो मात्र रत्तत्रयमे' है, सम्यग्द्शन, सम्यस्ञञान, 
सम्यक्चारिश्ररूप परिशाममे | इस बातकी रुचि रखने वाले, “इस ओर लगनेका उत्साह 
रखने वाले बिरले है और बहुतायत बनी हुई है मिथ्याहश्टियोकी, मिथ्या श्राचरण करते 
वालोकी, लेकिन ज्ञानी पुस्ष कभी सत्यथसे डिगता नहीं है। कि लोगोकी भावना देखकर, 
लोगोका रवैया देखकर, उनकी प्रवृत्ति निरखकर यह भी सोच, ले कि भ्वरे सार तो इसमे है, 
इसमे लगना चाहिए, ऐसा भाव ज्ञानीके नही जगता । तो ज्ञानमे तो लाभ है श्र श्रज्ञानमे 
बिडिस्वेता हैं।े. 5 हे हक हि कि झकााउड कान हर ता  % 

स्वरूपस्मरणमें ही वास्तविक लोभ--अंब जिंनका होनहारं प्रच्छा है, निकट संसार 
है, जन्म 'मरणसे छूटनेका 'समय निकट श्रा गया है, जिसको संसारसे मुक्त होनेकी बात नज- 
दीक मिली है उसके यह ज्ञानप्रकाशका भाव बनता है .। मैं हु श्रौर यही मैं मेरा सर्वेस्व हैं, 
मेरा सब कुछ परिणमनत, विधि सब मेरेमे 'इतनेमे ही चलता है। इससे बाहर मेरा कही 
कुछ नही है, ऐसा रखता है, श्रौर ऐसा देखकर यह तृप्त रहता है। यह सब प्रताप है 
आाकिल्चन्यका । अपने आपको श्रकिझ्चन, श्रपने श्रापको अपने स्वरूपमे सर्वस्व 
भरा हुआ जो निरखेगा उसका मोह टूटेगा। जिसका मोह मिटेगा उसको श्षान्ति 
प्राप्त होगी । शान्तिका श्रौर कोई रास्ता नहीं है। मोह कर करके यह जीव श्वान्ति प्राप्त 
कर सके, यह कभी नही हो सकता । जो लोग 'श्राज भले श्रच्छे जीवित हैं और बड़े सुख़से 
श्रारामसे रहते है, हंसी खुशीसे रहतें है 'उनकी यह हंसी' खुशी, उनका 'यह श्राराम कितने 
दिनोका है ? वह दिन तो सब पर'शआ्रायगा जब कि 'रोना पड़ेगा ४वियोगका दिन श्रायगा 
मरणका दिन आयगा और वहाँ उन्हे बडा पश्चाताप करनो पड़ेगा, और जिसने श्रपने श्रंत 
प्रकाशमान आत्मस्वरूपको जाना है श्रौर यह' निर्णय किया है कि मेरा सब कुछ यही' है, 
मुझे 'अन्यसे कोई श्राशा नही है, मुझे श्रन्येके प्रंतिं'कोई श्राकषण नही, मैं कही भी किसी 
जीवमे कुछ नही चाहता । मैं 'तो यह' हूं, इतना ही हूं, इतनेसे ही मेरा सम्बंध है । इतनेको 
ही अपनेको जो दृष्टिमे रखेगा 'वह तो -अन्त'- प्रसन्‍्तताके साथ यहाँसे तिर जायगो । उसको 
क्लेशके समय न आयेंगे । तो यह सब महा ला है, यही स्वलक्ष्य है, यही परदृष्टिसि निवृत्त 
होना हैं। अपने श्रापमे रमनेमे ही लाभ है, यह बात जिसंके हृदेयमे समायी है वही जीव 
धन्य है, और वही उपासनीय पुरुष है । 

अपनी मलाईके अथ स्वलक््य रखने व ज्ञाता रहनेका. कर्तव्य--देखिये, श्रब॒ भले 
कामके लिए यह सिद्धान्त निकला कि जानकारी तो पूंशेतयों' कर लो, पर कतेव्य है भ्रात्म- 
साधनाका, कर्तेव्य है अपने आपके लक्ष्यका । श्रव किन्‍्ही बाह्मपदार्थोकी दृष्टि रख करके .« 


ए+०+-+ 


हक न 


२४६ बे कं 3 श्रध्यात्मस(स्री प्रवचन द्वितीय भाग 
$ 


अपनेमे विकरुप बचानेका कर्तव्य नही है । इससे भी वात विचारें तो ,निजका लक्ष्य भी एक 
कर्मजीरीकी, भ्रवस्था है | लक्ष्य करना श्रौर , जानकारी रखना, इन दोनोमे श्रन्तर है-। प्रश्न 
परमात्मा आात्माको भी जानते, परको भी जानते, १२ लक्ष्य, श्रात्माका करते और परवका 
तो करते ही नही । लेकित्त जब तक ऐसी रूहज दशा उत्पन्त नही, होती है तव तक अ्रपना 
कर्तव्य है स्वलक्ष्य करनेका,।;जब लक्ष्यमे कुछ न|कुछ थ्रात्ा ही है तब करतंव्य है अ्रपन्‍ा लक्ष्य 
केरता और जहाँ ऐसी सहंज वृत्ति जग जाती है कि लक्ष्यमे कुछ -श्राता ही नही है, ज्ञार मे 
अबे झा रहा है तो उनके लिए लक्ष्य करनेके लिए कुछ न रहा । क़ैवल एक, ज्ञानपरिशमन | 
ज्ञान ध्यान और तप, इन तीनोमे उत्कृष्ट दशा है ज्ञानकी । यहाँ ज्ञानसे मतलब अजित ज्ञान 
नही, विद्या, नही किन्तु केवल ज्ञाताहष्टा, केवल जानना यह सबसे .उत्कृष्ट स्थिति है। इसके 
।नकर जेब इस स्थितिमे,नही, रहते . तब ,वे ध्यान करते है,-भ्रौर जब कभी,ऐसी स्थिति 
जमती है कि,ध्यानमे भी नही “रह पाते तो वे रूयमी तृपद्चरगा श्रादिकके कार्योमे लगते है.। 
स्व समभा लीजिएं कि ;अपने अ्न्द्रक्रा . स्वभाव, वेभव, धन, सर्वेस्व ये-अपने आपके लिए 
कितने महत्त्वशाली और उपयोगी है; जिनकी-हम सुध नही लेते श्नौर वाह्ममे परवस्तुओकी 
श्राशा रखंकर दू खीं होते हैं... :. 
विज्ञानदृष्टि . ओर  हिवदृश्टिके प्लयोजनकी:,,पद्धति---परिणमनके याथातथ्यको दो 
दृष्टियोसे समभिर्ये-एक वैज्ञानिक दृष्टि,और दूसरी हिततदृष्टि । विज्ञानहृष्टिमे सर्वेतोमुखी निर्णय 
बना।है । वहाँ । निमित्तकी अनुपस्थितिसे कार्य नही होता,- यह दीखा।|झौर निम्मित्तकी किसी 
“परिणतिसे कार्य नही होता ,उपादातमे यह |भी;दीखा | ;कोई पुरुष केवल एक ही मदार्थकी 
 दूँष्टि'रखे तो! बहाँएयह- दिखेगा “ही किज्यह पदार्थ है, ॥ऐसे गुणावाला है ,श्रौर समय समयपर 
उसमे' परिशणमन होते, है श्रौरउसमे परिशणामन्‌,उसके ही -उत्पादव्ययसे- होते है, उसमे किसी 
दसरेक़ा कोई हाथ नही है।यह दीखा, लेकिन यह भी, तो लिसुय पडा हुआ है कि इस प्रकार 
की ही विभावपरिणममंन हो-ऐसी नियमितता क्यो है * तो-उसका -उत्तर होगा कि. दविमित्त 
के सस्निधानमे और उप्ादाज्की योग्यतानुसार--कार्य होता ;है, ऐसे -ज्ञानका एक-मतान बल 
हैं । अब हितहृष्टिकी श्रोरसे देखिये ,तो [हित -दृष्टिका;, एक-ही,,उसूल, है, कि परका लक्ष्य ल 
४” ही (परकां:लक्ष्य करो १,यदि अप्ता हित, चाहते हो, आत्मोद्भार, -चाहते हो, तो एक ही 
* सिद्धान्त है मेलमे कि परका लक्ष्य, मत,क़रो, स्व, ही+ लक्ष्य हो-ओर उससे भी बढ़कर यह 
स्थिति बने कि न स्व लक्ष्यमे रहे, न पर लक्ष्यमे रहे.। लक्ष्य ,झौर भ्रलक्ष्यका विवल्प ही न 
हो । एक अपने आपका सहज़ परिणमन्त होता हो, यह है हिंतकी स्थिति। और और बातें 
-किंस प्रकार हो रही हैं श्लौर हमे हितके ,लिए किसे निरखत्ा चाहिए, ये दो बाते अपने अपने 
छ्ेत्रमे अद्दीः प्रकारः जानना चाहिए॥- फिर , भी 5हितकी-हृष्टिकी, प्रधानतामे हिंत वाला ही 
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वर्णन किया जायगा, परका लक्ष्य न रहे इस पद्धतिका ही वर्शोत किया जाय॑गा ओर इंस 
वर्णातमे द्वेत न दिखना चाहिए । पर न दिखना चाहिए ऐजा वंणन होगा । लेकित' उस वर्णन 
हितमें और भक्तिमे उपांसनामे न ले जाकर एक निर्णाय जैसी बात धोपित करे तो यह 
एकान्तकी बात अयुक्त हो जाती है।_ निर्णयमें तो सर्वदोमुखी निर्णय होगा झौर हितदृष्टिमे 
जैसे हित हो उस प्रकारकी दृष्टि बनती है । ' 
प्रलक्य न करके स्वलचंय करनेके उपैदेशकी प्रधानितांका कारण--यहाँ यह श्राशंका 
की ,जा सकती है कि निर्णयमे जितनी बाते. श्राती है उतनी ही दृष्टि रखनेमे क्‍या हर्ज है ? 
निर्णयकी तो बात है, सच तो बात है । सत्यकी झोरसे क्‍यों मुकरों जाय ” तिमित्तकी उप- 
स्थितिमे कार्य नही होता, यह जब सत्य है तब फिर सत्य बातका तो ' कित॑ना ही श्राश्रय 
किया ज़ाय, वितना ही नि रखा जाय, उसमे परको भूलनेंकी बात॑ क्यो कही जांती है ? 
उक्त झाशंकाके समाधानमे सत्यकी भी बात सुनो । एंक होता है घटित सत्य और एक होती 
है परमार्थसत्य्‌ । सत्यका अर्थ है जो सतमे हो सो सत्य जो रुद्भेत वस्तु है श्रथवा जो उपा- 
दान है उसमे जो हो सो सत्य । इस सत्यक्रों कहेंगे परमार्थसत्य । जो एक सत्‌मे हो रहा वह 
सत्य है | किसी भी संतुर्में किसी दूसरेका कुछ नही होता | और घंटित सत्य यह है कि निमित्त- 
नैमित्तिक भावपूर्वक कार्य हो रहे है तो विस स्थितिमे, किस निमित्तकी उपस्थितिमे, उपादान 
में किस किस तरह कार्य होता है यह सब बताना एक घटर्ना सत्य है। अब घटित सत्यको 
ही ले लीजिए । एक कार्य पडा हुआ है यह कि मुझे शान्ति मिले, संत्य-शान्ति मिले, निर्वाध 
शात्ति मिले, जिसके बाद फिर ग्रशान्तिमे' न झ्रांना पडें। तो ऐसी शान्ति भी तो एक घंटना 
फ 
है, [वह घटना, कैसे घटित होगी ?, सो प्रयोग और पनुर्व करके सुमंझ लिया जायगां कि 
जब प्रवस्तु लक्ष्यमे रहती है तब शान्तिसे भेट ः ही होती भ्रौर जंब' परलक्ष्य॑ छुटकर केवल 
एक स्वलक्ष्य रहता है वहाँ आकुलतापे दूर होती है। तो शान्तिके लिए परलक्ष्यकी' बात 
छोडकर स्व॒लक्ष्यमे आ्रेनेकी बांत भी तो एक घटित संत्य है, ' इसलिए हितदृष्टिमे परको 
लक्ष्य व करनेका उपदेश है और.- एक स्व हीं लक्ष्यमे रहे ऐसां सदेश है | 
निभित् और नेमित्तिक भावुक भाव---निमित्त और नेमित्तिक भीवके मायने क्या 
हैं / विमित्त तो कहंलाते है बाह्यपदार्थ, जो उपादानमे होने वाले कार्यके साथ अविनाभाव 
रखते हो, श्र नंमित्तिक कहलाते है वे कार्य जो कार्य, निमित्तसे' अविनाभाव रखते हो । 
अर्थात्‌. जिनके होनेपर कार्य हो, जिनके न होनेपर' कार्य न हो वह है निमित्त, पर कार्य 
जिसमें न हो । कार्य जिसमें हो उसे कहते है उपादान । अविनाभावकी बात 'उपादानमे कार्य 
के साथ नही लगायी जा सकती, वंयोकि उपादान तो सदा है । जैसे रागभावके लिएं यह 
कहा जायगा कि रागप्रकृतिके होनेपर राग होता है, रागप्रकृतिका उदय न होनेपर राग नही __ 
कि 
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होता, इस कारण रागभावका अविनाभाव उपादानमे घटाने लगे तो क्या ऐसा अविनाभाव 
घट जायगा कि आत्माके होनेपर रागभाव होता है, भात्माके न होनेपर रागभाव नही च्ोता । 
ऐसा कौनसा समय है जब कि झात्मा न हो ? फिर वहाँ यंह अविनाभाव क्‍या बनेगा कि 
आत्माके न होनेपर राग न हो, आत्माके होनेपर राग हो' ही । दोनो तरहसे नही बनता । 
आात्माके होनेपर राग होता ही रहे, यह भी नही बनता और आझात्मा न हो यह भी नहीं 
बनता । तो विभावका अ्रविनाभाव निमित्तके साथ ,है लेकिन निमित्त वह है जिसमे कि कार्य 
नही होता, जिसका कि वह परिणमन नही है, किन्तु अन्वयंव्यतिरेक हो, जैसे कमे । 
. -, जीवके विभाव होनेमें आश्रयभूत पदार्थोका संकेत--जीवमे कोध किसी दूसरे पुस्ष 
के व्यवहारकी अरुचिसे हुआ ॥ कोई कंसा ही चलता है, कंसा ही भ्पना व्यवह्भार कर रहा 
है, बोल रहा है वह न सुहाया, उसकी रुचि न हुई, क्रोध जग गया, तो क्रोध तो हुआ नैमि- 
त्तिक और पुरुष हुआ निमित्त । यह स्थुलहृश्सि कहा जा रहा है । पुरुष निमित्त वस्तुत नहीं 
कहलाता क्रोधका ? वह आश्रयभूत कहलाता है । झ्राश्रयभूत पदार्थके सम्बधमे यह बात है 
कि उपादान यदि उसका श्राश्रय करे तो आश्रयभत बनेगा, न श्राश्नय करे तो न बनेगा । 
केवल जीवके विभावपरिणमन्के लिए ही झ्राश्रयभूत निमिन होता है, भ्रजीवकी परिणति 
के लिये नही । श्रजीवमे तो परस्पर निमित्तनैमित्तिक भाव ही है। वहाँ ऐसा नही है कि 
कोई आश्रयभत पदार्थ हो और कोई निमित्त हो | जीवके लिए ही, जीवके कार्यके लिए ही 
ये दो भाग हैं कि कुछ होगा झ्राश्यभूत, कुछ होगा निरम्त्ति | जैसे घडी रखी है श्र एक 
टेबिलपर पर रखी है तो घडीका टेबिल श्राश्रयभूत नहीं कहा जा सकता, निमित्तभत कहा 
जायगा । आश्रयभृत वस्तु वह कहलाती है कि जिसका श्राश्रय लें तो लें, न लें तो न लें 
दोनो -बातें बन सकती हैं जहाँ, पर अ्रजीव श्रजीवोमे ऐसा नही है । जैसा निर्मित्त होगा 
वैसी बात बनती है | जीवमे है ऐसा कि कुछ श्राश्नयभूत हो वहाँ । एक पुरुष गाली देता है, 
मोही पुरुषने उसे आश्रयभूत बनाया और निर्मोही ज्ञानी मुनिने उसे श्राश्नयभूत नही बनाया । 
निमत्तकी ऐसी बात है कि उस मुनिके केवल_सज्वलन कषाय॑ ही है श्रौर वह तीत्र कषायके 
लिए निमित्त नहीं है। क्योकि वह मदश्षक्तिकी प्रकृति है कि गाली-गलौज देने वाले व्यक्ति 
का आश्रय बना सकी । तो यो निर्ित्तनैमित्तिक भावमे ग्रविनाभाव है, झाश्रयभृत पदाथ्थमे 
नही । कर्मोमे उदयसे क्रोध उत्पन्न हुआ तो कर्म तो निमित्त है झोर क्रोध नेमित्तिक हुआ। 
कम दशाके लिये आत्मपरिणामकी निमित्तभृतता--आत्माके क्रोधकषायका निमित्त 
पाकर कर्म देधे, तो निमित्त हुए आत्माके कषायभाव और नैमित्तिक हुआ कर्ममे वन्धन । 
कर्ममे कुछ भी काम हो, उसके लिए सब निमित्त बनेंगे, - श्राश्नयभूत न बनेंगे क्योकि कर्म 
जड है । जड पदार्थेके कार्यके लिए कोई आाश्रयभरूत्त हो, कोई निमित्त हो ऐसा भाग नहीं है, 
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उसके लिए सभी निमित्त है और इसी कारण कर्मबन्धनमे गलती कभी नही होती | कोई 
मनुष्य किसी भी जगह, किसी भी ढंगसे, वैसे हो मायाचारसे कुछ भी गुप्त कार्य 'करे, कोई 
मनुष्य उसे जान सके या न जान सके; मंगर' कर्मका बन्धन “ती'होगा ही, क्योकि कर्मको 
कषाय निमित्त चाहिए उस जीवने कषाय की । चाहे रसोई घरमे बैठकर कषाय करे, चाहे 
किसी कमरेमे अ्रकेले बैठकर कषाय॑' करे, चाहे मायाचारी ' रखकरे केषाय करे, कोई न 
समभ सके इस प्रकारसे कषांय रखे तो रखे, कितने ही पुरुष 'ऐसे होते है कि झा तो रहा 
है क्रोध, मगर बचन यो बोलेगे कि अपनी बडी शान्ति दिखा रहे है और मुझे कुछ गम नही 
क्‍या 'कहा, क्‍या बात 'है आदिक कुछ भी कहे, मगर चित्तमे क्रोध बस रहा'है तो कर्मोका 
बन्धन तो होगा ही । पुरुषोसे मायाचारं कर लिया तो केरे मगर कर्मसे मायाचार 'नही कर 
सकते । क्योकि कैमोके बन्धनके निमित्तं हो तो वे' बेघेगे ही । चेतनमे भूल ही जायगी पर 
अ्रचेतन न भूलेगे'। 'उनमे जब जहाँ जिस तरहका निमित्त पाकर जो कर्म होना होगा वह 
होगा ही । जब आत्माने कषायभाव ' और कर्मंभाव 'किया तो निमित्त है कर्मबरन्ध श्रौर 
नेमित्तिक है कपायभाव |. ' '# 6 #/ ह हि ' 
..निमित्तभत पदार्थ ओर आश्रयभूत पदार्थके निमिचस्वका अन्तर--निमित्तभरूत कर्म 
और अन्य पदार्थोमे यही अन्तर 'है कि जीवंके' परिणमनमे कर्म तो निमित्त होते है श्ौर 
श्रन्य 'पदार्थ आर्श्रयभूत होतें है ।'बाह्यपदार्थ जब कल्पनाके विषय हुए तब वे निमित्त होते है 
इस काररा उन्हे निमित्त शब्दसे न कहकर श्राश्रयमात्र कहना ऋआहिए'। विषयमात्र हों जीव | 
के तब क्रोधंभाव' जगें, 'कर्मका ' उदय जगे। क्रोधपरिशमन होनेकों है तो जो बात सामने 
होगी,' जो परिणति दिखेंगी उसको श्राश्रयभूत बनाकर वह क्रोध करेगा । और कोई ऐसा 
भी हो सकता' है कि उस ढगके क्रोध होने के लिए' आ्राश्रयभ्रूत श्रगर नही मिलता है तो 
कषाय तो वहाँ जग जायगी मगर उसमे तीज्नता न आयगी । श्र ऐसी स्थितिमे कोई यह 
शका करे कि फिर तो निमित्तकी बात सही न रही। कर्मका उदय आये, क्रोध कषायका 
उदय श्राये और आश्रयभूत उसे मिल न सके ढ्गका तो क्रोध उसके तेज न हो सकेगा । 
तो बात वहाँ यह है कि फायदां उसे श्रभ्यासका होता है। साक्षात्‌ फायदा नहीं होता, 
किन्तु वासना जो अ्रन्दर है वह उसी किस्मकी है कि वहाँ बन्धन होगा ही। मगर अभ्यास ! 
का फायदा उसे यह है कि आश्रयभूत पदार्थोका वह त्याग करं दे तो उसका अभ्यास यो 
बनेगा कि कभी वह 'अपने भीतर वासनामे भी अन्तर डाल लेगो। तो वहाँ श्रभ्यासका 
अ्र्तर आया, उसका लाभ हुआ । लेकिन जिस प्रकृतिका जिस अनुभागमे कर्मका उदब 
आया उसे उसका व्यक्तहूप नही बन पाया ओआंश्रयश्वूत पदार्थ न होनेसे, मगर भीतर-भीतर 
वासना होनेसे उतना ही काम करेगा। देखिये इसी बुनियाद पर दो प्रकारके उपदेश किए 
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जाते है।। एक तो यह -कि भाई घर छोडा त्तो क्या फायदा ? वासना तो बनाये रहे । एक 
तो इस तरहवग उपदेश ,मिलता , है । गृहत्याग कर दिया, निग्नेन्ध हो गए, बनमे रहने लगे 

मगर,मोह ज़ ल्‍छूटा , तो क्या;फायदा हुआ ? यो उपदेश दिया जाता है। और -एक यो 
उपदेश दिया' जाता -+कि देखो बाह्य |, पदार्थोका त्याग करो, इन विषयोका त्याग करो-। 
चरणानुयोगमे यह वर्णन बहुत आराता है, भौर-वहाँ इस बात पर प्रधानता नही देते कि- 
त्याग करे या न करे, बध, तो वासनाके अ्रनुसार होगा | यह वहाँ कथन नही करते, इसी 
पर ही जोर देते है कि तुम वेभवका त्याग ,करो श्रथवा अ्रमुक चीज़का त्याग कर दो, इतनी 

चीजीका परिमाण रख लो, ग्रह उपदेश चलता है| इन दोनो उपद्रेशोका समन्वय-कंसे- हो +? 

बात अलग-अल्ग- क्षेत्रकी, है।। एक द्रे रहा है वासनाको बुरा बताकर वासनाके त्यागपर 

जोर और एक;दे रहा है बाह्य पदार्थके सम्बन्बको खतरनाक-बताकर-बाह्य -पदार्थोके सम्बन्ध 

के त्याग, पर जोर । समनन्‍वय-यो है कि बाह्य +पदार्थोके त्यागसे तो श्रभ्यासका लाभ मिलता 

है और वासनाके त्यागसे] साक्षात्‌ लाभ- मिलता है-। तो गआ्राश्रयभुत पदार्थोका-परिहार करने 

से भी लाभ है लेकिन साक्षात्‌ लाभ है उस अभ्याससे, उस ज्ञानसे, | उस-उपासनासे-जिससे 

किवासना दूरे होती है। 7 ,, 

* कमकी - निम्िनत्तभतवा--बाह्मपदार्थ और कंमोंदिय ये-दोनो निमित्त'हैं। मगर इनमे 
श्रन्तर है । एक तो विषयभूत-है ,और ,एक़ निमित्तभूत है | आश्रयभूतको कहा गया है कि ये 
निमित्तके नोक़मे: हैं--रागप्रकृतिका उदग़, रागप्रकृतिके बाह्यसाधवकी उपासनामे अभ्पना-फल 
दिखाता है,। तो पुस्षोके लिए वहलाये वे श्राश्रयभ्ृत,भौर कर्मोदयके लिए कहलाये वे. बाह्य- 
पदार्थ नोकमं,। जैसे निद्रा प्रकृतिके उद्बय आनेपर नोद आती है, ठीक़ है;,भ्रा गई, नींव, , 
ओश्रौर कोई भेसका दही ख़ब खाये किसी, ,दिन तो देखो“उस, दिन कंसी नींद श्राती है ? -तो . 
निद्रा प्रकृतिकि जदयके लिए भैसका दही नोकम है । नोकमंका ग्रह मतलब है कि जिसके 
सन्निधानसे तिमित्त, अपना प्रभाव; पूरा |बचा-सके वह नोकमं>है,। तो-कर्म हमारे वल्पनाके 
विषय होकर निमित्त, नही होते । बहतसे प्राणी, ऐसे हैं कि कर्मोके सम्बधमे कोई जानकारी 
नही: रखते, कर्म |कितने प्रक़ारके हैं, कमेकी-कितनी सूक्ष्म वर्गणायें-हैं, इस जीवके , साथ, 
विस्रसोपचय -लगे हैं, कर्मोके क्तिन्ने प्रकार हैं, कितने ढग हैं; इन बातोका, किन्हँ ज्ञान है ? 
कर्म कल्पनाके विषयभूतःनही हैं मगर-वे निमित्तभूत हैं। ज़ैसे कोई चीज जलानेके लिए 
ग्राग- कल्पनाका विषय, बने ,तब जले ऐसी बात नही है। आग मिलेगी तो वह चीज शभ्रवश्य 
जल-जायेगी । जैसे किसीने भलसे पीछे-रखी -हुई श्रागपर पैर रख- दिया तो वहाँ यह गुंजाइश 
न चलेगी कि भाई हम तो श्रागकों कल्पनामे ले हो नही रहे थे, श्रागने क्यो हमारे पैरको- 
जला,दिया ? तो जल यो गया कि वह पैर श्रजीव है और आग अजीव है, वहाँ कल्पन मे 
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लेनेपर कोई चीज न जलेगी .किन्तु वहाँ तो सीवा निमित्तनैमित्तक भाव है। हाँ आग पडने 
पर भी अ्रब जीव जो अच्दरमे .दु खी हो रहा है उसके लिए कल्पनावा विषय बन जायगा। 
जीवके परिणमके लिए बाह्यपदार्थ कल्पनाकें विषय होते है, श्रौर कर्म कंल्पनाके विषय 
होकर फल -नही देते, किन्तु वे श्राति है. तो 'फल देतेही है । काल्पनिक और प्राकृतिक ये. 
दोनो ही विमित्त है, आत्मासे पृथक्‌ प्राकृतिक' निमित्त ती है कर्मोदय कर्मकी श्रवस्था श्रौर 
काल्पनिक निमित्त है ग्राश्रयभत पदार्थ । हैं दोनो आत्मासे जुदे । 

. जीवने राग किया तो वहाँ प्राकृतिक निमित्त है रागप्रकृति का उदय ' 
और- काल्पनिक निमित्त है स्त्री पुत्र वगैरह । तो ये दोनोके दोनो श्रात्मासे जुदे है 
कर्म भी जुदे है शोर वह कुटुम्ब भी जुदा है | उन दोनोकी १रिणतिसे आत्मामे 'राग नहीं 
हुआ । न कुर्मकी परिणतिसे आात्मामे राग हुआ, तः कुठ्ुम्ब्की परिणशतिसे 'राग हुश्रा । इस 
कारण परमार्थत निमित्तका श्रोत्माके साथ कार्य कारण' भांव नही किच्तु 'निमित्तनैमिन्क!' 
भाव. है. । कर्ता कर्म भाव नही । कर्म कर्ता हो जीवके रागका अथवा कुंट्ुमंब कर्ता हो 'जीव 
के रागका, ऐसी 'बात नही है | हाँ निम्मित्तमात्र है वे दोनो, एंक है काल्पनिक निर्मित्त और 
एक है प्राकृतिक निमित्त । हमारा वश काल्पनिक निमित्तसे लक्ष्य हटानेका हो सकता है 
क्योकि कल्पनाकी चीज ही तो है। श्राज़ हम कल्पनाये किए है--निमित्त हो रहा है, नः 
कल्पनायें करें, निमित्त न होगा, इस कारण बाह्मपदार्थोका त्याग करनेंका उपदेश है और 
उसको लक्ष्यमे न लेनेका उपदेश है। हर >> 

एक पदाथमें ही कृत कंम भाव--इंस' प्रसगमे दो विषय बताये गए थे कि कु कर्म: 
भाव शौर दूसरा निमित्तनेमित्तिक भाव | कतू कर्मभावकी दृष्टिसे जैसे घडेका 'कर्ता मिट्टी है 
श्रौर_निमित्तनेमित्तिक भावकी दृष्टिसे घंडेका 'कर्ता कुम्हार है। यह' बात कुछ संकेतरूपमे 
कही गई थी। पभ्रब उंस ही प्रसगमें विचरणसहित उसका मर्म समंभिये। कतूं कम भाव तो 
एक सत्ता वाले पदार्थमे है, एक सत्तामांत्र अर्थात्‌ एक ही पर्दाथमे उपीदानमे ही जो परि- 
णम रहां है उसे कहते हैं कर्ता । परमांथ €ृष्टिसे कहा जा रहां है' यह । जो पदार्थ जिसरूप 
परिणमता है वह उसका कर्ता कहलाता है | परिणमंयिता श्रीर परिणाम-- परिरणमने ' वाला 
झौर पॉरिणमन ये दो बातें कही जा रही है मगर शब्द रखे जाँ रहे है कर्ता कर्म । ये दाब्द 
न रखे जाने चाहिये थे, लेकिन लोकव्येवहारमे इस शब्दका प्रयोग होता रहता है, इस कारण 
इन शब्दीको बताता गया है। वैसे तो जब पदार्थोका ऐसा ही स्वभाव ' है कि वे हैं और 
परिणमते रहते हैं,वे हैं और अपनी शक्तिसे परिणमते है, अपने उत्पादसे हैं, अपने ही व्यय 
से है। किसी एक पदार्थमे किसी दूसरे पदार्थका द्रव्य गुणा पर्याय कुछ भी नही पहुचता । तो,“ 

स्पष्ट बात यह,है कि लोकमे जितने पदार्थ हैं वे सब है और परिणशमन उनमे होता रह 
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है। तो इस दृष्टिसे उनमे वर्ताकर्म &ब्दकी बात न कही जानी चाहिए थी । कोई करने वाला' 
ही नही, छुंद खुदमे परिणमता है, वहाँ करनेवी बात वया हुईं ? लेकिन लोकव्यवहा रमे कर्ता 
कर्मंकी रूढि है और जिन्हे समभकाना है वे इस कर्ता कर्मके रगमे रगे चले आ रहे हैं। 
कुम्हारने घडा बनाया, जुलाहेने कपड़ा बनाया, उसने दु खी किया, उसने सुखी किया, इस 
तरह जव कर्ता कर्मके व्यवहारमे चले श्रा रहे है तो उनको ही समभ्लानेके त्तिए प्रयत्न है 
तब परमाश्से कहा जाता कि वस्तुत कर्ता कर्म एक पदार्थका उस ही में है, एकका दृसरेमे 
कर्ता कर्म सम्बंध नही है । ह 

कर्ताकमके तथ्यके ज्ञानीके कपार्योकी क्षीणता--वर्ता कर्मके इस' मर्मवो जाननेसे 
कषायोमे फर्क श्राता है । कपा» क्षीण होती है। क्रोध किस पर करना ? उसने मेरा क्‍या 
किया ? उसने जो कुछ किया खुदमे .छुदकी य्रोग्यतासे परिणमन विया है, इसके आगे उसका 
कुछ कार्य नही है- तब क्रोध किस बातपर करना ? विचार विचारसे क्रोधमे अन्तर श्रो 
जाता है ॥ तब यह भाव जगता है कि देखो नाहक विना भ्रपराधके यह मुभको यो कह रहा 
है, तब बहाँ क्रोध बढता है। जहाँ यह दृष्टि बनी कि इस बेचारेका ऐसा ही परिणाम था 
ऐसी ही योग्यता थी, इसको ऐसा हो अपना भाव बनानेमे शान्ति दिखी, इसने ऐसा भाव 
किया, इसके आगे इसका कोई कार्य नही है। तो चाहे उस घटनामे अपनेको कुछ हानि ४ 
भी पडी हो, धनकी या श्रन्य बातकी, लेकिन जहाँ यह विचार भूलमसे बना कि इसका तो 
कार्य इस तक ही था, इसमे ही समाप्त हो गया, इसके आगे इसने कुछ किया नही तो वहाँ 
क्रोध न. जगेग़ा । तो परमार्थत कर्ताकर्मंभावकी समझ यह बड़े ऊंचे ज्ञानकी बात है। इस 
समझ बिना हम आ्राज तक जगतमें रुलते श्राये, जन्म मरण करते श्राये । यह मर्म न जाना 
कि-दु ख पाथा हमने तो अपने श्रापमे श्रपने खोटे अशुभ परिणमन्से पाया और जन्ममरणसे 
छुटकारा पाऊंगा तो, अपने झ्रापमें अपने ही प१रिशमनसे पाऊंगा। सबसे बड़ा काम पडा है 
हम झापका, इस मनुष्यभवंगे इस्‌-उपय बचा लेनेका कि जन्म मरणका सुकट हमारा मिट 
जाय , क्योकि कोई तत्त्व रहीं । मरे फिर. जन्से-।; जन्मके बाद.कछ परिचय हो जाता है तो 
लगने-ऐसा-लगतप है कि,यही, मे रा, सब कुछ है; इसमें मेरा बड़प्पन्‌ है इससे ही काम चलता 
है, लेकिन इतवा,भी तो सोचिये कि जहाँ अगले >वमे जत्म लेंगे उसका श्राज तो कछ 
परिचय नही । तो मेरे लिए ती-वे सब अपरिचित हैं, और जन्म न लेना पड़े तो मेरा 
नुक्सान हुआ क़ि लाभ, हुआ्ला ? भ्रपरिचित तो वे थे ही, परिचय तो जन्मके बाद बनाया जाता 
है । तो परिचय बनाना और दु खी होना, बस यही व्यवसाय लगा हुआ है। जन्म लेना उच 
का परिचय तैयार करता और दुखी होना भौर मर जाता, इसके सिवाय और प्रोग्राम 
क्या चल रहे है जिन्दगीमे, सो दंढो | श्रब इसमे परिचय हो जाने पर बात वछ रूच्ची सी 
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लगती, कछे यो महसूस भी, करने लगते कि बच्चोकों कहां छोडा जाय, इनकी तो जिस्मे 
ढारी हम पर ही है,.ये-सब विकल्प दौडने लगते है | मगर उस पहिली.स्थितिको तो सोचो 
कि जब: परिचय, होः न था तो कितना: क्लेश है ?- जन्म लेना, परिचय बनाना, दु खी होना 


झौर मर जानी, इसके सिवाय और कोई रोजिग़ार नही ,ल़ रहा, ये सब व्यर्थकें रोजिगार- 
है.। परिचय बनानेकी वात, बिल्कुल, मिथ्या।है। कोई जीव.कहीसे मरकर यहा गैदा हो, 


गया । बस उसे अपना मानव लिया, यह, गल्तीः तो इसके खुदके श्रज्ञानकी है,। उस अज्ञानका 
संसरण करे, ज्ञानबलको बढायें, अपने श्रापकी समभाये । यदि अप्ननी इस ,संमाधिके अ्रभ्यास 
से यह सब कूछ,बुभता। है, मिटतासा है तो , बुभने दो; मिटने दो। :मिदता- कुछ नही, है । 
जो पदार्थ सत्‌ है वह रहेगा । बुभता है तो बुझ्े । मेरे ज्ञानमें ये सब बातें न श्रार्येगी तो 
मेरी रक्षा ही तो है। भली प्रकारसे निर्णय करके परख लो कि,इस जगतमे जन्म मरण 
करते रहनेसे कोई लाभ नही है। शान्तस्वभावी-है हम और नाना- नटखट करके हम 
अशात्त हुआ करते हैं, इसमे कोई तत्त्वकी बात नही है ।- तो ज़न्म मरणसे छुटकारा मिले- 
यह काम है हमर, श्रापका, सबसे बडा । ,शर उस,छुटकाराके लिए आवश्यकता है इस- तत्त्व 
ज्ञनिकी । जहा बताया ज़ा रहा है, कि कर्ता कर्मभाव पदार्थका उसका उस ही में है। तो 
कर्ता- कर्म भावकी यह ,परमार्थता जब हम जात लेते है तो 'परके विकल्प) नही रहते, कषायें 
शान्त, होती।हैं,, निविकल्प अंतस्तत्त्वके अनु भवनकी प्रेरणा-होतीः है।; श्रनुभव बनता. है ।; 
यही , उपाय है "जन्म; मरणके /मिटनेपका ।' तो कर्ता-कर्म ल्‍भावक़ता एक ही श्रद्वेत पदार्थमे 
सम्बन्ध है- कक! का 

7. जीवबधिभाव ओर क़र्मावस्थामें ,निमित्तनेमिचिक मावक्ती स्थिति--निमित्तनैमित्तिक 
भाव क्या; होता -है “ ग्रह सम्बंध है पृश्नक्‌ संत्‌ पदार्थुमे । जुदे, जुदे -सत्तावान् पदार्थमे निमित्त- 
नैमित्तिक भावे;घटित, होता- है । जैसे कुम्हारने, घडा बनाया; यह निमित्तनैमित्तिक /भावकी 
दृष्टिसि कहा जा रहा है; गे तो:यहाँ कुम्हार जुदी, सत्ता 7रख रहा है. और: घडा जुदी सत्ता रख 

.है।घड़ा मिंट्रीमे है, कृस्हार कम्हारमेःहै-तो भिन्‍न-भिन्‍त्‌-सत्ता वाले प॒दार्थोमे निमित्त-- 
नमित्तिक भावःहुआना 'क्तरता है।जसेः जबण्ज़ीव ग्रीग-और 'उपयोगको करता है+ तब,वहाँ-कर्म- 
बन्धन हो ज़ांता:है ।- योगके मायने है प्रिस्पंद । मन, वचते क़ायकी हालतका।निमित्त-पाकर 
जो आत्मप्रदेशोमे परिस्पद होता है उसे -योगपकहतैः है । और उपयोग क्याए? जिसमे 'ज्ञान: 
को, जर्मानेकी यत्न होता है न उस यत्लवोःउप़योग-कहते “है ;।-तो- जीवने।तो योग... ओर? 
उपयोग, किया । हर जगह। जहाँ भी .वह 'प्रीति क्लरता है, देष:करता है, कषाय- करता है, जो 
भी जीव नटखट करंता है,/करं सकता हैं'“वर्श योग और-उपयोगाहै॥:त्तो उस योग और+- 
उपयोगका निमित्त पावर जो कार्माणवर्गंणा जीवके साथ विस्रसोपचय रूपसे लगी ह वे 
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कर्मरूप बन जाती है तो'क्मंरूप बच्चन होना यह तो ैमित्तिक भाव है श्रौर. जीवमे योग 
उपयोग होना यह निमित्त है। जीवके ही कषायका निमित्त पाकरः कर्म- बंधे ना, तो कषाय 
तो निमित्त हए श्रौर कर्मबन्धन' नैमित्तिक हुए '। यह भिन्न-भिन्न सत्ता वाले? पदार्थामे है; 
जीवकी' सत्ता 'अलग है और कार्माण स्कधेकी/सत्ता अलग है ॥ उनमे निमित्तनैमिलिक भाव 
बताये गयां है, और जब उंतः पुदूगल ,कर्मोंका ।उदय आता है तो जीवमे कषायभाव जगता , 
है, उस समय कमदिय निर्मित्त है और कपायका/जगना नैमित्तिक भाव है4.. ५, ! 
! ' निमित्तनेमित्तिक भाषके प्रेसंगमें भी. कर्ताकमभावकी एक -सत्ताक ऋलंक--जीव और 
कंर्मके! निर्मित्तेनर्मित्तिक भांवके इन प्रेसंगोमे भी ककर्ताकर्मभांवकों देखें।तो जीवने योग उप- 
योग किया, सो जीव कर्ता और योंग ऊँपयीगः कर्म 'है । -कार्माणवर्गणाये कर्भरूप पर्यायः बनीं 
तो कर्मंबन्धत तो कर्म हुआ औरं' वे कामरिवर्गशायें कर्ता हैं। जब कर्मका उदय हुआ उस 
समय जींवेके केषाय जंगे ऐसा“निमित्तनैमित्तिक भाव है, इतनेपरु भी कर्ममे जो उदय श्राया, 
सो उद्यें है- कर्म आर उसका कर्ता है वह हीण“कर्मरूप द्रव्य । श्रौरू जीवमे जो। क्रोधादिकः 
वषायें ज॑गी सो उसके कंता है! जीव और उसका कर्म है कँषोय [,तोः यो।कर्ताकर्म-तो ' एक” 
पदांर्थमे देखा जाता है आर नि्ित्तनैमित्तिक भाव भिन्‍न-भिन्‍न सत्ता वाले पदार्थोंमे! मिर्खे:ः 
जाते हैं। यहेँ है/निमित्तकी बातें । चोहें वह कोल्पनिर्क निमित्त हो श्रथवा 'प्रक्वेतिक । . जैसे 
विंसी जीवेकी संतान श्रादिककें व्यत्रेहारसे क्रोध जुंग गया तो इस क्रोध ।+जगनेसे निमित्त तो 
है क्रोध प्रक्नंतिका उदये'। 'यहे! तो हैं प्राकृतिक निमित्त' और काल्पनिक, निभित्त है संतानका' 
व्यवहार । बच्चेने कुछ श्रसुहाया काम कर दिया, उसका श्राश्रय पाकर क्रोध जगे तो उसमे 
काल्प॑निक निंमित्त हुआ्नी वेह बँंच्चां और प्राकृतिक' निमिल है: कोधप्रंकृतिका उर्दय ॥ तो श्रव 
इन दोनो निर्मित्तोको भी तात्पय देखिये । ' काल्पनिक 'निर्मित्तकाः मर्तैलर्ब' है-- जिना बाह्य: 
वस्तुओको विषेये' बनाकिर जीवके विश्वाव होते हैं।-उसत बाह्य! वश्तुओक़ी। कोल्पनिक निमित्त 
कहंतें हैं।. निर्मित्तेके विषयमें श्रकिंर यहेकाय पड़े, इसे. चाहे काहपनिके 'निमित्त कहो या 
आर्खेयमूत वस्तु केहों । जंब।येह जीव' क्रोध कर रहा। तो यहाज्ञानिमे किसकी लिए हुए. है, / 
किये प्रध्तगरमे कैंट क्रोध जंग रहापहै ? इंसकां'जी उत्तर है उसे-कहते है'श्राश्रयभूत वस्तु!) जब।* 
कसी विंकेठ कोर्धो'जेगनेंकों होती है श्रौर क्रीध जगती।हैःकिसी टूसरेकें' व्यवहारसे, प्र .वह * 
है' नही सामने अ्र्थंवी वहघेलवान है उसका हम कुछ॑र्पबगाड सकते.नही'। तो,जो सामने 
मिला छोटों बडा, बस उसको हीःविपय बनाकर क्रौधः करने लगता है'। जैसे कभी कोई स्त्री 
अपने पतिकें किंसी व्यवहाँससेक्रोधमे बैठी हुई हैं।अिब वह्ह-कर तो सकती नही कुछे, क्रोधः 
जगनेको है. उस समय सामने बच्चा है तो वह स्त्री उस, बच्चेकी ही। पीट पाटकर प्रपनेको 
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शात्त , कर लेती है । जैसे; एक प्रसिद्ध कहावकः है--कुम्हारसे 'न जीते गधेके काम मरोडे । 
विसी कुम्हार और।!कुम्हारिनमे वभी लडाई होगई थी, कुम्हारने उसे पीट दिया था | भ्रब 
वह कुम्हारिन करे क्या, मन .ही मन:बुढ रही थी, कुम्हारका कुछ करुःतो सकती नही थी. 
सो उसने -किया क्‍या कि पासमे बंधे हुए गधेके कानः ऐठ्कर'अपने क्रोधको थान्त किया । तो ' 
क्रोध/ करते समय उंस,सम्य ज्ञातमे या श्राथा, ।कल्पनामें। क्या श्राया) ' लक्ष्मे- किसे लिया ? 
इसका जो उत्तर है बस वही आश्रयभूत वस्तु है। कौल्पनिक निमित्त है। 24 ६: 
, आश्रयभूत निमित्तका उपांदानपरणितिके साथ अन्वयव्यतिरेकवा अभियम-काह्पनिक 
निमित्तमे नियम नही“रहता । यह वास्तवमें:निमित्त नहीं कहलाता । यही,तो काररं है; कि 
मोही जन, क॒ठुम्बका शभ्राश्नय, करके मोह बढाते है श्लौर योगी जन जो कि उनका आश्रय नही 
करते है उत्तकी कल्पनामे नही श्राता है'तो वह सामने उपस्थित हो तब भी निमित्त त्तों) नही 
हैं जिस घरका'ः परित्याग' कर दिया उसी घरमे साधु आहार लेने'चला जाय, क्योकि 
उसके लिए तो सब एक है । उस समय यदि वह यह:सोचता है कि. यह मेरा घंर था, यहाँ 
श्राहारको नही जाना! है, इसमे ममता जगेगी, या न जाना चाहिए साधुको, ऐसा कुछ सोच-: 
कर अगर! उस; घरमे+नही जाता तो उसमे ममताका दोष है, उसकी कल्पनामे तो' आया! कि 
यह मेरा घर था,।यह न था। श्रब तो" उसके लिए सब एक समान: है । तो' उस “घर भोजन 
भी5हो और वे स्त्री" पुत्रादिक, सामने हो, आहार 'भी- दे रहे), उतनेप र। भी उस योगोकीः कल्पना 
मे। वे-स्त्रजन ऋूपसे विषथ' रही बनः रहे झौर।उनतको-कर्मबन्ध नही: होता । तो यह काल्पनिक 
विषय! है; वास्तविकः निमित्त वही कहलाता 7 जीवके विभावपरिणएमंनके/वास्तविक निर्मित्त 
को तो ,कहा' है।प्रक्ृतिक, निमित्त, करमेकी' भ्रवस्था, । कर्मप्रकृतिके उदय-उपशम अदिक /प्राक्ृः- 
तकः' /निमित्त कहलातेः है।। कर्मकाउपशम: हश्ा, मदकषाय/हुई) कंमेका उदय हैः 'कपाय-। 
जगी, “उदीर्णा' हुई, ,तीज्रः कषाय हो गयी; ! तीत्र उंदयहुओ, 'तीज्न/कर्षाय है। 'तो कर्मकी 
अन्रस्थः प्राकृतिक निर्मित्त ,कहंलाती' हैः जीवके' विका रके  लिए। क्योकि/'इन कर्मोकी जैसी - 
श्रवस्था होती हैं 'उसके'ही . अनुकूल जीवेमे नैमित्तिक्भार्व बनेवु की । / द क्‍या व £ , 
अनुकूल निंमिच और योग्य उपादानक्ी/नियत अवस्था-इस: प्रंसंगमे थहः जिज्ञासा, 
सकते, ऐसा भी तो हो सकेगा । जब कोई सम्यर्दृष्टि जीव स्वानुभववी और चल रहा है तो 
उस समय उसका उपयोगविशुद्ध हैं, स्वकाः भ्रनुभव कर रहा है वह, वहाँ उसःसम्य श्रनेक 
कषायोके। उदंये चल :रहे' है; पर/काम्त तो- नहीं हों? रहा, वे तिमित्त तो,न रहे, तो- जैसे 
काल्पनिक निमित्तके।साथ ढिलाई है वल्पनामे 'आ्राया तो निमित्त नही होता । तोःयों ही. 
इसके। साथ भी तो ढिलाई- हो सक्ती' है । फिर वास्तविक निमित्तमे,भी वह बल न रहा। 
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इस जिज्ञासावा समाधान यह है ,कि भाई कभी उपयोग ठीक हो तो उपयोग ठीक होनेके 
समय 'उदयक्ालसे पहिले उस. प्रकृतिमे सक्रान्ति हो जाती है, पर उदयकाल झगर पा गया 
कोई कर्म तो ठीक उस उदयके समयमे उस कर्मप्रकृतिके उदयके निमित्तके श्रनुकूल जीवमे 
परिणशमन होगा । यह चाहे व्यक्तरूप न दे सके, वासनारूप न हो, मगर उससे श्रनुंकूल कर्म- 
बंध, भी. होता है, वर्तमानमे जितनी छ्ाक्तिकी अवस्था रह जाय जिस कमंमे, उसके अनुकूल 
वहाँ नैमित्तिक क्रिया होती है । कर्मके ,उदयकी, यह व्यवस्था है कि जीवने श्राज कोई कर्म 
बाँधा और -मान लो वह बाँध लिया अ्ररबो वर्षकी स्थितिका तो उसमे एंक़ यह श्राबाधाकाल 
का; नियम रहता है कि मानालो,.वह अ्ररबो वर्षकी स्थिति वाला क़र्म जो आ्राज, बंधा है वह 
डेढ़ दिन तक उदयमे न झा सका तो ,यह,डेढ दिन श्रापका आबाधाकाल कहलाता है । श्रब 
डेढ दिनके बाद वह कर्म ,उदयमे श्राने लगा तो उसमे तो श्ररबो, खरबो स्पर्धक स्कध्‌ पंडे, 
है,' अब वे सभी तो एक साथ ,उदयमे न आयेगे,। श्र)गर सभी एक साथ उदयमे श्राये तो 

अरबोकी स्थिति।न रही ।,जितने।कर्मेप्बँघे थे वे कर्म भिन्‍न भिन्‍न क्रश समयोमे उदय होने 
के किये बँधकालसे ही विभक्त हो जाते हैं। तो उनमे, जब जो स्कघमे श्राते।है तो , उदय" 
कालमे वे फलकें निमित्त होते'ही है । फल , कैसा हो वह ,उस अवसंरकी बात ,है:। देखिये, 
उदयकाल , सबका; अपने अ्रपने -समयमें एक एक समयका है, ; मगर उदयाव्लीसे 'छदर्यका, 
सम्बध बन जाता है,.मानो .अस़ख्यात सम्यक्री एक उद्यावली है, एक सेकेण्डका बहुत छोटां 

असख्यातवा हिस्सा तो सीमान्‍्यतया इप्तीको लोग-उदय- कहते हैं, पर वस्तुंत उस उदग्रावली: 
मे/जों' असख्यात समय है.'उसमे जिस समयमे जदय खझाया।वबह ,उदयका सेमय है । शुद्ध परि-) 
खसाम्रकी +श्रोरसे- उस उदयकालसे पहिले ।भी«कर्म बदल. सकते, हैं, प्र उदयकालमे आनेपर 

फिर उसके अनुकूल नैमित्तिक भाव-होता,है | तो, यह प्राकृतिक निमित्त;है |. श्रौर कॉल्प-> 
निक|निमित्त हैं प्रन वैभव स्त्री पुत्रादिक़ ये सबं)। तो |इससे हमे: यह ,शिक्षा लेनी.'है कि हम, 
कल्पनामे- इन; पदार्थोक्रो' न लाये तोःहमारे)कर्म ढीले-्पड जायेंगे श्ोर।यह अभ्यास हमारे, 

कितने ही कर्मबन्धनोको बिल्कुलप्रोक।देगा.॥7 तो इस/कारणल्हमे।अपनी .कठ्पता, अपना . 
उप्रयोग विशुद्ध 'बतानेका ध्यान रखना चाहिए।और उसका ,ड्पयोग, धर्में,रव, भक्ति-व' आत्म- 

स्वरूपका चिन्तन, है ) इन दोऩो उपायोसे अपना ज्ञात्वल' बढायें:झौरः जन्ममरुणके, सकटसे; 


हा शक हक 


छूटनेका समय निकट करें ७ +४_ [ई न 5, जा थी ५ पक 0 + 7] 
ये द् गेनेसे निमित्तत्व व्यवस्थाफे विघटनकी 
,,. नोकरमम, न मिलनेपर कर्म का उदय, निष्फल, होनेसे निर्मित्तर 


आरेक्रा-+यहाँ एकः जिज्ञासा, हो रही है कि करणानुयोगमे भी, ऐसा बताया गया है कि 
कितनी ही प्रकृतियोंके बाह्मयसाधन ने मिलनेपरं वे; निप्फल हो जाते हैं।। प्रकृतियोका उदय” 
आये, पर बाह्य झ्राश्रयभूत पदार्थ न मिलें तो वे प्रकृतियाँ श्रपना फंल-नही दे पाती, वयोकि 
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कर्म और नोकम दो प्रकारके कारण' कहे गए है। कम तो है निर्मित्तभ्ुत और नोकम है 
क्रमंका सहायक । जैसे निद्रा कर्मंका उदय आया और उस' दिन खाया हो 'किसीने भेसका' 


दही तो खुब अ्रच्छी नींद श्रायगी और निद्रा प्रकृतिकि उदय चल रहे है भर हो रहा है. 


कोई. ईष्टवियोग तब तो निद्रा नही'झाती ।' तो क्या यह वहा जायगा कि इस दिन उसेके 


निद्राकमंका उदय ही न चला । तो कितने ही बाह्यसाधनोके न मिलनेपर प्रकतियाँ निष्फलः 


हो जाया करती है। यह बांत इस प्रसगमे केसे घटेगीः? जहाँ यह कहा जा रहा है कि 
निमित्तका नैमित्तिक कार्येके साथ श्रन्वयव्यतिरेक है । हे । 
निमित्तत्व व्यवस्थात्रिघटनके आरेकाका समाधान - समाधान उक्त जिज्ञासाकां यह 
है कि जब ऐसी स्थितियाँ होती है कि बाह्य साधन नही मिल रहे, श्रथवा प्रतिकूल साधन 
मिल रहे है फिर ऐसी स्थितियोके समय कर्मोदयंकालसे एक समय पहिले स्तुविक संक्रमण से 
सक्रान्ति हो जाती है, और तब यह कहा जायगा कि सही उदयकाल उसके आया ही' नही, 
ऐसी बहुत-सी प्रकृतियाँ होती है, 'जेसे यहाँ हम श्रापके सम्भव 'है कि चारो गतियोकी सत्ता 
पडी हुई हो । पहिले समयमें कषायबद्ध जो कर्म बघे थे उनमे चारो गतिया भी हम आपकी 
पडी हुई हैं, यह सम्भव है। आयु तो केवल दो ही रह सकती है--एक जिस आयुको भोग 
रहे हैं वह, और दूसरी यदि नवीन आयुका बंध हो गया तो बह । यो श्रायुकमंकी दो की 
ही सत्ता' रह सकती है । किसीके एककी ही रहती है, जब कि नवीन कर्म आयु कोई नहीं' 
ग्रब॒ तक बाष सके, तो उसकी एककी ही सत्ता हैं। किन्तु गतियोकी ऐसी बात है, कषायों 
का निमित्त पाकर गतिया चारोमे कोई 'न कोई बचती रहती हैं। और सम्भव है कि चारो 
गतिया इंस' समय हमारी सत्तामे है, ओर जब सत्तामे है तो उनका उदय भी होगा | अब 
नरकर्गतिका उदय भी चल' रहा है तियैजड्चका भी चल रहा, मनुष्यका तो चल ही रहा, 
देवगतिका भी चल रहा तो उसे स्थूनहंष्टिसि तो कहैगे कि' चारो गतियोके उदय चल रहे. 
हैं, लेकिन सूक्ष्महप्टिसे बात यह हे कि नरक गति या देवगति या तिर्यञझ#चगति, इन तीनः 
गतियोकी प्रकृति उदयमे आते झाते उदयकालसे पहिले सब मनुष्यगतिरूप बदल करके फिर 
मनुष्यके रूपमे उदय श्राता है तो इन गतियोके उदयका बाह्य साधन न मिल सका कि' 
अपने ही सही रूपमे इसका उदयकाल आ जाय ।. जब.स्तुविक सक्रमण द्वारा श्रन्य प्रकृति 
रूप परिणाम करके उदयमे आया तब निमित्तके साथ नैमित्तिक भावका अन्वयव्यतिरेक 
कंसे विघटित हुआ ? उन प्रकृतियोका स्वमुखसे फल नही मिलता किन्तु पररूपसे फल मिल 
जाता है श्रौर फिर वस्तुत यह कह सकते है कि उनका वास्तविक उदय न हो सका । 
उदयावलोमे तो झाये वे पर उदयकालसे एक समय पहिले वे संक्रमणको प्राप्त हो गए । तो 
यहां तक यह बात जाननी चाहिए कि विभावपेरिणमनोसे निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है 


#५. 
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और तभी ही सुनिश्चित द्मवस्था-हैः कि अमुक अमुक प्रकारके कार्य-अमुक स्थितिमे होते 
है। निमित्तनैमित्तिक भाव माने बिचा घटनाकी- व्यवस्था नही बन-सकृती, लेकिन इतना 
होने-पुर भी जब परिणतिपर दृष्टि डालतेः है, वस्तुकेस्वरूपपूर -पदार्थके स्वपर ष्टि , 
करते है तो वहा यह स्पष्ट विदित हो जाता है- कि; प्रत्येक कार्य अपने प्रभित्न श्राधारभूत 
उपादानसे श्रकट हुई उपादाज़की -शक्तिसे- व॒त्ते झौर,उत्पादव्यय स्वभावके कारण यह सब 

हुआ । वहाँ किसी भी प्रका निमित्तका द्रव्य'गुणपय्नाय किसीका भी उपादानमे प्रवेश नही 
है। तो यो निमित्तनेमित्तिक भाव बराव॒र जानकर भी .परिणामनस्वतत्यपर ,जिसकी--हृष्टि 
बनी है, ये दोतो-निर्णाय् जिसके पडे - हुए है वह,ज्ञानी , पुरुष परलक्ष्य छोडकर स्वलक्ष्यमे 
ग्राकर अपना 'उद्धार-कर लेनेमे:समर्थे है।। - -- ! ; सन 

5 निमित्तव नेमित्तिक भावका, कालयौगपद्य--अब-इस समय यह विषय भर विचार 
मे रख़िये कि/निम्नित्त पहिल़े,होता है; या नेमित्तिक कारण पहिले होता है ? , कुछ/लोग.इस 
पद्धतिसे 'भी कहूददेते हैं. कि ,जब काग्रे हो,ग़ग्रा तब किसी बाह्य ,पदार्थमे ,निमित्तका उपचार 
करते हैं। इस"क्लश्ननमे तो ,ऐसा जाहिर होते _लगता कि कारये पहिले होता है और निमित्त | 
की बात॑, तय आदििस्तादमे होते हैं ।: कूछ लोग इस पद्धतिसे कृहते-हैं कि निमित्त पहिले 
तैयार समर्थ, है सो फ़िर वह श्रागे, निम्नित्त.कार्यवोी कर,पाता है। “ऐसी स्थितियोमे इसका 
निर्णय करता भी आवध्यक हो|गया कि निम्मित्त पहिले होता है' या नैमित्तिक ?- सम्राधान 
इस जिज्ञासाका यह है कि होते; तो निमित्तनैमित्तिक दोनों एक ,साथ याने , निमित्त संज्ञा 
और नैमित्तिक सज्ञा ये दोनो एक साथ होती हैं। जैसे पिता और पुत्रके बारेमे पुछा जाय, 
कि बताओ पिता पहिले होता_ है या, परश्न-” तो बिना विजद्लेष विचार किए ब्रहतसे;लोग तो , 
यह कह देगे कि; पिता पहिले होता है; पुत्र बादभे होता है। लेकिन कोई स्वतत्र परिणमन 
की धुतमे रह रहा हो तो वह यो भी कह सकेगा कि पुत्र पहिले होता है तब पिताकी बात 
पीछे कही जाती है | लेकिन ये दोनो मज्ञायें पिता, पुत्र एक कालमे होती हैं, क्योकि, जब 
तक पुन्न नही होता तब तक पुस्पको पिता नही कहा «जाता । तो यह बात क्से बचो कि 
पुत्रसे पहिले पिता था ? चह व्यक्ति था, यह _ततो कह सकते हैं, मगर पिता था, यह नही 
कहा जा सकता, - क्योकि पिता नाम पडता ही तब है- जब किःपुत्र हो ।- तो पुत्र होनेके 
साथ ही पिता हुआ, उसमे -पहिले प्रिता नहीं हुआ । उससे, पहिले,क़ोई किसी नाम़का व्यक्ति 
था, और ढगकी बात थी ।तो पिता और पुत्र ये दो सज्ञायें एक साथ हुई | 

कारण और कार्यके क़ालयोौगपद्यके ब्टान्त--निम्मित्तनैमित्तिक भावकी युगपत्ताके 

सम्बन्धभे और भी हृश्टन्त लो | सम्यग्दशन और सम्यरज्ञानमे वताओों पहिले कौन,होता है 
और वादमे कौन होता है ? यहाँ निमित्त तो है सम्यग्दशेत और नेमित्तिक है सम्यग्लान । यो 
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उदाहरणमे , ले लीजिए । उनके बारेसे कोई पूछे कि बताओ्रो सम्यस्दर्शन पहिले होता कि 
सम्यग्ज्ञान ? 'तो इसका सही छत्तर यह*होगा, कि दोनों एक साथ होते है ।, देखिये--सम्य- 
ग्दर्गन; होनेके लिए यर्यपि बहुत सच्चा ज्ञांन हो तभी सम्यस्दर्शनःहोता है, लेकिन यहाँ ज्ञान 
हो तभी सस्यग्द्शन होता है,लेकिन यहाँ बात चल रही है ऐसे संम्यवत्वफी (कि जिससे, ज्ञान 
में सम्यक़रपता, श्राया । अ्रनुभवपूर्वक जो ज्ञान होता 'है वह॒सम्यग्शान होता है; श्र अ्रनुभव 
बिना वैसा ही ज्ञान हो ज्राहे, :जैसा,कि अ्रनुभवक़े बाद हुआ; लेकिन अनुभवरहित होनेके 
कारण उसमे, सम्यक््‌ सज्ञा नही होती । जैसे जैनबद्रीमे गोमटेश्वरकी प्रतिमा है, उसे * देखने 
कोई “गया;न;हो और |यहीसे पुस्तकों द्वारा अ्रध॒वा दूसरोसे सुरुकर अ्रच्छी तरहसे 
जानकारी कर, लिग्रा- ही ,कि, बाहुबलि, स्वारोकी, सूत्ति ' इतने, फिट 5ऊँक्ो है; पैर, 
इतने मोटे है; अगुलियाँ इत्तनी लम्बी है, हाथ इतनेःलम/्बे व इतने मोटे, है झ्रादि | यो ,,बाहु- 
बलिकी मू्तिका ऐसा परिचय कर,लिया जैसी कि वह प्रतिमा ।-ऐसा, ज्ञान, कर लेने; वाला 
पुरुष. कभी मौका पाये श्रौर वहाँ पहुचकर ,साक्षात्‌: उस मू्तिके, दर्शन करे तो .उस, दह्नत़॒के 
समग्र भी वसा ही ज्ञान हुआ जैसा ज्ञान पहिले कर चुका था, लेकिन यह बतलावों कि दर्शन 
के समयमे ज्ञानमे जो स्पष्टता है, विशदता।है, वैसी स्पष्टता, वैसी |विशदता,वठ्या पहिले थी ? 
बल्कि पहिले:जाना- उसने और भी ज्यादह था । उस सूर्तिके देखते समयमे अनेक़, लोग ज्ञान 
नहीं रख पाते-है ,कि यह।मूर्ति "कितने, फिट- ऊँची है, इसके हाथोकी व पैरोकी' श्रगुलियाँ , 
कितती बडी है, इसके हाथ पर आदि, कितने बड़े है, तो वह व्यक्ति दर्शन; करमनेसे पहिले- 
उस प्रतिमाके अगोकी ज्ञाप:भी,जानता था, इतनेपर भी दर्शनसे पहिले, उसंका ज्ञान ,सम्यक्‌ 
न था, ऐसे हो ज्ञान ज्ञान था, लेकिन अब दर्शनपूर्वेक -अनुभवपुर्वक जो ज्ञान हुआ, झुस ज्ञानः 
में हृढता है, स्पष्टता है, और कुछ इस तरह॒का भी निर्णय है कि देखिये---जिस सूर्तिके बारे, 
में हमने ऐसा जाता: था, समफ्रा-था, चित्रमे देखा, था, यह वही है, ऐसी हृढतापूर्वक ज्ञाव, 
है। तो जो अन्तर उस मूर्तिक दशैनसे - पहिले - हुए मूर्तिके ज्ञानमे और दर्शनपूर्वक, हुए 
मूर्तिके ज्ञातमे है ऐसा, ही अन्तर सम्यग्दरनसे पहिले होने वाले तत्त्वनिणियमे और सम्य-, 
ग्द्शन पूर्वक होने, वाले तत्त्वतिर्णायमें है। स्थुलरूपसे बात-वही है | शौर तब यह 'कहा जा 
सकता कि वाह पहिले सच्चा ज्ञान होगा,: दब सम्यग्दशन हो ,स़कत है। ज्ञान बिना 
सुम्पक्त्व कैसे होगा ? उसीके,लिए वस्तुके स्वरूपका निर्णय, - अभ्यास, चर्ड, अध्ययन 
श्रादिक चलाग्रे-जाते, है ।,तो |जब ज्ञान होगा तभी,तो सम्यक्त्व होगा । आत्माके बारेमे ज्ञान 
किया--गह देहसे निराला है, भ्मूर्त है, ज्ञानमात्र है, और जब ऐसा अनुभव करनेके लिए 
यत्त करेगे सो सम्यक्त्व होगा | तो देखो---सच्चे- ज्ञानपु्वंक ही सम्यग्दशेन हुआ, यो कहनेमे 


श्रात्ता है। श्रीर बात भी बुत्त ष्टिमे सत्य है, वहो वस्तुस्वरूपके विपरीत ज्ञान करनेके ... 


कि 
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बाद सम्यक्‍त्व नरोी होता । जैसा वस्तुका स्वरूप है उसके अनुकूल, ज्ञान चल रहा हो तो 
सम्यक्त्व होगा । बात यह ठीक है, इतनेपर भी.सम्यर्दशन होता है स्वानुभवपूर्वक । तो 
स्वानुभवपूर्वक हुए सम्यग्दर्शन सहित जिसका ज्ञान हो वह ज्ञानः एक विशेष स्पष्टताको लिए 
हुए' है । जिसमे; वह हृढतापूर्वक, कहा जाता कि तत्त्व यही है, ऐसा ही, है, अन्य प्रकार है ही 
नही, हमने साक्षात्‌ 'देखा | तो' जैसे सम्यग्दशत और संम्यस्ज्ञानके बारेमे यह प्रदन हो कि' 
पहिले . कौन होता है ? तों वहाँ उत्तर है'कि सम्यग्द्शन, सम्यस्श्ञान एक साथ होते हैं । 
ज्ञान पहिले भी था परन्तु सम्यक्‌ सज्ञा सहित ज्ञान सम्यग्दशनके साथ ही हुआ । यो है| 
समझ्िये कि जीवके क्रोध कषाय जगी, उसमे निमित्त है क्रोध प्रकृतिका उदय । तो बतलाओं 
क्रोधप्रकृतिका उदय पहिले होता है या क्रोधकषाय पहिले होती है ? उत्तर यह है कि दोनो 
एक साथ होते है। क्रोधप्रकृतिका उदय क्रोधकषायके होनेमे निमित्त है। जिस समय क्रोध 
प्रकृतिका उदय है उसी समय क्रोधकषाय है। और बधकी भी यही 'बात है। बध होता है" 
कषायका निमित्त पाकर । तो बताओ केषोय पहिले होती है कि कर्मबन्ध पहिले होता है ? 
उसका भी उभर यही कि दोनो एकसाथ होते हैं। जिस समयमे कषाय' है' उस ही समयमेः 
कर्मबन्धन है । तो निर्मित्ते और नेमित्तिक ये दोनो एक साथ होते हैं। ». # ७४ 
निमित्तने मित्तिकमावके यौगपदथ्चके विरोधी वादोंका समन्वय --श्रव कुछ उन लोगो 
के श्राशयका भी समन्वय कीजिए जिनका कहना कुछ और प्रकारसे है ।॥ किसीने यह कहा 
है कि जब नेमित्तिक काये' हो जाता है तब निमित्तपर विचार किया जाता है। बात सही 
हैं यह भी । जब नैमित्तिक कार्य समझमे श्राया तब निमित्तका: उपचार किया गया, न कि 
निम्मित्तको सत्त्व बना | निमित्त तो नैमित्तिक कार्यके समय ही था, पर हमने कब समभा 
कि यहाँ निमित्त है, यहाँ यह निमित्त था। हम यह कब समभ पाते हैं श्रौर यहाँ हम दूसरे 
की कैसे समझा पाते है ? जब नैमिक्तिक कायेका ज्ञान हुआ पहिने, तब हम निमित्तकी बातको 
समभा पाते हैं। तो सममानेमे उपचार करनेमे यह बात सही है, पर नेमित्तिक पहिले हो, 
पीछे निमित्तका सत्त्व हो यह बात सही 'न रही । नैमित्तिक अ्रगर पहिले हो गया तो निमित्त 
के सत््वकी जरूरत भी नही रहती; और पहिली बात तो यह है कि उसका' नैमित्तिक नाम 
ही ने ' रहेगा' । दो ' निमित्तका “ उपचार भले! ही * बादमे हो ओऔर' बाँदेमे ' ब्या। कोई 
दो चार दिन बोद भी कर दे दो चार दिन पेहिले हुएं केर्यका निमित्त क्या है ? इसका 
वर्णन कोई कई दिन बाद करे तो इसका' यह अथथ नः होगा कि नैमित्तिक कार्य होगा दो 
चार दिन पहिले और निमित्त होगा दो चारें दिन बाद । निमित्त भ्रौर नैमित्तिक दोनो कार्य 
एक साथ होगे । उपचार करनेकी बात एक समभने और समभानेके क्षेत्रकी बात है । अरब 
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उस दूसरी 'बातका भी र मन्वय्य करो । जो लोग कहते है कि निमित्त पंहिले होता है तब 
वह निमित्त पूरा तैयार बनकर किसी नैमित्तिक कार्यको करता है। उनकी बात इतनी दृष्टि 
मे सच है कि जो नैमित्तिक कार्यके समय निमित्त है, जिनका निमित्त पाक्र नैमित्तिक कार्य 
बना है वह पदार्थ अंपने सत्त्वमे पहिलेसे ही था, विमित्त था, यह नही कहा जा रहा है पर 
उसकी सत्ता थी। जैसे 'पूंत्र होनेसें 'पहिले पुरुषकी सत्ता थीं, वह पुरुष था जिसको कि पिता 
कहा गया । तो यो सत्त्व पहिले था, पर पहिले सत्त्व होनेपर भी निमित्त न था | तो यो 
निमित्तनैमित्तिक ये दोनो एक साथ होते है । 

| मिमिचनैमितिकवा कालयौगप्ध दोनेपर भी निमित्तने मिचिककी भेद व्यवस्था--अ्रव 
निमित्तनैमित्तककीं युगपत्ता सुंनकर यह जिज्ञासा होना प्राकृतिक है कि जब निमित्त श्ौर 
नैमित्तिक एक साथ होते 'है तो यह व्ववस्था कंसे 'बेनायी जाय कि यह तो निमित्त है और 
यह नैमित्तिक | जैसे बछडेके दो सीग होते है वे दोनो सीर्ग एक साथ पैदा होते है। उनमे 
क्या कोई येह कह सकता हैं कि यह सीग॑' काररं है और यह कार्य ? दाये सीगने बाये सीग 
को पैदा किया और वायें सीगने दाये सीगकों पैदा दिया, क्‍या यह कहा जा सकता है ? 
नही कहाँ जा सकता । उसमे वर्य कारण 'भाव नहीं है क्योकि वे दोनो एक साथ है, 

ही यहां भी बताया कि जब निमित्त और नैमित्तिक दोनो एक साथ हो गए तो उनमे एक 
व्यवस्थों कैसे बनायी जाय कि यह पदाथे तो निमित्त है और यह पदार्थ नैमित्तक है । इसका 
समाधान यदि कोई कुछ विवेकसे' काम ले तो बह्त ही सरल है। जिसमे कार्य हो ऐसा 
पदाथे और जिसमे काये न हो किन्तु जिसके साथ अन्वयव्यतिरेक रहा ऐसा पदांर्थ, ये दो 
तो निन्‍न-भिन्‍न पदार्थ है ना। तो एक साथ तो' 'कहा रही जा सकता एन दोनोमे । जो 
निमित्तभूत पदार्थ है उसका तो निमित्तमे रहने वाली श्राधियतासे मिरूपण होता है और 
जिसमे' कार्य हुआ वह पदार्थ नेमित्तिकमे रहने वाली 'आरधेयतासे निरूपित पदार्थ है। दोनो 
पृथक्‌-पंथक पदार्थ हैं और है एक साथ । तो एक साथ होने पर भी एक निमित्तनिष्ठ 
आधेयतासे निरूपित' है, एक नेमित्तिकनिष्ठ आधेयतासे निरूपित है | तो यहं निमित्त है, यह 
नैमित्तिक है, यह विवेक हो जाना बिल्कुल सरन है। जैसे दीपक और प्रकाश ये दोनो एक 
साथ होते है ना ” जिस समय दीपक' जलायां गया, क्या प्रकाश जलोानेके कुछ देर बादमें 
होगा या प्रकाश पहिले होता है और दीपक पीछे बनता है ” दीपक और प्रकाश ये दोनो 
बाते एक साथ होती हैं, फिर भी कोई भूल करता है क्‍या कि प्रकाश तो निमित्त है और 
दीपक नेमित्तिक है ? कोई यो कहता है क्या ” सभी लोग यही कहते है कि दीपक कारण 
है और प्रकाश कार्य है। प्रकाश दीपकसे पैदा हुआ, प्रकाशसे दीपक नही पैदा हुआ । बस 
इस निमित्त और नैमित्तिकके सम्बन्धमे भी यह बात स्पष्ट है। कर्मोदय, कपाय यद्यपि ५ 
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साथ होते हैं लेकिन यह स्पप्ट विदित है कि वर्म निमित्त कारण है और क्षाय नैमित्तिक 
कारण है श्ौर जब कर्मब॒व और कपाय इन दोनोके सम्बन्धमे बात कहते हैं तो वर्धा भी 
यह स्पष्ट विदित है कि कषाय निमित्त है ओर कमंवन्ध नमित्तिक है। इस सब प्रकरणको 
जानकर हमे यह समभना है कि कपाय नेमित्तिक है, मेरे स्वभाव नही है। उनसे हटकर 
अनादि अनन्त 5तन्यस्वभावपर दृष्टि जायटो चाहिए, जिससे कि जन्म मरण मिटनेका उपाय 
मिले । 
निमित्तनेमितचिक भावके पहिचानकी एक साधारण विधि--इस प्रसंगमे निम्त्त 
नेमित्तिक भावकी चर्चा चल रही है। निमित्त श्रौर नैमित्तिक इन दोनोकी पहिचानका मोटा 
उपाय क्या है ? दो पदार्थमि हम , यह कैसे कट जान जाये कि यह तो नैमित्तिक : भाव है 
श्र यह निमित्त बना । उसकी मोटी पहिचान यह है कि जो निमित्त ब॑ना है ऐसा निमित्त- 
भूत द्रव्स तो सैमिज्तिक भाव बिना भी रहसकता है, पर नैमित्तिक भाव निमित्तकी उपस्थिति 
के बिना नही ,रह सकता । इस प्रक्रणमे दो प्रकारके क्षेत्रोमे यह निर्णय करते है -- एक तो 
ऐसा कि साक्षात्‌ तिमित्त हुए बिना पूर्व समयोमे वह निमित्तभूत पदार्थ रहा श्रौर निमित्त न 
रहा । एक यह कि, नैमित्तिक भाव हो सके ऐसी स्थिति भी हो, फिर भी वह निमित्त न बने 
क यह क्षेत्र । जैसे--कर्मोदिय तिमित्त है जीवके कषायमे । 
कर्म निमित्त है, पर उदयसे पहिले ,कर्म सत्तामे मोजूद है, वह भी पृथ्वी 
के टुकडेके समान पडा हुश्रा है। उसका कोई प्रभाव नही है | कर्म जब उदयकालमे आता 
है तव ही वह कपायमे निमित्त होता है श्लौर वह कंषायका उत्पाद करता है। इससे पहिले 
कर्म सत्त्वमे.बना रहे, उससे इस जीवकी कोई बरबादी वही है। कम अगर सत्त्वमे हीःसदा 
बने रहे, उनका उदय न आये तब तो, यह बहुत ही बढिया बात हो जाय, मगर यह हो 
कैसे ? जो कर्म सत्तवमे हैं वे खिरेगे, उनका विपाक होगा, उदयकाल झ्ायगा, किसी भी 
प्रकार खिरेगे, यह तो अवश्यम्भावी बात है, पर ,सत्त्व जिस समय रह रहा है उस समय उस 
सत्त्वके कारणा उस जीवको नुक्सानःनही पहुचा । जीवकी बर्‌ज़ादी है तो कमंके विपाककाल 
मे है| विपाककी परम्परा प्रतिससय चल ही -रही-है, तो जो निमित्तभूत बनता है ऐसे कर्म 
का उदयकालसे पहिले भी-सत्त्व है, पर नैमित्तिक भाव.नहीं है, एक बात, दूसरी बात. यह 
है कि किच्ही परिस्थितियोमे कर्मका -उदय हो श्रौर नैमित्तिक भाव न-बने, यह भी वात बन 
जाती है। यह बात कुछ स्थूल दृश्सि-सोचनी होगी-। जैसे कितनी ही प्रकृतियोका उदय 


उदयाभावी क्षय बना -रहता- है श्रौर उसका नैमित्तिक भाव बन पाता । 
इस समय हम आपके सम्भव है चारो गतियोका भी उदय चल रहा हो लेकिन 


फल मिल रहा है केवल मनुष्यगतिके उदयका । वे तीन गतियोके उदय निष्फल हो जाते हैं 
क्योकि उनका विपाक भोगनेके लायक नोकर्म नहीं है। भव तो मनुष्यका मिला है, तव 
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वहाँ नरकगतिके उदयका फल्ल नही मिल सकता। तियेड्य भोर देवगतिके उदयका फल . 
नही मिल सकता । यह स्थूलहृष्टिकी बात है। सृक्ष्महप्टिसि तो उदयकाल एक-समयका है । 
उस सम्बन्धमे ये तीन गतियाँ नही आ पाती । उससे एक समय पहिले उनका सक्रमण हो 
जाता है-। लेकिन निमित्त तो कहलाया । निमित्तकी बात तो सदा चित्तमे रहती है ना । 
जैसे यह सव तो निर्णाय पडा ही हुआ है कि रोटी बनने के निम्मित्त साधन आग, चकला, 
बेलना, आटा आदिक- साधन होते है। यदि ऐसा ख्याल न हो तो. इस सावनको जुटाथे-ही 
प्रो ? निमित्तके सम्बन्धभे यह सुविदित रहता है कि श्रमुक कार्यके होनेमे ये ये पदार्थ 
निमित्त होते है श्लौर निमित्त तो असलमे तब हुए जब कि नैमित्तिक कार्य हो रहा हो, उस 
कालमे, लेकरित् निमित्त कौन होता, बसे होता, यह सब व्यवस्था पडी हुई है । तो नैमिनक्षिक 
कार्यके बिना भी निमित्तका सत्त्व रहता- है पर नेमित्तिक कार्य निमित्तकी उपस्थिति विना 
हो ही नही- सकता | जब जो-कुछ भी बात बीत रही है, कषायपरिणमन भ्रादिक उस 
समय निमित्तकी उपस्थिति है-ही | उसके सन्निधान बित्ता वेभाविक कार्य नहीं हो सकता ॥ 
तो निमित्त नैमित्तिकके,पहिचानकी एक यह मोटी विधि है. - 
. ; निमित्तके -सन्तिधान बिना नेशित्तिक परिणमन्‌ न हो - सकनेके सम्बन्धमें शंका 
समाधान--इस प्रसगमे एक जिज्ञासा उठ सकती है कि कही कही तो निमित्तके बिना भी 
विभावपरिणमनः हो जाता है। जिस जीवके कषाय नही है ११ वे, १२ वे १३ वे गुण- 
रथानसे, लेकिन, प्रकृतिबध श्रौर प्रदेशवध तो चलते ही रहते है। सातावेदनीय सम्बन्धी 
प्रकृतिबध और प्रदेशबन्ध होता,बताया गया है करणानुयोगमे । फिर यह कहना कि निमित्त 
के अभावमे नेमित्तिक भाव नही होता । देखो यहाँ कषायके अ्रभावमे भी सातावेदतीयका 
बच हो गया यह- जिज्ञासा-उठ सकती है, लेकिन यह जिज्ञासा जनब्न इस प्रसगमे सही, ज्ञान 
किया जाय तो शान्‍्त हो जाती है। सातावेदत्तीयका जो बध बताया गग्मा है. ११ वे १२ वे 
१३ वें गुणस्थानमे तो वह बंध नहीं, वस्तुत शभ्राख़व है, श्रौर वह आख्रव ईर्यापथ आखव 
कहलाता है ।.उस ही को प्रकृतिबंध ओर प्रदेशबधवी अपेक्षा बध कह दिया है। बध चार 
प्रकारके होते हैं--प्रकतिबध, प्रदेशबंध, स्थितिबध और अनुभागबध । जैसे जब हम भोजन 
करते -है -तो जो-भोज्य पदार्थ खाया गया उसमे हमने. इतना ही तो-प्रयत्न-किया कि उसे 
समुखमे डाल लिया श्रौर दाँतोसे चबाकर निगल गए, वह पदार्भ पेटमे- चला गया। श्रब 
पेट्मे भोजन पहुंच जानेके बाद हमारी क्‍या करतृत चलती है ? श्ररे वह भोजन पेटके 
अन्दर पहुच गया तो अपने आप ही वहाँ चार तरहके काम-होते रहते है उस एक किलो 
भोजनमे जो कि खाया गया उसमे इतने परिमाणका भोजन तो खून बनेगा, हड्डी, माँस, 
मल, पसेव आदि बनेगा, ये सब बातें बत रही है। ये बन रही हैं श्रपने आप प्राकृतिक, | 
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निमित्तनैमित्तिक भावमे और इंतने स्कथ परमाणु ये ' रस रूप बनकर इतनी देर तक इंस 
शरीरमे टिकेगे, ये दो ही घंटे रहेगे, पसेव बनकर निकल जायेंगे, ये २४'घटे रहेगे, मल 
बनकर निकल जायेगे, ये २५ दिन रहेगे, ये खुन बनकर रहेगे'। इस तरहसे उन भोजनके 
घटोमे स्थिति भी पड जांती है और जो रसरूप 'बनेगे वे स्कथ इतने होगे! जो मलरूप बनेंगे 
वे इतने होगे । यो प्रदेशका, परमाणुओका भी'वहाँ भाग हो जाता हैं। यह तीसरी बात 
हुई | चोथी बात यह बन जाती है कि रसरूप बनने वाला यह स्कथ इतनी शक्ति रखता 
है, वी्यरूप बननें वाला यह' स्कथ इतनी शक्ति रखता है बहुत रकंध हैं, शक्ति कुछ भी हो 
मल कितना भी अधिक हो पर उसमे क्या शक्ति ? और खन मंलसे क॑म है मगर उसमे शक्ति 
अधिक है, और वीर्यकी मांत्रा बहत कम है, ' फिर भी शक्ति सबसे अ्रधिक॑ है । तो जैसे यह 
चार तरहका बँटवारी हो' जाता है इसी तरह बांधे हए कर्मोमें भी चार तरहका बँटवारा 
हो जाता है। इतने कर्म परमाणु ये ज्ञानको ढकने वाले होगे, ये सुख और दु खके कारण 
बनेंगे, ये कषाय पैदा करनेके ' निमित्त बनेगे, ये 'भ्रन्तराय डालेंगे, ऐसी उनसे प्रकृति पड' 
जाती है पहिली बात | दूसरी बात, इस प्रकृति, वाले परमाणु इतने होगे जो ज्ञानावरण 
होगे, ' ज्ञानको छोकेंगे। उने कर्मोंकी गिनती इतनी होगी सुख दु ख' देने वाले कर्मोकी गिनती 
इतनी है, यो प्रदेश बंटवारा भी हो जाता है । तीसरी बात यह है कि उनमे स्थिति पड 
जाती है।ये कर्म, ये प्रकृति, ये कर्मस्कव इतने दिनो तक जीवमे रहेगे ऐसी स्थिति पड 
जाती है। श्रौर चौथी बात--यह है कि 'उन प्रकृतिमे उन वर्मोमे शक्ति पड़ जाती है कि 
इतनी डिग्रोका इतनी तीज्नतामे अथवा इतनी मदतामे यह अपना फल देगा । यो चार प्रकार 
के बन्धन होते हैं'। ' उनमे से प्रकरृतिबध और प्रदेशबध तो योगसे होते है । श्रात्माके प्रदेश 
जो कि हिलेते है उस समय कमोमे प्रकृति और प्रदेश उस योगके निमित्तसे होते हैं, और 
स्थिति श्रोर अनुभाग शक्तिका बनना यह क्षायसे होता है । तो चकि ११ वे, १२वें, १३ वे 
गुणस्थानमे कषाय नहीं है तो वहाँ स्थितिबध और अनुभागबव नही होता । प्रकृतिबब 
श्रौर प्रदेशंबध होते हैं। उन्हें बंध शब्दसे यो कहा कि जहाँ स्थितिबध ओऔर' अनुभागबध 
होता है वहाँ प्रकृतिबंध और प्रदेशबन्ध होता ही है'। ऐसा साहंचय होनेकी वजहसे जहाँ 
स्थितिबंध' और अं॑नुभांगबंध नहीं है वहाँ-भी यही नाम ले लेते हैं कि प्रकृतिबध और 'प्रदेश- 
बन्ध हुआ । असलंमे उसका नाम है भ्राखव और ईयॉपथश्रासखव | इन' निष्केषाय तीन ग्रुण 
स्थानोमे मात्र आ्राखव है, बध नहीं है, मगर बधके परिच्छेदोमे करणानुयोग शास्त्रोमे बध 
दब्दसे कह दिया गया है। उसका भाव यह समभना चाहिए कि केवल एक समयको आया 
और गया । इस तरहसे ही वहाँ प्रकृतिबध और प्रदेशबन्ध होता है । तात्पर्य यह है कि 
नैमित्तिक भाव निमित्त्की अ्रनुपस्थितिमे होता नही है'। श्रगर हो जाय तो वह॒ स्वभाव बन 
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जोयगा, विभाव न कहलायगा । इस प्रकार जीव और कर्मके उदाहरणको लेकर निमित्त- 
नैमित्तिक भावकी व्यवस्था बतायी गई है। 

:7 नेमित्तिक भाषके लिये नियत जातिके निमित होनेके नियमका कारण--इस प्रसंग 
मे भ्रब यहाँ एक जिज्ञासा बन जाती है कि जीवका जो विभावपरिणमन, होता है, कषाय- 
भाव होता है उंनमे निमित्त कर्मका उदय, होता है,झौर भ्रन्य परमाणु नही, होते । इसका 
कारण क्‍या है ? दुनियामे पुदूगलोका इतना ढेर पडा हुआ है, शरीर भी है, ये तो निमित्त 
होते नही कषायमे और कर्मोके उदय कषायभावमे निमित्त होते हैं । इसका कारणा,क्या है ? 
इसका कुरण स्पष्ट, है। कि कर्म भी एकऐसा विशिष्ट ; अनुभाग शक्ति रखते हैं कि वे ही 
जीवके विभावमे निमित्त बन पाते हैं, शरीरके -प्ररमाणु नही। और भी अनेक ,पुदगलका 
ढेर है, वह भी नही बन पाता ।, केवल जीवके साथ बचे हुए वे कर्म ही कषायके निमित्त 
बन पाते हैं। प्रतिनियत ही ' कोई निमित्त होता है, इसके उदाहरण तो, लाखो करोडो 
मिलेंगे । जलके गर्म होनेमे श्राताप ही निमित्त होता है। क्यो जी ठड क्यो न निमित्त रह 
जाये ? भाई ऐसी ही शक्ति वाला, ऐसे ही रूप, रस, ।गध स्पश वाला, ऐसी ही थोग्यता 
वाला निमित्तनैमित्तिक बन पाता; है अन्य नहीं। यह बात तो यहा श्रनेक उदाहरणोमे 
मिल जाती है। तो यो ही समभिये कि विशिष्ट शअनुभागशक्ति , वाले कर्म जीव॒के विभावमे 
कषायमे निमित्त होते है, अन्य परमाणु निमित्त नही होते । इस प्रकरणामे बहुत पहिले एक 
ग्रभिमत कुछ लोगोने बताया था कि कुछ लोग ऐसा मानने लगते हैं कि जब जीवमे कषाय 
भाव जगता है उस समय किसीमे ,निमिज्नका- व्यपदेश किया जाता है'तो जब व्यपदेश नैमि- 
त्तिक़ भाव होने के पश्चात्‌ किया जाता है तो उसको पहिलेसे कँसे निमित्त समझाया जाय 
कि यह कम इसका निमित्त है। उत्तर भी उसी प्रकरणमे सक्षेपमे दे दिया था कि व्यपदेश 
उपचार कथन नैमित्तिकभाव समभनेके बाद हुआश्ना,- किन्तु ;निमित्तपना नैमित्तिक भाव होनेके 
बाद आाया सो बात नही । निमित्तपना नैमित्तिक भावके साथ हआ । 

निमित्तभृत . पदार्थवा अपनी स्वतन्त्रतासे -सकूाव- देखिये-सिद्धान्त-शास्त्नोमें भी 

स्पष्ट कथन हैं कि भ्राज कषायकी, जिस समयकी, उसी समय कर्मका बन्ध हुआ और उसी 

समय प्रकृति, स्थिति, प्रदेश श्रौर श्रनुभाग, 'इन चारोका, विभाग , भी तुरन्त हो गया, तो 

प्रकृतिबंचके मायने यही तो है कि “ये कर्म इस इस प्रकारके- कार्सके होनेमे निमित्त - होगे । 
ज्ञानावरण कर्म जीवके ज्ञानको ढाकनेका कारण बनेगा । 

तो , देखिये--निमित्तका निर्णय पहिले , हो गया ना । अब,चाहे आगे ऐसी 

भी परिस्थिति आ स़के कि-तपश्चरणा, ज्ञान वेराग्यके बलसे उन कर्मोंको उदयकालसे पहिले 

ही खिरा दे तो वह उस समयके -निमित्तनेमित्तिक भाव वाली बात होगी | तो जब यह 


ज् 
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क्रोध प्रकृति उदपकालमे शाती है तो जीवमे क्रोधकपाय जगती है | तो क्रोध कपाय होनेके 
समयमे ही क्रोध प्रकृति निमित्त बनी हुई है। श्रव हमने समझा कि भरे क्रोध प्रकृतिका 
उदय आया तत्र क्रोध जगा | नैमित्तिक भाव जगनेपर निमित्तका अनुमान किया गया । जैसे 
किसी पहाडसे घुवा निवल 'रहा है और उस धुवा,को देखकर हम श्रग्निका ज्ञान, कर रहे । 
श्रग्ति विमित्त है, घुवा नैमित्तिक है। श्रग्निसे घुवा उत्पन्त' हुआ यो समझ लीजिंए। अ्रथवा 
उस 'अग्निके ' कुछ हिस्से 'उपादान ही तो है'जो घुवा रूप. परिणम रहे हैं । श्रग्नि कारण है 
शौर धुवा'कार्य है। वहाँ काये जाननेके वाद हमे कारणका ज्ञान हुआ । धुवाँके परिचयके 
बाद वहाँ अग्नि है दतना ज्ञान हुआ, पर इसके मायने यह तो न हो जायगा कि घुवा होने 
के बाद अग्निका सत्त्व हुआ | वह तो समान'कालमे है, पहिलेसे भी है । तो व्यपदेश हुमा, 
उसकी समभ बदना और बात है, निमित्तें होना श्रन्य बात है | ऐसी ही बात इन कमोदिय 
श्रौर कषायोकी भी समझना चाहिए कि कषाय जगनेपर! हमने यह ज्ञान विया कि इसके 
ऐसी क्रोध कषायका उदय है; इस कर्मका उदय है। तो यह केवल एक समझ ही , तो 
बनी । व्यपदेश हुआ, विचार हुआ । लेकिन इसके मायने यह नही हैं कि कधाय जगनेके 
बाद वह क्रोधप्रद्नति उदयमे श्राये ही । वह तो उसके समानकालमे ही है। तो इन चर्चाओ्रो 
मे निमित्तनैमित्तिक भावके विषयमे यह निर्णय करके रख लेना कि निमित्त नैमित्तिक भाव 
यह ऐसा सुनिश्चित है कि यह जीव कर्मोदयरूप निमित्तके सन्निधानमे ही कषाय आरदिक 
भाव कर रहा है, उनकी अनुपस्थितिमे जीवके कषायादिक नही। होते । इसका कारण यह है 
कि कर्ममे ऐसे ही निमित्तपने की शक्ति है, इस 'तरह कह ,.लीजिए अथवा यो कह लीजिए 
कि इस जीवमे, उपादानमे इस तरहकी ही शक्ति है कि यह श्रमुक श्रमुक प्रकारके निमित्तको 
पाकर स्वय कषायरूप परिणमता है। '! । 
अनुकूल निमित्तके सन्निधानमें उपादानमें अपना प्रभाव बनानेकी च्मता-मभैयाई। 
शब्दोसे वुछ कह लीजिए, ज्ञानी पुरष 'अर्थ'एक समंभेगा । जो बात यथार्थ है वही. उसके 
परिचयमे होगी । ंब्दोसे चाहे किसी पद्धतिसे कह लो । वह तो कहनेका ढंग है जल्दी सम- 
फ्ानेकां, देरसे बतां सकनेका, ये जुदी-जुदी विधियाँ' है, 'पर बात सबमे वह एक हो है जिस 
बातको ठीक तरहसे किसीने समझा हो । जैसे कोई पुरुष यह कहता है कि मेरे शिरमे दर्दे 
है तो ऐसा कहकर भी ज्ञांनी पुस्ष बात सही समझ रहा हैं। भ्रौर कोई यो कहे कि' शिर 
की नसोमे कुछ खून रुक गया है, जिसिंके! निर्मित्तिसे शिरमे इस तेरहकी अ्रवस्था बनी है।ओर 
उसका निमित्त पाकर जीवमे वेदना हो रही है | बात दोनोमे कही” गई एक ही, शोर ज्ञानी 
ने वही बात समा; मगर एक कथन जरा देरसे कहने और: समक्रानेका है और एक कथन 
सीधा जल्दी बता देनेका है| श्रव सीधा जल्दी बता देनेका'जो कथन है उसका अर्थ कोई 
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दूसरा भी लगा सकता है, क्योकि वह संक्षिप्त भाषा है'और जो देरसे कथन करनेकी पद्धति 
है वह जरा स्पष्ट परिभाषा है'। उसमे अर्थ दूसरा नही कर पाता । अन्तर यही तो है, पर 
ज्ञानी पुरुष 'उत दोनोमे बात उस एकको हो समझर्ता है जो- यथा वात है । यथार्थता यही 
है । जैसे अध्यात्मसूतरमे एक' सूत्रमे कहा है “निमित्त प्राप्योपादानं स्वप्रभाववत्‌ ” निमित्तको 
पाकर 'उपादाव अपने प्रभाव वाला बनता है । 

मिमित्तने मिचिक भाषके प्रसड्में थ्री दोनोंके स्वाौ7८७ --गि्मित्त उपादान तथा 
निमितनैमित्तिक भांवके ' सम्बन्धमे वर्रान 'चल रहा है कि निमित्त बसा होता है, इस 
सम्बन्धेमे व्यावहारिक बातें अधिक हुश्रा करती है; 'पर व्यावहारिक बातोमे ही प्रधिक लगे 
हुए मनुध्योकों वस्तुस्वरूप भी यों जंचने लगता है कि एक पदार्थ दूसरेका कर्ता ही तो है 
और युक्तियाँ यो मिलने लगती है 'कि देखो यह निमित्त न होता तो यह बसे हो जाता, इसी 
बल पर इस सम्बन्धमें अनेक बाते कही जाती हैं कि निमित्त सहाय होता है। निमित्त 
प्रेरणा करता है, निमित्त मित्रताका काम करता है। यो श्रनेक बाते होती है । उससे तो 
यह सिद्ध होता' है कि निमित्तकी बरजोरी बंहुत कुछ सिद्ध है। मानो यज्ञत्तदर्ने हाथ पकड़ 
कर कही किसी कार्यसे जुटा दिया, या 'कुम्हारने मिद्दीको दबा दबाकर घडा बना दिया, 
तो यो लगता है कि देखो निमित्तकी बडी वरजोरी है । जब कोई दो पहलवान कुश्ती करते 
हैं तो एक पहलवान दूसरे पहलवानको कितना दबाता है, जोर लगता है, तो इन बातोसे 
यह बात विदित होती है कि निमित्तकी बडी बरजोरी है किसी कार्यकोी करनेमे, ऐसे ग्रतेक 
तरहके विचार उत्पन्त होते है, उत सबके समाधानमें इतनी बात समभना है कि जिस पदार्थे 
का जितना जो कुछ संत्त्व है उंस प्रदेशके उतने ही प्रदेशमे उसका ही कार्य बनता है, उससे 
बाहर कुछ आंदान प्रदान नेहीं होता । यह बात तो वस्तुस्वरूपकी है । इतना हृश्मि शभ्राने 
प्र फिर सब निणय हो जाता है कि निमित्त किसी अंन्‍्य पदार्थमे कुछ करता है 'श्रथर्वा 
नही । ४ 

निर्मिचकत त्वप्रतिंपादेक वचनोंका प्रयोजन निमिचिकी विशिष्ट परिस्थितिदा परिचय-- 
जो कुछ निमिन्तेके ब्ारेमें अनेक बातें कही जाती है वह निमित्तकी विशिष्ट परिस्थितिका 
प्रतिपादन है । जैसे कह्य गया कि कुम्हारने मिट्वीके लोधेको पकड़कर घडा बनाया तो यह 
कुम्हारकी ' उस विशिष्ट परिस्थितिका परिज्ञांन है ।' ऐसी-ऐसी क्रियाश्रोमे परिणत कुम्हार 
ऐसी-ऐसी जातिका व्यापार करने वाला कुम्हार घडेंके निष्पादनमे निमित्त है, तो निमित्तकी 
कैसी परिस्थतियाँ है उनका परिज्ञान है इन वाक्योमे, न कि निमिनने श्रपती कुछ परिणति 
प्रेरणा असर गुण कुछ भी उपादानभे डाला । भरत यह सिद्ध न करना कि कुम्हार श्रप्ना 
गुणपर्याय मेहनत विचार वूछ भो घडेमे डाल देता है । वह तो एक निमित्तकी विशिष्ट पर * है 
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स्थितिका ज्ञान है, बृम्भकारकी श्रोरसे देख रहे हैं तो यो लग रहा है कि घडा वननेमे क्म्हार 
का व्यापार निमित्त है, और जरा मिट्टीवी भ्रोरसे भी देखिये, कि बम्हारके ऐसे व्यापार होने 
का निमित्त वहघडा है, वह मिट्टी है | यदि व्‌ म्हार मिट्टी चाक आदिकका प्राश्रय किए बिना 
क्सी भी जगह किसी तरहका हाथ करे तो लोग यह कह देंगे कि इसका दिमाग कुछ चल 
गया है । कुम्हारका हाथ व्यापार उस ढगसे » चल रहा है तो वह है मैमित्तिक और वह 
मिट्टीका झ्राश्रय जो किया वह है निमित्त+ तो निमित्तनैमित्तिक भाव तो प्रति क्रियामे पर- 
स्पर लगाया जा सकता है | तो निमित्तके सम्बधमे जो कूछ विज्येष बाते कही जाती हैं, 
प्रेरणाकी, शित्रताकी, श्रसरकी, वे सब निमित्त॒की विशिष्ट परिस्थितिका ज्ञान कराने वाली है, 
न कि निमित्त कुछ उपादानमे ग्रुणपर्याय दे देता है। क्‍ - - 
उपादानभूत बरतुके स्वरुपपर दृष्टि देनेसे निमित्तोके निम्ित्तत्वको औपचारिकताका 
पर्िच्य--जब उपादानकी विक्षेषतापर हृष्टि दें श्ौर वरतुका स्वरूप उस ही वस्नुके स्वरूपमे 
परिसमाप्त | होता है, इस निर्शायपर उपयोग रखें तो सर्वत्र यह ग्दित होगा कि निमित्त 
उदासीन काररा हुआ करता है। कोई भी निमित्त प्रेरक नहीं होता | कौनसा उपादान 
किस 'प्रकारकी स्थिति सम्पन्न वस्तुको निमित्त पाकर परिणमा, उस क्रियासम्पन्त निमित्तमे 
प्रेरणा जेसा बोध होने लगता है। मिट्टीसे घडा बननेमे किस शक्ति और क्रिया वाला कुम्हार 
निमित्त होता है ? इस बातका बोध करानेके लिए प्रेरणा वाली बात कही जाती है कि 
कुम्हारने उस मिट्टीको दबाकर घडा बना दिया । केवल सत्त्वको निरखा जाय तो इतने 
क्रियावान -कुम्हारके बीच भी मिट्टीमे जो घडारूप परिणमन है वह केवल- मिट्टीमे मिट्टीकी 
प्रिणतिसे ही है। उस समय एक विशिष्ट परिस्थिति वाला कुम्हार निमित्त हुआ | हाँ ,जब 
उस निमित्तकी स्थितिपर दृष्टि रखकर देखा जाता तो कई .निमित्त प्रेरक प्रतीत होते हैं। 
इस प्रेरकताके कथनका सी तात्पय॑ यह लेना- कि अपनी ही क्रियाका परिणमन करते हुए 
ऐसे निमित्त उपादानकी सन्निधिमे है, बहुत शक्तिका कार्य करने वाला निमित्त है तब,उपा- 
दानमे नैमित्तक भाव हो रहा है । इतना सम्बधभर जाननेपर निमित्तकी प्रेरकताका यह श्रर्थ 
तही लेना [कि उपादान,-नही परिणाम रहा। भ्रौर निमित्त परिणमा रहा है, यह बात नही है। 
तो जितने ये-भेद पडे-हैं |; निमित्तके, वे निमित्तकी विशिष्ट परिस्थितियोके काररा पढे हैं। 
तब क्रह सकते है कि कोई. प्रेररनिमित्त, कारकनिमित्त, साधक निमित्त, प्रतिबध- 
कनिमित्त, उत्तम्भकनिमित्त, : ज्ञायकृनिमित्त- झौर -उदासीननिमित्त, _ विषयरूप निमित्त, 
सयोगरूप निमित्त, और वियोगरूप, « श्रनेक प्रकारके, निमित्त होते हैं। उस कामके 
बीच निरौय; केवल एक ही -है कि विशिष्ट- योग्यता|-वाला.- पदार्थ, अपनी ; योग्यतासे भवु- 
कूल श्रन्‍्य पदार्थंकों निमित्त मात्र पाकर परिणम जाता है। यह सिद्धान्त इन सभी प्रकारके 
निमित्तोके बीच है, इनसे कह्दी बाधा नही आती, पर निमित्तकी विशिष्ट परिस्थितियां देखने 
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से निमित्त श्रनेक प्रकारके नजर आते है । 
प्रेरक निमित्तके प्रसंग्म भी 3पादानमें निमित्तकी अकिड्चित्करताका परिचय-- 
देखिये प्रेरक निमित्त क्या ”? जिस नैमित्तिक क्रियामे क्रियारूप परिणत हुआ पदार्थ जो 
निमित्त पडा है, उसको 'निमित्त मात्र पाकर उपादानमे अपनेमे श्रपती क्रिया बन रही है, 
उसे प्रेरकनिमित्त कहते है, प्रेरकनिमित्तकें बारेमे इससे बढकर और वया दृष्टान्त दिया 
जायगा ? जैसे अग्निते पानीकों गम कर दिया । पानीमे खूब खलबली मचा दिया अश्रम्निने, 
ऐसा प्रतीत होता है, श्रथवा कुम्हारने उस मिद्दीके लौधेको पसारकर घडा बनाया या किसी 
पुरुषने किसीका हाथ पकडकर खीच लिया, उस जगहसे हटा दिया, इतनी प्रेरणा वाली 
घटनाके बीच भी सिद्धान्त एक ही है, बडो तेज क्रियामे परिणत पुस्ष निमित्त है एकके हट 
जानेमे । कोस, कुशूल, पर्यायसे घट बन जानेमे निमित्त है एक बडी तेज शक्तिसे अपनेमे ही 
अपनी क्रिया करने वाला कुम्हार । तो कुंम्हारने जो श्रम किया वह कुम्हारने अपनेमे, अपने 
मे से श्रम किया । इतना तेज श्रम करने वाला कृम्हार धडेकी निष्पत्तिमे निमिल है ऐसी 
बात बतानेका सुगम तरोका प्रेरकनिमित्त कहकर बताता है। परमार्थतः किसी भी श्रन्य 
वस्तुका श्रसर पर्याय गुण शक्ति किसी श्रन्यमे नही ' पहुंचती । वस्तुकी स्वतंत्रताके जान लेने 
का एक भ्रद्भ्रत प्रभाव है, चमत्कार है, ऐसा वह जानने वानेमे उत्पन्न होता है । 

' विडम्बना सेटनेका उपाय वस्तुस्वातन्व्यपरिचप--ससारमे सबसे महान क्लेश 
विडम्बना विपदा है' मोहकी । जीव सब स्वत्तत्र हैं, अमूर्त ज्ञानमात्र है। जीवके स्वरूप पर 
दृष्टि देने' पर विदित होगा कि किसी जीवका बाहरमे कही कुछ नहीं है'। यह सबसे निराला 
अमृते' रूप रस गध स्पेशस 'रहित है, केवलं' ज्ञानानन्द स्वरूपमे रत । ऐसा यह मैं श्रात्मा 
हूं। इस आत्माका बाहरमे कौन है ? प्रेरकनिमित्तका एक उदाहरण आया ही था। देखो- 
यहाँ ये दो बुढिया बात कर रही थी,' उसपर हम क्षोभ कर रहे, क्षोभ करनेका उद्देश्य बुढिया 
से विरोध न थो किन्तु कोई बांत इष्ट लग रहीं, यह स्वतन्नताकी चर्चा, वस्तुस्वरूपका 
कथत जो एक हितके लिए आवश्यक है, वह इष्ट जंच रहा, उस इष्टमे कुछ बाधा समभमे 
झायी, कुछ क्षोभमे श्राये तो इस क्षोभमे भी प्रेरणा बुढियाने नहीं की, किन्तु इस प्रकारकी 
क्रियामे परिणत वह बुढिया क्षोभर्मे नही हुई, ' बस' इतनी 'भर बात प्रेरक विषयमे समभने 
की है। भर इस विषयको समभकर फिर यह सबत्र विदित होगा कि कोई भी निमित्त उस 
उपादानमें कुछ प्रेरणा नही करता, किन्तु इस निमित्त स्वरूप श्रपने आपमे प्रेरित है और 
ऐसा प्रेरित निमित्त किसी विभाव क्रियामे निमित्त कारण पड़ता है, इतनी भर बात समझ 
लेना है। भ्रब ध्यावमे श्राया होगा कि घर गृहस्थीमे रहने वाले लोग जो एक दूसरेके प्रेरक 

हैं, ऐसा जो दिखता है उसमें केवल इतनी ही सारकी बात है कि अपने-श्रपने स्वार्थके लिए 


रे 
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अपनी-अपनी चेष्ठा करने वाले इन मोही जीवोने, जिन्होने श्रपने विपयके साधन, अपने 
सुखकी वात उनके निमित्तसे मान रखी है, यह प्रेरित हो जाता है श्र्थात्‌ श्रपनी मोह राग- 
द्वेष परिणतसे परिणत हो जाता है| वास्तविक सम्बन्ध कुछ नही है। स्वरूपमे जैसे श्राप 
तेसे हम । हमसे सम्बंधित बातोमे श्रापको राग नही जग रहा, श्रापसे सम्बंधित वातोमे 
हमको राग नही जग रहा भ्रौर वे दोतो वातें बिल्कुल भिन्‍त है, जैसे हमसे भिन्‍त्र हैं वैसे हो 
आपसे भिन्‍त है | फिर न आपका यहाँ कुछ है, न हमारा कुछ है,। अमुर्त ज्ञानमात्रु-, अपने 
श्रापका स्वरूप है। इस स्वरूपका जिसने परिचय क्या, अनुभव किया वह तो. ससार 
सकटोसे पार हो जाता है श्लौर इस ही स्वरूपसे जो श्रनभिन्न रहे मोही मृढ रहकर ससार 
मे जन्म मरणकी परम्परा बढाते रहते है। जंसे पूर्वजन्मके प्रसग कुछ दितत-रहकर खतम 
हुए | आज तो नही है इसी प्रकार इस जन्मके भी ये प्रसग कुछ दितको रहकर ये भी 
वियुक्त हो जायेगे, रहेगे नही, लेकिन इस मोहीकी धुन तो एक ही सब भवोमे है, जो 
मिला उसे ही अपना माना है। इसकी यह टेक किसी भवमे नही मिटी श्र श्ही कारण 
है कि-समागम तो मिटते गए मगर इसके जन्म मरणकी परम्परा न मिटी । इस मोहको 
दूर करनेमे ही कल्याण मिलेगा । कल्याणका अन्य कोई उपाय नही है । «० -, - , , 
मोहविध्यंसक आओपधि--मोहको दूर करनेकी यह खास औषधि है कि-प्रत्येक सत्‌ 
पदार्थकी स्वतत्रताकी परख कर लें, इससे द्वी. मोह दूर होगा । वावी और जो-उपाय किए 
जायेगे वे औषधियाँ, नही है, वे दवा है, मोहकों दबा देंगे पर मिटा;न सकेंगे । थोडी - देर 
को राग दर कर लिया । यो तो घरमे मन ,न मिलनेपर-या ,प्रतिकूल होनेपर घरका भाई -भी 
कह देता है.कि इससे, तो अ्रच्छे गैर लोग हैं, हमारा तो इसमे राग-रहा ही नही ।,पति-पत्ली 
के-बीच भी कोई विवाद ऐसा.उत्पन्न हो जाय-तो एक दूसरेके प्रति कह देते हैं-कि- हमारा 
तो रच भी राग इसमे नही रहा । श्रब्न हमारे जरा भी इससे स्नेह नही- रहा-।;तो- वया, यह 
बात उनकी सत्य है ? स्नेह नही रहा, यह बात तो नही-है-प़र स्नेह दब गया । ऐसी प्रति- 
कूल घटनाये आयी कि रागकी जगह ह्वेष आरा, गया-। उस हेषने रागपरिशतिको दबा दिया 


हा 


एक जीवमे जब. ह्वेष जग-रहा तो राग कह्सि; श्राया 2० मल: 
यो राग मिट्लेसे, कोई -वैरागी... हो- गया क्‍या ? जो -सम्यस्श्ञानपुर्वेक, रागका 


मिटना है वह है वैराग्य वाली बात..] ऐसा सम्यग्जान्त, वस्तुवे सै स्वतञताका परिज्ञान करे;। 
प्रत्येक पदार्थ. अपने . आपमे अपने उत्पादः- व्यय, ध्रौव्यक्रे .. कारण. ऐसे-<ही -शीलृस्वभावके 
कारण निरन्तर परिणमता रहता है।। जो जहाँ जिस-प्रकार परिणुमना है, होता है | किसी , 
भी पदार्थमे यह हठ नही-पडी- है कि मुझे" इसके ब्राद इंस तरहंक़ा परिणमन करना है| हो 
रहा. है यद्यपि ऐसा ही कि श्रनन्त परिणतियाँ है श्र वे क्रमश परिणत हो जाती है; लेकिन 
हठ क्सीका कुछ नही है । हठ केवल शुद्ध पदार्थमे है, सो उसमे हठ क्या करे, वहाँ निर- 
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न्तर सहश परिणमन होता रहेगा, वहाँ दूसरे प्रकारका परिणमन नहो । विभावपरिशमन 
में उपादान अपनी योग्यतानुसार अनुकूल निम्त्तिको पाकर उस प्रकारसे परिशम जाते है। 
इस- स्थितिमे, भी निर्मित्त र्वतत्र है और उसने अपने झापमे अपने ही उत्पादव्ययका काम 
किया । उपादान स्वतंत्र है, उस समय भी उपादानेने अपने आ्रापमें श्रपने ही परिणमनका 
काये किया ।' यो किसी पदार्थंका कोई दूसरा-पदार्थ स्वामी नहीं, श्रधिकारी नही । ऐसे हम 
'आप जो जीव है, जो-कि अंमूर्त ज्ञानमात्र विलक्षण परम श्रनुपम श्रानन्दस्वरूप जो सतत 
पदार्थ है सो अपनेमे अपना हीं निरन्तरं पेरिणमन : करते रहते हैं । इसका 'कीई भी अन्य 
पदार्थ. कुछ नही लगता । 'मोहके वश हुआ 'यह जीव- पंरपर्दाथंसि' मोह करता है। इसे 'जीव 
की ऐसी टेक पड गई है कि जो भी जीव अ्रपने घरमे पैदी हो गए भ्रथवा कही बाहरसे आये 
उन्हें श्रपना मान लेता है। कदाचित्‌ उन घरके चार जीवोकी जगह कोई भर ही जीव आा 
गए होते, तो उनसे मोह करने लगता । ऐसी भी होता है कि जिनसे यह जीव राग करता है 
वे कहो उससे बिल्कुल राग'न करते 'हो, योने वे सब तो'इंससे हटना चाहते हैं लेकिंन यह 
पुरुष राग करता है; तो बताश्रो--यह इकतरफा राग 'है कि नही ? - है। तो ऐसे ही 
समभिये कि अगर कोई दूसरा मनुष्य चाह रहां हो'ओऔर उसे यह मित्र भी चाहता हो तो 
वहाँ, भी उन दोनोका इंकतरफा राग है, परस्पर नही, क्योकि सभी जीव अपने श्रापमे अपने 
भावक़े अनुसार अपनेमे कषायः परिणमन किया करते है.। कोई किसी भश्रन्यके प्रयोजनके 
लिए' नही. करता'। तो प्रेरक निमित्तेका भी जहाँ कथन आरा रहा हो वहा पर केवल यह बात 
जाननी है| कि इस कार्यमे इसे इंस प्रकारकी क्रियामे ' वह पदार्थ निमित्त' हुश्नाँ है, न कि उसे 
पदार्थने श्रपनेमे. से! कोई (दद्रव्यगुरां पर्याय /निकालंकर दूसरें पदार्थों किया । 
त कारक निर्मिच्के प्रसड्में भी उपादानमें निर्मित की अक्विड्चित्करताका परिचय-- 
जैसी बात प्रेरकनिभित्तमे है'वंही बांत:कारकनिमित्तमें भी । जिंस अनुकूल विकार परिणत 
पदार्थकों विमित्त करके उपादान श्रर्पना विकार बनाता है उसे कारकनिर्मित्त कहते है। 
कंहते हैं ना 'कि क्रोध प्रकृति ने जीवेको' क्रोधी कर' दिया, लोभप्रकृंतिंने जीवको लोभी कर 
दिया । वहाँ उसे प्रकृतिने श्रपेनी परिणतसे इस ज्ञानानेन्द स्वभाव वाले जीवको क्रोधी लोभी 
किया हो सो बोत नहीं,' किन्तु इस प्रकारकी चारित्र योग्यता रखने'वाला यह जीव उसे 
क्रोध लोभ प्रकृतिके 'उदयका निमित्त पाकर ' यह ' भ्रपनी परिणतिसे क्रोधी लोभी हुआ । 
इस कारकंनिमित्तमे इंतनी' बात ज्ञॉनमे' भ्रायी कि जो निर्मित्त पडा वह स्वय विंकारी है। 
विक्वृतपदार्थ श्रेमुकं विकारमे निमित्त पर्ड़ा, इतनी बात जाननेके लिए'कारकनिमित्तकी बात 
कही जाती है । तो प्रेरकेनिमित्त हुआ “अथवा कारकेनिर्मित्त 'हुओ सभीके । वस्तुस्वरूपपर 
ईष्टि देनेसे विदित होगा कि सभी' उपादानोसे बाहर ही बाहर रहे इसलिए बे उदासी" 


२७२ श्रध्यात्मसहस्री प्रवचन द्वितीय भाग 


हुए । यो वस्तुकी स्वृतत्रताका ज्ञान करने वाला व्यक्ति परवस्तुओमे मोहित नही होता है 
श्रौर उसे अ्रपने कल्याणका मार्ग मिलता है। लोकमे विकाररूप परिशामन एक दूसरेका 
निमित्त पाकर हो रहे है | इस प्रसंगको जब लोग निमित्तकी प्रधानतासे देखते है तव उनकी 
यह परिभाषा बनती है कि देखो इसने वाधा डाल दिया, इसने इसको सिद्ध कर लिया, इस 
को बद किया, इसपर प्रेरणा की आदिक श्रमेक शब्दोमे कह लेते है। वस्तुस्थिति यह है 
कि वे सव निमित्त इन शब्दोसे चाहे कहा जाय लेकिन निमित्तका द्रव्य, गुण, पर्याय, श्रसर, 
प्रभाव कुछ भी उपादानमे नहीं पहुचता | निमित्तको निमितमात्र पाकर उपादान अपनेमे 
प्रभाव उत्पन्त करता है, तो इस घटनाका, निमित्तका प्रभाव, इस छाब्दसे कहा करते है 
ओर ऐसा ही कहनेमें एक सुगमतता है और सक्षिप्तता है। ;$ 

साधक निमित्तके प्रसड़्में भी उपादानमें निमित्तकी अकिज्चित्करता--कुछ रिमित्त 
होते है साधक, जिनका निमित्तमात्र पाकर उपादान अपने गुणोका उत्कपें सिद्ध कर ले उसे 
साधकनिमित्त कहते है । जैसे मूतिदशन, सत्सग श्रादिक कारणको साधकनिमित्त ही तो 
कहा करते है। ये सब साधक कारण है। प्रभ्ञुके दर्शन करे, मदिरमें पुजन करे, ये सब 
श्रपने उत्कर्षके साधन है, वस्तुत ये सब निमित्त उत्कर्षके करने, वाले नहीं हैं, पर जो जीव 
जिस योग्यता वाला होता है अ्रपन्ो योग्यतानुसार प्रभ्॒ुद्शन करके जो अपना भाव भरता है, 
भक्तिपूर्णा बनाता है उसमे आश्रय क्या पडा ? वह मूर्ति । अतएवं वह मूर्तिदर्णन साँधक- 
निमित्त कहलाता है। किन्ही शब्दोमे कहा जाय ॥ जो तथ्य बात है वह दृष्टिमं रहनी चाहिए । 
यो तो प्रध्ुभक्तिमें-पदड्धति ही ऐसी है कि प्रभ्चुका सामर्थ्य बताना और अपने उत्थानमें साधक 
श्राश्नय निमित्त हुए हैं.तो उनको केवल साधकनिमित्त , भ्राश्नयनिमित्त इतना न कहकर उनको 
ही अपना सर्वेस्त्र कहना यह भक्तिकी पद्धति है | भक्तिके समय तत्त्वज्ञानकी बारीक बातें न 
प्रयोगमें लाना चाहिए अन्यथा उस भक्तिमें कमी आ जायगी । जैसे प्रभ्रुके सामने।ही कोई 
दर्शन करे और वहाँ तत्त्वज्ञानकी बात भाडे कि हे प्रभो ! श्राप मेरा-कुछ नही करते, * मैं 
ही आपका निमित्त पाकर अपनेमे भाव बनाऊँ, भ्रपता, उत्क्ष करू तो श्राप मेरे लिए निमित्त 
कहलाते है । तो यह भी कोई भक्तिकी पद्धति है क्या ) तत्त्वज्ञान सही 'है ,लेकित भक्तिके 
प्रसगमें_तत्त्वज्ञानकी सूक्ष्मत्‌ नही झ्राया करती है। उस समय, न्मित्त की-प्रधानतासे ही 
कथन होता है, पर तत्त्वज्ञानी उसका अर्थ बोलकर ही समभता है। भकक्‍क्तिमं वह ऐसा कह 
देता कि हे प्रभो | आपने श्रजन जैसे चोरकों तारा, हमे भी तार, दो, इतने पर भी वह 
तत्त्वज्ञानी पुरुष जानता है कि उस अजन चोरने स्वय ही अपने आपमें ज्ञानबल पैदा करके, 
भक्तिबल बढाकर, प्रभ्ुुक्रा आ्राश्चथ लेकर , अपनेमें उत्क़र्ष किया, पर तत्त्वज्ञानका प्रमग तो 
ध्यान मननमें है भर गुणानुरागमें, भक्तिमे भक्तिक़ा ही प्रसग है। तो साधकनिमित्त अनेक, है 
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होंते हैं आत्मोत्कषैँकी स्थितिमे, फिर भी यह बात श्रोकल न रखना कि उपादान श्रपत्ती ही 
दक्तिसे,: अपनी ही परिणतिसे अपने श्रापमे अपना, ही उत्पाद कर रहा है | वहाँ बाह्य 
निर्मित्त मात्र है। इस वरानमे यह संवंत्र दृष्टि करते जायें कि देखो--पदार्थेके , -उत्पादकी 
कितनी स्वतंत्रता है ? आखिर पदार्थ है ना, तो है के' साथ ही 'उसकी स्वतन्त्रता भी लगी 
है । बस यहाँ लोग उसकी: स्वतंत्रताको भुलकर' ही तो लोग ढुं खी. हो रहे है । इसके मायने 
यह नहीं कि आजादी स्वच्छन्दता होनेसे सुखी व्हो 'जायेंगे [5 « ॥  । 

“ ' »हँम आजादी और स्वच्छरन्दताकी' बात नही कह रहे, हम प्रारमाथिक श्राजादीकी 
बाते ' कह रहे है, जिससे मोह हटता है ।; उस स्वतंत्रताकी पहिन्नान यह है।कि-यहाँ. मोह 
“नही रहता ॥, जहाँ मोहभाव हो: और।फिर अंग्रनो 5ग्राजादी, माने तो वह रुवच्छन्दता है, 
'स्वतत्रता नही है। 'वास्तविक स्वेतंत्रता। तो ।मीहके' पेरित्योगमे ही होती है॥ ,तो 
वस्तुस्वातत्रथ' जॉननेसे मोह मिटता है, यह स्पष्ट बात है। जब यह समभमे भ्रा जाय कि 
प्रत्येक पदार्थ अपने आपका ही मालिक है, अपने श्रापकी ही दक्ाका करने वाला है, श्रपनी 
ही स्थिति रूप परिणमता है, उसका सर्वस्व, उसका स्वय खुद है, उससे बाहर, उसका कुछ 
नही । यही बात मेरी है, मेरा स्वरूप एक़ विशुद्ध चेतन्यमात्र है | * केवल एक चित्प्रकाश, 

»* “जिंसका पहिचाननहार, जाननहार भी .कोई नही, जिसका सम्बधी कोई नही है । ऐसे उस 
'चित्प्रकाशमंय आत्माका,.इस 'जगतमे कहाँ:'क्या है ? कौत मेरा, उत्कर्ष साधन, है, कौन मेरा 
7 बिगाड़ करने वाला है? सब पदार्थ अपने! आपसे: अपना ,उत्पादव्यय श्रौद््य ग्रनादिसे ,करते 
' आये हैं औ्रर'अनेन्तकाल तकाकरते चले, जायेंग्रें। . « >>, ८ , 

मोहवेश ही' मिन्‍नमें आरत्मीयताकी कल्पना--प्रह जीव मोहमे पागल बनकर अपने 
में सम्बब घटित 'करंता 'रहता है । जैसे: कोई पागल लडका किसी कुवेके निकट बैठा हो और 
'वहाँ' कोई मुसाफिर मोटरमे, कोई' साइकिलमे,, कोई ताँगा, रिक्शा, आदिसमे आते है, भर 
थोडी. देरको पाती पीनेके लिए। उस जगह वें रुक जातें हैं| बादमे पानी पीकर वे - अपने 
निंदिष्ट. स्थान 'चले जाते है ॥ उनके चले ! जानेपर वह प्रगिल'लडका रोता है, अपना- शिर 

ता हैं- हाय मेरी मोटर चली गई, मेरे रिक्गा, ताँगा, साइकिल' श्रादि चले गए 

इसी तरहं जों समागम मिले'घर द्वार, कुटुम्ब। मित्र, धन वैभव आदिक ये हमारे रचमात्र 
भी नही है॥ अज्ञान श्रधेरेमे मोहमे जो कुर्छ बक रहे हैं सो बकें, लेकिन इस चिंत्प्रकाशमात्र 
आत्माका ये कुछ वेभव नही हैं, ये पुण्योदयके अनुसार अपनी परिणशतिसे यहाँ हैं और ,फिर 
चले जायेंगे । चले जायेंगे, इसमे तो कुछ शक नही-है | चले जानेपर यह जीव रोता है-- 
हाय | मेरा सब कुछ गया ।'तो यह सब मोहकी विड़स्बना है ॥ उसःमोहका विनाश होगा 
वस्तुरवरूपके पेरिज्ञानंसें ॥ उसीके' लिए यह सब चर्चावले रही है। £ + -- - 


२७४४ अ्ध्यात्मसहस्री प्रवचन द्वितीय भाग 


' यह बात अपने हितके लिए विशेष साध्नक हैं । , उसकी झोर उसके परिज्ञानक्ती 
'ओोर उत्साह न जगना, यही तो :एक; मोहकी निशानी है । और ससारके भ्रगर 'बहुतसे लोगो 
'की.' वोटोका' निर्शय-करे तो मिथ्या तिर्णय,बनेगा,कि सच्चा,? जद सभी, जीज़ मोही,, हैं, 
विपरीत है, दुखी है। अज्ञानी है तो ,इनका कोई प्रवतंन,देखकर,! इनकी ब्रहुतायता ट्वेख़कर 
'किसी 'कांमेका जोः निर्णय/कर लेबे अपने हितके लिए,, तो; यह तो॥भअ्रनर्थका]कारण है; |एक 
भी ज्ञानीका श्रगर प्रसाद मिल।)गया तोउसें सब कुछ प्राप्त हुआ समभिये और ६ हजारो 
*अ्रज्ञोनियोसे अगर कोई प्रशसा भी, मिल; गई। तो। उससे कोई ,आत्माकी .उत्कर्प-नही । उल्तर्ष 
तो एक ज्ञांती द्वारा प्रशसा किए जानेपर भी नही है, मगर वहाँ तो यह सम्भव है कि कोई 
वास्तविक मार्गके लिए बात कह रहे हैं। तो श्रात्माके उत्कर्षके लिए।श्रत्तेक, ज्िमित्त- साधक 
निमित्त है, लेकिन वहाँ भी निमित्तमे;निमित्तका।ही परिणमनर।है।। उपादातमे उपादानका- ही 
' परिणमन है । >प्रत्येक पदार्थ अपने। उत्पादव्यय,स्वभ्नावक्रे. कोरण .प्रतिसम्रय उत्पन्न, होते हैं 
'झऔर विलीना होते हैं ॥-7- +57। उ>कया ,.. , ॥ कक + ># जिक £ * 
: कु , प्रंविबन्ध॑ंका निमित्तके प्रसड़में मी।उपादानंमे निमित्तकी अकिड्धिचत्वरता-+एक, होता 
है प्रतिबधक 'निमित्त । किसी कार्यमे प्रतिबन्ध श्रा/जाय, जिसको -निमित्त; पाकर- किसी कार्य 
मे प्रतिबन्ध आ'ः जाय, जिसका श्रभाव होनेपर उपादानमे ,विशिष्ट" कार्य बने,उसे,प्रतिबस्धक 
।निमित्त' कहते' हैं॥ 'जैसे नौसादरं श्रौर चुनेका;लेप। अ्रग्निके कार्यको 'रोक़नदेता है-। श्रग्वि तो 
/जलानेके लिए तैयार है, मगर किसी! पत्तेका', बतंन बनाग्रा श्रौर उस पत्तेकी पीठपर खूब' 
लेप कर दिया उस झ्रौषधिका तो उस पत्तेंके।बर्तनंमे ।पातीक्भरकर द्वराल- भी पकाथी "जा 
सकती है । झ्ागमे वह पत्तेकों बतंत-जलेगा नहीं।॥ बहुतैसे। लोग तो ,]हांथरमे कोई, चोज लगा 
- लेते और वे बहुत तेज गर्म साँकल हाथोमेपकडे, लेनेका काम;दिखाते हैं;-पःर-वे जलते: नही 
*हैं। तो वहा यदि प्रतिबधक ,भ्ौषधि। न होती' ,तो 'आग/जलानेका - कार्य ,क़ुर लेती ।:-अब 
प्रतिबन्धक निमित्त होनेपर भ्रग्निमे जलानेकें कार्यमे/रुक्रावृट । श्राग्री,'।' उसमे, जलनेका-, जो 
निमित्त 'होता है वह प्रतिबधक।निमित्त होतां।है ।लोकव्यवहारमे हमारे।अनेक।,क़ार्यो्में: हका- 
। ब्रट डालनेवॉला' प्रतिबधक निमित्त मिलता रहता हैं,/#उन.पग्रैतिबधकोने ज़़्ा किया, यहा ” 
: सो” कुछ 'नहीं | मगरे।ऐसा' ग्रोग 'है ,,कि। प्रतिबधक निमित्तका। सन्विधात,हुआ: तो 5।उपादान 
| अपने विशिष्ट कार्येसे | रुक, जाय | उसके ःउसके योग्य उंस/समर्थ परिरणजम़न्तः्होगा, तो. ऐसा 
'मिमित्त कंहलाता' है' प्रतिबशर्क,! किन्तु बहा 'भीं निमित्तभ्रूत पदार्थें उसके -उत्पादव्ययसे ,उसका 
"परिणमन हुँश “श्र उपादानशूत पद्वार्थमें उसकी झ्योग्यतानुसार, उसाही में परिणमन-हुग्रा, 
/बस्तुकी स्वतन्नतां स्वतैत्र है। कुछ निमित्त उत्तेम्मक होते हैं॥। # पर डाव 6 
मम्त्रप्रयोगके प्रसर्डमें भी-मांन्त्रिककी 'अन्यमें स्किज्चित्करता---वहुतसे; -मृत्रसावक 
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उत्तम्भन आादिक कार्योकें, लिए यत्न करते है, कोई चलते हुएको रोक देना, प्रगति करते 
एकी प्रगतिमे बाबा डालना, ऐसे कार्यके लिए मत्र साधना करते हैं, वह एक उत्तम्भक 
निमित्त है । शौर उस समय जो कार्य होता है जिस उपादानमें उसके लिए निमित्त कहा 
जाता है लेकिन स्वतत्रता वहाँ भी हैं। -उपादाव, अपने . आपकी _.योग्यतासे ऐसा बना । 
पहिले ज़ब--गजरथ बहुत चला करते थे तो उस सुमयमे कुछ ऐसी धारणा लोगोकी थी कि 
जो जोशी लोग होते,-थे वे अपने ही घर बेठे हुए रथका चक़ा - तोड़ देते थे । उनका घर 
वहाँसे मीलो दर हो, फिर भी मंत्रसावनाके-- बलसे वे ऐसा कार्य कर देते थे । तो वहाँ 
उन्होंने क्या. किया ? अपने आपसे ही अपना तत्र किया लेकिन वहाँ ऐसा हो जाता था 
ऐसी धारणा थी । वहाँ भी मत्रसावना निमित्त है और यहाँ उत्तम्भन आदिक हो गए 
'उनकी साधनाके तन्र ऐसे होते थे कि किसी वाँसके अत्यन्त पतले प्रञ्चोकी एक श्रर्थी बना 
देते थे तो;साथना करके उस साधनाके- जोशञमे उम्र अ्र्थके कुछ बाँस तोड देते थे । वहाँ 
उस तरहकी घटना घटी । , वहा तथ्य कितना है, ग्रह विपय तो अलग है मगर उत्तम्भन 
निम्मित्तकी वात कह रहे है। कद्यचितु, ऐसी भी घटना हो जाय तो भी उपादानकी 
स्वतत्नतापर दृष्टि दें कि वहा भअर्थीमे जो,भी क्रिया हुई है, जो तोडफोड़ हुई है वह उसकी 
परिणतिसे होती है । वहा वह मत्रवादी साथक, नहीं है। मत्रकी बात सुनो --कितने ही 
लोग ऐसे मत्नवादी है कि मंत्रसे. विचुछू, सर्प श्रादिकके विष हटा देते हैं, भ्रौर यह वात 
बहुत देखी भी जाती है । इस -घटनामे जरा विचार तो करो कि जिस पुरुषकों सर्पने डसा 
है उसका,गरीर विपसे.व्याप्त हो गया-है | मन्रवादी दो चार हाथ दूर खड़ा है, मंत्र पढ 
रहा है, और कितने, ही मंत्रवादी ऐसे-होते- है कि वे अपने गावमे ही मत्र बोल रहें, जिस 
व्यक्तिकि सपने डस लिया है उसके-पास भी वही जाते, फिर भी सर्पका विप दूर हो जाता 
है। तो क्‍या किया मत्रवादीने उस पुरुषमे ? कुछ नहीं किया । उसने स्वयं अपने भाव 
में जोश पैदा किया, उसकी साधनाकी -वात की और यहां उससे विप उतरा, तो विप उत- 
रनेमे उस मनुष्य वाली बात ही कारण है । उसके ही प्रत्ययसे ऐसा परिणमन हश्ाा, पर 
निमिन है; वहा मंच्रवादीका मन्र. प्रयोग । तो छोटे मोटे मत्र तत्रकी बात ही जबत्र इस वात 
को रिद्ध कर देती है -कि उपादासम वया हो रहा, उससे कारण वह दसरा है, पर सबका 
अपने अपनेम कार्य, है | ठुछ घटनायें, ऐसी सूनो भी हूँ कि आजवल, दृष्टि बंद करने वाले 
मंदारी लोग भरे जल्मामे बढे हुए लोगोसे बजे तो हो ४,.पर वह देते क्रि देखो अव १४ 
बज रहे हैं, तो सभो लोग अपतो अपनी घटोसे १२ बजेका ही समय पात्ते है । यद्यपि हमने 
अपनी ध्रासी नहीं देखा, पर बहुतसे लोगो हारा बड़े प्रभाव्पूर्वक दाहते हुए सुर्ते जरूर हैं । 
तो ऐसा होनेगें वहाँ होता वया है ?. उस दृष्टि बंचवाने अपने आवपमें अपना परिणशमन किया, 
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और वहा घडी देखने वालोने अपने आपमें ग्रपनी बुद्धेसि श्रपणा परिणमन किया । तथ्य तो 
वहा भी यहा है, प्रत्येक घटनामे यही 'निरखते जायें कि कोई पदार्थ किसी दसरे पदार्थका 
कोई कार्य नही करता १ ऐसा 'निमित्त उत्तम्भकनिमित्त कहलाता है। 
ज्ञायक निमित्तके प्रसंगमें निभिच्की उपादानंमें अकिश्चितकरता--कुछ निमित्त 
ज्ञायक निमित्त होते है, जिस पदार्थका निमित्त पाकरं स्वफल या किसी पदार्थके सत्त्व आदिक 
का ज्ञान कर लिया जाता है उसको ज्ञायकनिमित्त कहते हैं । यदि हिरन॑ सामने बाई शोर 
से दाहिनो ओरको निकल गया तो लोग कहते हैं कि श्राज तो सग्रुन हुआ, मेरा कार्य सिद्ध 
हो जायगा | शौर इस तरहकी बात कभी ' देखी भी जाती है। तो ऐसे समयमे उस सग्ुन 
को फलवान बनानेका जो' निर्मित्त बताता है' वह ज्ञायकेनिमित्त! हैं। जब प्रकम्पतांचार्य 
आदिक मुनियोपर आपत्ति पैडी थी रक्षाबन्धनके दिन, उस 'समयमे श्रवरा नक्षत्र काप रहा 
था, रात्रिको निरखा मुनिने । वह श्रवण नक्षत्रक्रा कम्पन थां ज्ञायक निमित्ता | अनेक ज्ञायक 
निमित्त होते है| श्राप किसीकी दूकानपर बंठे हुए थे, वहा श्राप अ्रपर्नी छाता भूले गए 
जब श्राप लौटे जा रहे थे तो रास्तेमे विसी छाता वाले पुस्षको श्रथवा छाताको देखकर 
आपको याद आया कि वहा मेरा छाता' रह गया'। तो' आपको याद दिलानेमे जो छोता 
निमित्त है वह है ज्ञायकनिमित्त । पर वहा यह 'बतलाओो कि उस छतरीने' आपमे ज्ञान पैदा 
किया, या श्रापका हाथ पकडकर वह उस दुकानमे आपको ले गई ? क्या किया उस छतरी 
ने ? वह छतरी तो अपने श्रापके परमाराग्रोमे थी, श्रपने ही स्वय उत्पादव्ययश्रोव्यसे रह 
रही थी । इससे आगे उंसका कार्य तो न था, लेकिन' उसका निमित्त मात्र' पाकर उसको 
निरखकर जो एक ज्ञान हश्रा 'छतरी भूल' आये” तो श्रापकी यादके लिए वह 'छंतरी ज्ञायक 
लमित्त हो गई, लेकिन उस छतरीने श्रापमे किया ' कुछ भी नही ।' श्राप 'ही स्वय“उसको 
देखकर अपनी याद कर लेंगे । तो वस्तुमे स्वतन्नता की दृष्टि बन जांय,' उससे बढ़कर कोई 
भोग्यज्ञांली पुरुष नही हैं। लेकिन यह मोही प्राणी' इन धन वैभवोके समाग्रमोको पाकर 
प्रपनेको भाग्यशांली समझ रहा है । इंसके अज्ञानका रग इतना गहरा पड़ां हुआ है भीतरमे 
कि कभी घेर्मके नासपरें धर्मके ऊपरी काम भी कर रहा; मगर भीतरेमे उस धर्मका' कुंछ 
भी असर नही होता । असर हो भी कैसे ” उसके चित्तमे तो बाह्य प्राप्त समागम संमाये 
हुए हैं, कपायोका लोभ ही चढा हुआ है। गदि ये विकारभाव उइसके चित्तसे हट जायें और 
इसकी साधनामे एंक स्पष्टता झा जाये, उसको सिद्धिमे संफल हो जाय । " 
पोजीशन प्वायजनका ' बिरादर--वस्तुस्वांतम्क्यके उपयोगका अभ्यास इस जीव॑की 
हितकारी है, न कि यह लौकिक 'पोजीशन ' हितकारी है'।' पोजीशन तो' प्वायजन है भ्रथ 
विष है| जैसे विषका भक्षण करने वाला पुरुष मरणाको प्राप्त हो जाता है इसी तरह 
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पोजीशनकी बात चित्तमे रखने वाला पुरुष भी नष्ट हो जाता है। वह पोजीशन भी है 
क्या ? कदाचित्‌ कुछ स्वार्थी लोगोने प्रशंसात्मक दो शब्द बोल दिए तो उससे लाभ क्या 
मिला ? यह' लौकिक पोजीशन तो इस जीवकी दुर्गति और विनाशका कारणा है। वास्त- 
विक पोजीशन तो यह है' कि अपने शआ्रापके भाव न बिग्रडने पायें, अपना शुद्ध भाव रहे । 
अपनेको अंपनेमे निरखती, श्रपता कार्य करना, अपने इस ज्ञानस्वरूपकों अपने उपयोगमें 
लेना, गुप्त लेना, बडी' शान्तिसि लेना, वह है अ्रपने श्रापका वास्तविक पोजीशन । वही 
पोजीशन अपना भविष्य सुधारेगा, वहीं वर्तमानकों सुधारता है, श्रौर अ्तीतमे चाहे कितनी 


“ही कुछ गर्जबडी की हों, पाप किया हो | उव सबका भी सुधार कर देता है| स्वरूपानुभवमें 


इतनी सामथ्यें है कि त्रिंकालका सुधार हो जाता है । पोजीशन तो वहाँ है । लोग यहाँ क्या 
कहते है ? इन प्ज्ञानो जनोका वछ लगाव रखंना ऋझर उनकी वृछ बातसे अपनेमे सन्‍्तोष 
करना । जैसे बहतसे नेता जन इसी बातसे तृप्त है कि श्रगर लाखोकी भीड दो गई, हमारा 


'विशेष रकगत हो गया, सरकारने विशेष प्रबंध कर दिया तो वहां तृप्त हो गए । देखो -- 


कहाँ तो वे' नेता जन बहुत-बहुत कष्ट पाते रहते है, मगर उस १०-५ मिनटके स्वागत समा- 
रोहमें श्रपनी उस कल्पित इज्जतसे तृप्त होना चाहते है। यह पोजीशन तो निरन्तर इस 
जीवको बेचैन करनेका कारण है। देखिये- भरत चक्रवर्तीके पास कितना बडा वैभव 
साम्राज्य था, फिर भी उसकी' दृष्टि रहती थी समद्त परवस्तुग्रोसे हटकर स्वमे श्रानेकी । 
उस स्वदृष्टिमें आनेपर भले ही सम्मात बढ़े लेकिन साथमे यदि यह कला पडी है तो वह 


डे का त्तो ३० 


भूलमें नही है,'बंह तो सुधमे है ।' यें सब बाते जब वस्तुकी स्वतंत्रता समभमे श्राती है तब 
अनायास ही प्राप्त होती है। 
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।' स्वभावविकासके विविध प्रतिच्छेदों्समे भी स्वातन्त्यका दर्शन--पदार्थमे जो स्वाभाविक 
परिणमंन होते है उनके सम्बबमे निमित्तंकी बात'बतानेकी श्रावर्यक्रता नही रहती । कारण 
यह है 'कि उन परिणमनोमे केवल कालद्गव्य ही निम्त्ति है, अ्रन्य' कोई निमित्त नही है 
लेकिन जो परिणमर्न भिन्‍त है--पहिले संमयमे पल्लि कुछ रूपसे था, भ्रब किसी श्रन्य जुदे 
ऋूपसे है, ऐसे पंर्रिणमंनोमे कोई निमित्त होते ही है, क्योकि वे भिन्‍त पूरिणमन है । पहिले 
परिणमनसे अंगला परिणमन भिन्न प्रकारंका हो तो वहां कोई निमित्त श्रवदय होता है। 
तो ऐसे परिंणमनोंके लिए यहां निमित्तकी चर्चा चल रही है । स्वभावपरिणमनकी धारा 
पूर्णतया न चेंल रही हो श्रौर किसी अंशमे अरब परिणमन बन रहां हो तो वहा भी निमित्त 
होता है। जैसे हम आपकी जब कभी अ्रपने हितरूप स्वभावपर दृष्टि पहुंचती है तो यद्यपि 
वह॒ एक स्वभावकी श्ोरंका ढलना है लेकिन परिणमने तो भिन्‍त है ना अभी कुछ और 
था, अब कुछ और (आ और कुछ समय बाद और हो जायगा । तो यहा निमित्त है ज्ञाना- 
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वरण आदिक कर्मोक्ा क्षयोपशम, दर्शनमोहका उपशम आ्रादिक और कछ चारित्र ग्रावरण 
' करने वाली प्रकृतियोका क्षयोपशम विशेष यह तो निमित्त होता है, और बाह्यसाधन-- श्रच्छे 
साधनमे सत्सगमें रहना या जैसे कि कछ धर्मात्मा पुरष नजर आय, जिनका कि केवल एक 
स्वभावरमणमे ही हितकाो विश्वास है और उसका शरण गहनेके लिए अपना जीवन माना 
' है, ऐसी बात उत्की समभमे बेटी हो तो उनका. सहवास ये सब बाह्य, साधन बनते हैं ।.तो 
अपनेको उपयोगी तो यही कि ऐसा साधन बने कि अपने-हितकारी निजस्वरूपकी दृष्टि बरा- 
बर रहे श्रौर असार अहित, जिनके लगावमे कुछ भी-आत्माका लाभ नही है ,उनसे उपयोग 
हटे और' दुर्लभ जो मानव-जीवन पाया है उसकी सफलता मिले, यही काम मात्र इस जीवन 
मे करने योग्य है। बाकी तो सब ससारका भमेला है, जहा सार कछ नही है, जितना 
बाहरमे मौज माना जा रहा है वह भी एक अधेरा है। . + , , - 
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/ निरम्मित्तकी उदासीनता--इस प्रसंगमे निमित्तोकी चर्चा चल रही -है-किःकिसी भी 
उपादानकी क्रिया होनेमे बैसे-कैसे कार्ये निमित्त हश्रा-करते है? कछ , निमित्त ,उदासीन 
_निमित्त कहलाते है । यद्यपि वस्तुके स्वरूर्पपर मूलपर दृष्टि दी जाय तो सभी निम्नित्त उदासीन 
'रहते है। कारण यह है कि उपादानमें वूछ भी परिणमन करनेके लिए निमित्तोंका कुछ 
उत्साह नही है। निमित्त कुछ कर नही सकते, क्प्रोकि प्रत्येक पदार्थका स्वरूपकिला इतना 
हृढ है कि वह किसीके द्वारा भी भेदा नही जा सकता, तो, इस» दृष्टिसे “सभी; -'निमित्त 
उदासीन होते हैं लेकिन अपनी क्रिया न करते हुए, अपनेमे, कोई-विशिष्ट तरंग ज्त लाते हुए 
क्रेवले सन्निधान मिलता है, ऐसे निमित्तोको उदासीन निमित्त कहते -है ), जो स्थिर हैं ऐसे 
पदार्थों का निमित्त पाकर उपादानमे परिणमन - हुआ तो. उन, निमित्तको उदासीन निमित्त 
कहते हैं। जैसें कोई मुसाफिर कही घूमने,जा रहा-है; ऊपरकी ध्वूप,-सीचेकी ध्वप-श्लौर उस 
गर्मीके आतापके कारण वह बड़ा व्याकुल है ।. वह-ज़ा रहा है और मनमे यह लालसा रखे 
है. कि कही छाया मिल जाय_तो एक आध घटे वहाँ- बैठकर -विश्वाम, लूं,, फिर उ्मागे ,बढ। 
नही तो इस 'तरह चलते -रहनेमे _ तो जानका भी खतरा है । //थोडी दर चुले -जानेके -बाद्र 
उसे एक' बट॑वृक्ष दीखा | उस, बटवृक्षके नीचे, वह मुसाफिर्‌ पहुन्न -जाता है; वहां -एक"।.भ्राध 
धरे विश्राम करके भ्रागे बढ जाता_ है । .._तों अरब .देखिये--उसक़ो-विश्रम्र।मिला;० वहः वृक्ष 
को छायामे पहुंचा, इन सब॒ बातोमे वृक्ष निमित्त है.तो कैंस।-निमित्तःहै (१ ,उदासीऩ निमित्त 
हैं। बक्षनें न 'उस मुसाफिरको _ बुलाया, न, कुछ-चेष्टा की और-त्त[:हरकत,की । वह, तो 
जहाँका तहाँ वडा*रहा । वृक्षमे उपादान परिणतिके लिये कुछ भी, बात नही हुई,- फिर 
भी इस सतप्त पुरुषके विश्वाममे वह वृक्ष निमित्त हुश्ा | ,तो ऐसा तिमि उदायीन- 
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मिमित्त वहलाता है । श्समें तो यह बात रपृष्ट है कि उस निमित्तसे इसमें कोई द्वव्य, गुण 
पर्याय नहीं आया 'फिर भी लोक्ब्यंवहारमे यह भले प्रकार कहते है कि इस- वृक्षसे मुझे बडी 

'शान्ति 'मिली, बडा विश्राम मिलता है, इसने बहुत ठढक पैदा ,कर दी | तो ऐसा, कथन 
होनेपर भी वास्तविक बात ज्ञानंसे श्रोभमल त करना चाहिए, प्रत्येक पदार्थका परिणमन 
उसका उसमे ही होता है। किसी विभावपरिशामनमें - भ्रनेक निमित्त होते है तो उनका 
'खण्डंत नही हैं, किन्तु पदार्थपरिणमनकी बात देखी जाय तो बिल्कूल तथ्यकी बात है कि 
जिस' पदार्थमे जो परिणामन हो रहा वह उस पदार्थमे उसवी उत्त्पादव्यय शत्तिसे हो रहा । 

" निभित्तकी आश्रयभूतता---बुछ निमित्त श्राश्रयभूत निमित्त होते है, जिस बाह्म- 
वस्तुका आश्रय करके जीव विकारभावसे परिणमता है उसे श्राश्नयभूत निमित्त कहते है। 
देखिये--आश्रयभुतंपनेकी बात जीवके लिए ही लागू हो सकती है.। श्रजीव श्रजीवमे परस्पर 
'में तो केवल निमित्तनैमित्तिक सम्बध है, पर जीव के लिए, जीव विकार करे, कषाय करे तो 
उसमे निमित्त तो प्रकृति कर्मकी उदय है, श्रौर वे बाहरी चीजे जिनमे उपयोग फसाकर इस 
'जीवने विकारभाव किया वे पदार्थ श्राश्यभूत निमित्त कहलाते है। जेसे एक प्रसिद्ध घटना 
बताते है कि कोई वेश्या' मर गई तों लोग उसको इमशानमे जलानेके लिए लिए जा रहे थे 
उस इमशानमे तीन प्रकारके जीव बेठे हैए थे । एक मुनि महाराज थे, एक कामी पुरुष था 
ओर ' वही अनेक स्याल रह रहे थे ।_ उस वेश्याके मृतक शरीरकों देखकर तीनो जीवोमें 
भिन्‍्त-भिन्‍्त भाव 'हुए । मुनिराजके मनमे यह भाव आया. कि इस ससारमे कैसे दुर्लेभ मानव 

जीवेनकी पाकर इस वेश्याने व्यर्थमे अपना' जीवन गवाया । इसने खोटे क्ार्योमे ,पडकर 
श्रपना दुलेभ मानव जीववन॑ व्यंथ खोया, धुनिराजके मनमे तो यह भाव आया, झौर - उस 
कामी पुरुषके मनमे यह भाव॑ आया कि यहं वेश्या तो मुझसे बहत परिचित थी । अगर कछ 
दिनो तक'यह झौर जीवित रहती तो इससे मैं और भी मिलता रहता । और उन स्यालो 
के मनेमे उस समय/यह भाव आया कि यदि इसे-ये लोग बिना जलाये यो ही छोड जाते 
तो हमारा कुछ दिनोंका भोजन बनेता | तों देखिये चीज तो एक़ थी-उंस वेश्याका मृतक 
शर्रीर, लेकिन उसकी नि हम तीन॑ प्रारिणियोमे तीन 2 हुए 4 ये भाव क्यो हुए ? 
यो कि आश्रयभ्त निमित्त था, न कि निमित्त भूत निमि्त था। अ्रब.निमित्तगृतकी बात: सु नो -- 
मुनिराजके ऐंसे'हीं चारित्र आ्ावरणका क्षेयोपशम, वेशेंत मोहतीयका क्षयोपशम था कि 
जिसकी वजहसे ऐसा निरन्तर भाव बता | और कामी पुरुषके ऐसे ही दर्शवमोहनीय चारित्र 
मोहनीयका ' उदय थो जिसके कार्रण गैंदे भाव बने श्लौर उन स्याल्ोकें भी ऐसे मोहनीम़के 
उदयमें ऐसे''भाव बने तो वहाँ नैमित्तिक भाव जो हुए है वेराग्यके श्रथवा कामके अथवा भ्रूख 
मिटानेके, वे सही नेमित्तिक ढगसे हुए, लेकिन नैमित्तिक भावके होनेमे वह शरीर आश्रयभत 
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बना, तो ऊँसा जिसका भाव बनना था अनुकूल निमित्त होनेके कारण प्रकृतिकी श्रवस्थासे 
उनको उस तरहके भावोंमे वह मृतक शरीर आश्रय बन गया । तो जो निमित्त आश्रयभत 
कहलाता है.'। वहाँ भी यह बात समभना होगा कि निमित्तसे इस उपादानके कार्यमे द्रव्य 
गुणा, पर्याय कूछ भी नही श्राया, किन्तु वह था जरूर अनुकूल श्राश्रयभूत निमित्त । - 
निर्मिच्की विपयभूतत।--जिस जेय पदार्थको. विषय करके ज्ञान-जेयाकार रूप 
परिगामता है उसको विषयभूत निमित्त क़हते हैं। विषयभूत शब्दमे जो. विषय. पडा है उस 
का गंदा श्रर्थ नही है, ज्ञानका स्वभाव जानना है। कोई भी शक्ति बिना परिणमनके नही 
रहा करती । जब हम श्राप सब जीवोके ज्ञानशक्ति है तो ज्ञान तो कुछ न कुछ परिणमन 
करेगा ही, भर ज्ञानके परिरामन होनेका ढग ही यह है कि ज्ञान अपने झ्राश्रयमे रहकर 
आत्मामे ही रहता हुआ यह ज्ञान श्रपता जाननरूप परिणमुन बनाये रहता है ।, और जातन 
रूप परिणमन की विधि ही यह है कि उसमे किसीका जानना रहता है, किसीका भ्रहण 
रहता है अर्थात्‌ कुछ प्रकाश इस 'सम्बन्धीी जानकारी है, बस वहाँ जो विषयश्त हुए याने 
जाननेमे जो कुछ आया वह विषयभ्त्त निमित्त है। जेसे-केवल ज्ञानमे तीन लोक तीनकालके 
समस्त पदार्थ ज्ञानमे भलक रहे हैं 'भौर भंलक - कंसे रहे है ? जैसे ये फ्दार्थ हैं वैसे ऋलक 
रहे हैं | वहाँ विपरीत ऋलक नही हो सकती । जो पदार्थ जिसहूपमे जिस ढंगसे,जैसा सत्त 
है उसी प्रकार केवलज्ञानमे भलकता है। तो ऐसे ही क्यो भलका ? यह पूछा ज़ाय कि 
केवल ज्ञानमे इस प्रकारका ज्ञान क्यों हुआ ” तो उत्तर आप. क्या देंगे कि.इसी. प्रकारके 
पदार्थ हैं इसलिए वैसा ही जानते हैं। तो किसी तरह ये. बाह्य पदार्थ निमित्त तो कहलाये:॥। 
ये जिस प्रकारसे हैं उसी प्रकारसे ज्ञानमें श्राय । तो उस ज्ञानके निमिच हुए ये सब पदार्थ 
तो कौनसे निमित्त है ? कारक नहीं, ज्ञायक नही, भाश्रयश्रूत्त नहीं-। आझाश्रयभूर्ते-निमित्त 
कहलाते है विकार परिणमनके के, पर यह तो शुद्ध ज्ञान हो रहा.हो. वहाँ भी- विषय बवता 
है, भ्रशुद्ध शान चल रहा हो वहा भी विषय बनता है तो यह .विषयभूत तिमित्त होता है। 
ज्ञानके जो विषयभूत हो वह विष॑यभ्त निमित्त है । अब विषयभृव निमित्तोकी-चर्चा सुनकर 
इस समय कछ निदचयथमे आप आये होगे कि राहज सुगस सूक्ष्म गाने कुछ सम्बन्धसा ही 
नही, ऐसा भत्यन्त जुदा यह विषयभूते निमित्त है | भनन्‍्य सब॒ नि मित्तोमे कछ तर, कुछ विशेष 


- सम्बन्धकी बातें थी, कर्छ विशेष अनुकूलताका उनमे परिचय था, लेकिन यहाँ तो कछ, भी 


ई 


नही हैं। केवल ज्ञानमे विषय है। 4 
> अस्तित्व वस्तुत्व नामक साधारण गुणणोसे भी वस्तुकी विविक्तताका परिचय:--जहा 

पदार्थके ६ साधारण गुंशीका वर्शात चलता है वहा एक अ्रमेयत्व तामका भी साधारण 

गुण है । अस्तित्व, वस्तुत्व, द्रव्यत्व, श्रगुरुलघुत्व, प्रदेशवत्व ओर प्रमेयत्व, ये ६ साथारयू, पु 


रह 


दि ५, 
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गुण बताये गए है। याने कोई पदार्थ यदि है उसमें ये ६ बातें स्वयमेव हैं। व होनेपर सत्त्‌ 
नहीं हो सकता । तो वे ६ बातें क्या ? अस्तित्व क्या ? पदार्थ जिस गुणके कारण “है” 
उसे भ्रस्तित्व गुण कहते है । मायने पदार्थका यहां सत्व है वह अ्रस्तित्व गुराक्री वजहसे है । 
वस्तुत्व गुणकी वजहसे पदार्थ अपने स्वरूपसे है, परके स्वरूपसे नहीं । कोई पदार्थ “है” . 
होता है तो उसमे नियमत यह बात पायी जाती है कि वह अपने स्वरूपसे है, परके स्वरूप 
से नही है । यदि ऐसा बस्तुत्व न हो तो वह “है” रह ही नही सकता । कोई अपने स्वरूप 
से है और परस्वरूपसे भी हो तो फिर “है” क्या रहा ? वह तो कूछ न रहा । न खुद रहा, 
न पर रहा | श्रौर जैसे कोई चीज परके स्वरूपसे नही है इसी तरह अपने स्वरूपसे भी न 
हो तो भी त्रह क्या रहा ? तो वस्तुत्वकी वजहसे ही सत्ता कायम है । पदार्थ अपने स्वरूपसे 
है और परके स्वरूपसे नही है। जैसे चौकी अपने काठ श्रादिकके रूपसे है और पुस्तकके 
कागज आदिक रूपसे नही है, यह बात है तब चोकी है। श्रगर चौकी अ्रपने काठरूपसे भी 
न हो अथवा पुरतकके कागजरूपसे हो जाय तो चौकी ही क्‍या रही ? तो पदार्थमे वस्तुत्व 
गुण होता एक साधारण बात है। देखिये बात तो चल रही है साधारण गुणोकी, मगर 
शिक्षा लेनेके लिए प्रत्येक बात समर्थ है। इस वस्तुत्व गुणने यह भाख खोला कि प्रत्येक 
पदार्थ अपने ही स्वरूपसे है, परके स्वरूपसे नहीं है। तो यह मैं अपने स्वरूपसे हु परके 
स्वरूपसे नही हू । भ्रब स्वरूपमे होती है चार बाते--द्वव्य, क्षेत्र, काल, भाव । तो अर्थ 
हुआ कि मैं अपने द्रव्यसे हैं, घर, वैभव कुटुम्ब, आदिकके द्रव्यसे नही हु । मैं श्रपने निजी 
प्रदेशसे हू, घर वेभव कृटुम्बके प्रदेशसे नही हु । मैं श्रपनी ही परिणतिसे हूँ, श्रपने ही काल 
से हूँ । मुझमे जो कुछ बात. बनती है वह अपने ही परिणमनस बनती है, परकी परिणति 
से नही बनती । मैं अपने ही भावोंसे हू, अपने ही स्वेरूपसे हूँ । कृठुम्ब, वैभव, मित्र श्रादिक 
किसीके भावोसे नही हूँ। तब आप बतलाओं कि सम्बन्धकी गुझजाइश कहाँ रही ? मेरा 
मेरे स्वरूपसे बाहर कही श्रन्यत्र सम्बन्धकी बात कहा हुई ? शिक्षा लेनेके लिए जैनदर्शनका 
एक-एक अक्षर उपयोगी है, किन्तु अपनी बुद्धि तो पहिले व्यवस्थित हो, विषय-वासनाओोसे 
रगी हुई.न हो, बाहरी मोज ममताके अंधकारमे डूबा न हो, उसके लिए शिक्षा प्रत्येक 
अ्रक्षरसे मिल सकती है। 

द्रच्यत्व व अग्ुरुलघुत्व नामक साधारण गुणसे भी वस्तुकी विदिक्ततावा परिचय--- 
वस्तुमे, पदार्थमे वस्तुत्व गुण साधारण है। वस्तुत्व गुण तक सामान्यतया निर्णय बना कि 
पदार्थे है, अपने स्वरूपसे है, परके स्वरूपसे नही है, लेकिन इसमे इतनी ही तक हठ बनाई 
जाय कि पदार्थ हैं, भपने स्वरूपसे हैं, परस्वरूपसे नहीं है तो इससे कुछ समभमे नही 
आ्राया। जब तक वस्तुका परिणमत, वस्तुकी क्रिया न व्यक्त हो तब तक वस्तु समभी ही 


क्री 


ग् 
हो 
२ प्रष ] 
५ 
कऋा। ४ . को 


नहीं जां सकती । और:खूसरी[बांत यह हैः व॒स्तुमे सा ं 
निरन्तर 'पंरिरार्मता रहे०। कोई चीज/है,,तो सही, कित्तु ल. उसका आकार/म 


के 


व्यक्त रूप कोई अवस्था, तहीं।''फिर; हैःवह क्या ,चीज ! , वसतुमे तुमे एक. ह् है 
जिस गुरंकें कारण वस्तु/निरन्तर परिराम्रत्ीः रहती: है अदि कुज लोगोको कल्पर्नके * प्रनुरई 
सार ईद्व॑र इस जगंतकी चीज़ोको बनाता होता, अतत्तानन्त, वस्तुएँ कोई बंवीये गर 
भी: रह जाय, उसकी सुध नारहे; कई बाए- भूल, हो, जायू। कुछ:भी हो. “कहीं पडा. रहे 
गुप्त रहे तो क्या ऐसा हो सकता है कि विसीकी , सुध: न, रहे . तो गन परिराम बिना रहे 
ले ? व्यवस्था न बनेगी । लेकिन जहाँ व॒स्तुमे. . द्रव्यत्वगुण वस्तुकी क्षक्ति मानी गई हैं ह 
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साधाररां गुण भी यहा है कि बह 
४४५५६ 


गुणों 


ट्रर हे के 


आओ ५ 


' 


दर्द 


तो चाहे श्राप १० वर्ष उस वस्तुक्तो:न जानें, , किसीकी खबर किसीकों भी ने हो? तो वस्तो' 
है ना, तो अपने “है” के कारण, द्रव्यत्वके, ,कारण तिर्त्तर परिगमता रे रहेगा । वहाँ एक 
समयकों भी परिरामन छूटता तही है,। : इतनी, बात- ज़ानुगैपर भी कोई 283 
चाहे तो कर सकता है.। लो इतेताःतो हमे; अधिकार मिल गया कि मैं हैं, “अपने स्वरूपसे " 
हैं, परस्वरूपसे नही हैं और निरत्तर प्रिणमता रहता हू ।, तो... तो परम! रह गो 
चाहे किसी दूसरे रूर्प' परिणाम, दोनोके ,रूपसे परिणम्‌, कुछ भी बन जाऊँ, कुछ भी श्रपनें।' 
को बना डालें | मुझे तो द्रव्यत्व॒शक्तिते अधिकार दिया: है, लेकिन इस उंहण्डतार्म, “हैं. 
पना न रहेगा.१ मैं अ्रुगर किसी अ्रन्यकृप परिणाम जाऊं, मैं न रहा, भ्रन्य भी न'रहों 
इस व्यवस्थाके लिये शक्ति'है अगुसुलघुत्व, ज़िस गुणके (कारण वृरतुमे सहज ही यह व्येवे- : 
स्था बनी हुंईं है कि वह भ्रपने स्वरूप्रसे,ही परिणमेगा, बनेगा कक बेनेगा-। 
प्रदेशवंत्व व प्रभेषत्व/नामक-साधारण;,गुणसे भी.बस्तुर्क ताका, पीरिच॑य-- 


वस्तुमें उपरिकथित ४ साधारण गुण होनेपुर भी, भ्रुगर वस्तु बारेम के प्रदेशका, प्रकार: 


2 2॥9 पक 


फैलावका, विस्तारका कुछ भी भान;न;हो-वतो ये सब बातें, समभी कहाँ जायेगी ? श्रौर 


इनका भ्राधार कुछ भी नही है। अ्रत. प्रदेशवृत्व/नामका साधारण गुशश भी अवद्य है| 
2222 
जो भी पदार्थ है वह -निम्ममसे प्रदेशवान्न है।नकुछ तृ..कुछ फला/तो है, उंसका कुछ न कुछ 
घेरा तो है। इतना सब कुछ ज्ञान होनेपर भी अ्रन्तिम स्पष्टीकरण देखिये---पदार्थमे एक 
प्रमेयत्व नामका “भी गुण “है कि ।जो 'लियमसे अमेय रहेगु ज्ञेय हर शव सं रहेंगा।* 
जानकारीसे छैटः्तही .सकताह |मेले ही।छद्ठमस्य लोग, (300 गा वे संतुको उनके 
ज्ञानावरणका ऐसा ही उदय'ः है- लेकिन जब॒ःज्ञानू( बिल्कुल, कप है, शातावरणकी:, 
लगाव नही रहता, क्षय हो जानेके समय >तव॒यं;ही भननन्‍त सतू इस: केवलेशान हो 
हैं। तो इन अनन्त पदार्थोंकाउइस केवलज्ञानमे शेग्न बने ज्ञाना,इन ज्योंका इसे ज्ञनिके  ताथ 3४ 


27 
क्या सम्बंध हैं ? तो कछ भी सम्बंध नजर नहीं भ्रा रहा सत्‌ पदार्थमें, भौर॑-यह स्वरूप 8 
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अ्पनेमे अपने स्वभाव रूप बन रहा है। तो उस ज्ञानमे जो ये समस्त सत्‌ विषय हृए, यह 
जान. गए, ये निमित्त कहलाते हैं विपयभृत । यहा भी यह वात समझती होगी कि विषय- 
भूत निमित्तका भी द्रव्य, गुणा, पर्याय कुछ भी इस ज्ञानमे नहीं पहुंचा | तो वस्तुकी स्वत- 
श्रताका ऐसा स्वातन्त्यविषयक बोध मोहविपदाको हटा देता है। इसलिए इस स्वतंत्रताका 
प्रिज्ञान करना बहुत आवश्यक है। न्‍ 

निमित्तकी संयोगरूपता तथा वियोगरूपता--कुछ निमित्त संयोगरूप होते है, किन्ही 
पद्मथेकि संयोगके निमित्तको पाकर, उनमे से किन्‍्ही पदार्थेके संयोगके निमित्तकोी पाकर, 
उनमें से किसी उपादानका कोई विशिष्ट परिणमन हो तो वहाँ उसे सयोगरूप निमित्त कहते 
हैं। जैसे दो चीजोके संयोग होनेसे किसी एक पर प्रभाव हो अथवा दोनों पर प्रभाव हो 
तो दोनोंके करना वह सयोप तिमित्त होता है। जैसे--आगपर पानी डालते हैं तो आग 
खतम हो जाती है और पायीकी भी दशा विगड जाती है। तो दोनोकी दक्षार्ये विगडनेमे 
वहा आ्राग श्रीर जलका संयोग निमित्त हुआ । किसी पदार्थका स्वाद बदल जाता है संयोगमे 
तो उन पदार्थकि स्वाद बदलनेमे निमित्त होता है सयोग । तो यों सयोगरूप निमित्त हुए, 
लेकिन वहा भी यह दृष्टि देना है कि दो पदार्थोके मेलसे दोनोमे कुछ फर्क श्राया है लेकिन 
वह परिणमन प्रत्येक पदार्थका उस ही पदार्थसे उत्पन्त हुआ है । किसी एकके परिरामनको 
कोई दूसरा पदार्थ नही परिणमा सकता । कुछ कार्योमे वियोगरूप निमित्त होता है । किन्‍्ही 
पदार्थेकि वियोगका निमित्त पाकर उनमें से किसी भी पदार्थका या दोनोका जो कुछ विशिष्ट 
परिशमन होता है तो उस समय उसे वियोगरूप निमित्त कहते हैं। जैसे दो वालक हाथ 
पकडकर एक दूसरेकों खीच रहे है, उसी समयमे हाथ छूट जाय, दोनों बालक गिर जाते हैं, 
तो उस एक साथ परिणमन होनेमे वियोग कारण हुआ । तो यो कछ पदार्थ वियोगरूपसे 
निमित्त होते है। वियोग रूपसे निमित्त होने पर भी दिखता वहा भी यह है कि उस प्रत्येक 
पदार्थमे जो परिणमन हुश्ना है वह उसके उत्पादव्यय स्वभावसे हुआ है । किसीके परिणमन 
को कोई दूसरा नहीं कर सकता | यो संयोग वियोग रूप निमित्त यत्र मशीन श्रादिक श्रनेक 
कार्येमे स्पष्ट विदित हो जाता है। बड़े बड़े यंत्र संचालनके कार्य इसी संयोग और वियोग 
रूप निमित्तसे होते रहते हैँ। तो यो अनेक निमित्त होते हैं लेकिन उनमे जानना यही है 
कि निर्मितत होनेका श्रृर्ण इतदा ही है कि वह पदार्थ सस्तिधानमे था | इसके श्लागे निमित्त का 
उपादानमे कुछ गया हो सो बात नही है । 

पसतुखातन्त्यक्ष दशेन--यह सब निमित्तका दशेन सुनकर ऐसी मिथ्या श्रद्धा न 
धरना कि ूमिश उपादानपर ऐसा पअ्रसर डालता हैं। उपादासपर निमित्त झऋपना श्रसर 
गही हालता । किल्लत घहां उपादानमे परिणमनेवी ही ऐसी कला है कि वह इस प्रव्गरकके 
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श्रनुकूल निमित्तको पाकर श्रपनेमे श्रसर स्वयं प्रकट कर लेता है । निमित्तभूत पदार्थका द्रव्य, 
क्षेत्र, काल, भाव कभी भी उपादानमे नहीं पहुचता । यह चर्चा चल रही है निमित्तकी । 
निमित्त और उपादानके बीच यह बात है कि दोनो स्वतंत्र है। किसीका .किसीपर श्रसर नही 
है, परयोग इसी प्रकार है। तो फिर जो श्राश्रयभूत पदाथे हैं उनका तो सम्बंध ही क्‍या 
बतायें ” लोग घर वैभव, स्वजन, मित्रजन, किसीको भी उपयोगमे लेकर अपने आपमे 
रागद्वेष, क्षोभ, आकूलता, परिणमन कर लेते हैं तो वहाँ उस राग शोकरूप परिणमनमे 
वह पदार्थ कुछ करने वाला नही हुआ, उसका कोई असर नही आया, किन्तु इस जीववे- 
स्वय ही कल्पनायें करके ऐसा ही परिणमन बना लिया है। जैसे एक घटना ऐसी ले कि 
एक बालक दूसरे बालकको चिढा रहा है, २० हाथ दूर खडा हुश्ना श्ंगुली मटका रहा जीभ 
चला रहा, मुह बना रहा तो वह दूसरा लडका चिढ रहा है| तो वहाँ यह बतलाओञो कि 
उस चिढाने वाले लडकेने चिढने वाले लड़केपर क्‍या किया ? उसके, मुख, जीभ, अंगुली 
आदिक उस चिढने वालेके पास तो नही पहुंचे । वह तो अपने आपसे अ्रपने ही शरीरमे 
ग्रपना परिणमन कर रहा है। उस दूसरे पर कुछ नही कर रहा है और चिढने वाला लड़का 
अपने आपसे उसको निरखकर जानकर श्रपना श्रर्थ लगा रहा है कि यह मुभे चिढाता है | 
मैं बेक्सूर हू, मुभसे यह क्यों दैेष करता है. ऐसी बात उसके चित्तमे भर जानेसे वह चिढ 
रहा है। तो यहां वास्तविकता देखो कि उस चिढाने वाले लडकेने उस चिढने वालेमे कुछ 
नही किया । वह श्रपना ही काम कर रहा श्रौर चिढने वालेने अ्रपने श्राप अपना ही काम 
किया, पर जिसका आश्रय पाकर वहा विपरिणमन हुआ उस भ्ोरसे व्यवहारसे यो कहा 
जाना कि इसने इसको दू खी किया, सुख्ली किया । | 

वस्तुस्वरूपके परिचयसे परकत त्वके अ्मका विनाश--वस्तुस्वरूपपर दृष्टि देनेसे यह 
अधैरा मिट जाता है कि मैं किसीको सुखी करता हूँ, ढु खी करता हू, जिन्दा करता हूँ, 
मारता हू झादिक, जो भ्रम बना रखा है, यह भ्रम वस्तुस्वरूप जाननेपरे' नहीं रहता । 
परन्तु सुखी होता है कोई जीव तो साता वेदनीयके उदयमे सुखी होता है, उस समय नोकर्म 
कोई पडा, पर,उसका निमित्त क़ारण तो साता वेदनीयका उदय है । सो वह उंदय भी जीव 
के प्रदेशोमे गया नहीं, वह अपनेमे ही रहा, पर उस समय ऐसा योग है कि राग प्रकृतिका 
उदय आये तो जीवमें राग परिणमन हो, साता वेददीयका उदय भ्राये तो जीवमे सुख परि- 
रमन हो । फिर जहाँ निमित्तका भी प्रवेश नही वहाँ अत्यन्त भिन्‍त रहने वाले मुभका दूसरे 
जीवमे क्‍या प्रवेश होगा ? मैं किसीका कुछ नही करता । मैं अपती कषायसे अ्रपनेमे अपवी 
कल्पनायें बनाकर क्षोभ करता रहता .। और मेरी परिणतिका निमित्त पाकर जानकर 
दूसरा पुरुष अपना अर्थ लगाकर दुखी होता है। असातावेददीय निमित्त कारण है इसी 
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होनेमे, सो बह श्रसाता वेदनोय कर्म भी उस जीवम जाता नही, फिर आश्रयभूतकों तो कथा 
ही नया है ? में विसीकी दु,खी नहीं करता, में किसोको जीदित भी दही कर सबंता। 
वस्‍्तुत, प्रायुकर्मदा उदय होनेपर जीव जीवित रहता है, एक भवमे घरीर लिए हुए रहता 
है, तो प्रन्तरत्त निभित्त कारण तो कर्मदिय है । मैं कभो किसीको मास्ता भी नहीं । दे भी 
कोई जीव बिसी जीववा हनन भी करें तो लोकव्यवहारमे कहा तो थो जाता है, पर बरतुतः 
उम कपाय करने वालेने अ्पनेमे खोटे परिणाम किया, वपाय क्षिया, योग विया, इसके आगे 
कुछ नहीं किया | और वर्हा ब्रायुक्रर्मके क्षयका अवसर था तो उस अवसरभे इसके प्राणोका 
वियोग हृथ्ना ! तो प्राणोके वियोगका निर्मित्त कारण आायुका क्षय है और उस वालमे कोई 
भी निमिन्च बने । तो आायुका क्षय झायुक्र्ममे हुआ, पर फोई जीव किसी जीवकों उपादान- 
तगा मारता नही है । वह तो अपने भाव विगाडता है । यो जगतके पदढाथोमि जब जो झछुछ 
भी परिणमन हो रहा है वह परिणशमन उसमे उसके कारणासे हो रहा है | परपदार्ध तो 
निमित्तमात्र होते हैं। यह जब वस्तुस्वरूप समभमे शभ्राता है तो मोह श्रृंखला हूट जाती 
हैं। में मैं हू, मेरा सब चुछ भविष्य मेरे भावपर निर्भर है। में यदि अज्ञान अंधेरेसे हूं तो 
इस संसारमे रलता ही रहुगा । यदि मैं शुद्ध ज्ञानप्रकाशमे श्राया हु शौर अपने शुद्ध तन्य- 
स्वभावकोीं झपना रहा हू, इसीमे ऋपने उपयोग लगा रहा हूँ, स्वभाव और उपयोग जह 
एक रम हो रहे है वर्शा रासारके संकट अपने श्राप टल जाते हैं । कर्मवन्‍्धन हट जाता है । 
दस्तुस्वातन यके उपयोगसे जीवन सफल करनेकी प्रेणा--भैया ! बडी दुर्लशतामे 
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ऐसी क्रियाकों देखकर कहा जाता है क्रि यह प्रेरक निमित्त है, यह कारक निमित्त है। 
वस्तुत तो उस समय भी वैसे निमित्तको प्वकर झपादानने श्रपने आपमें अ्रपना असर प्रकट 
किया है । उपादान किस निमित्तफो पाकर अपना प्रभाव बनाता है, उस निमित्तकी विशष्टता 
समझानेके निमित्तको प्रेरक कारक श्रादिक शब्दोसे कहा जाता है। वस्तुओका परस्परमे 
क्या सम्बंध है, कसी स्वतंत्रता है, इसको निरखनेपर यह स्पष्ट निर्णाय है कि प्रत्येक पदार्थ 
श्रपनी शक्तिसे, अपने उत्पादव्यय स्वभावसे श्रपनेमे श्रपता परिणमन करता रहता है।, 
व्यवहार ग्रयोगमें बस्तुस्वातन्त््यके उपयोगके अभ्यासका अनुरोध --हमे अपने व्यव- 
हारमे रोजकी घटनाओ्रोमे यह ज्ञान रखना चाहिए कि कभी क्रोध न उत्पन्त हो सके । किसी 
जीवकी प्रतिकूल परिणति है तो समझे कि इसकी परिणति इसके साथ है, इसका - कषाय- 
भाव इसमे है, इससे मेरा कोई सम्बंध नहीं । मैं अपने श्रापमे भ्रपने स्वभावसे ही परिणा- 
मता हु । मैं बुरा परिणमं तो मेरा बुरा होगा, में भला परिणम तो मेरा भला होगा । इस 
जगतमे मान किस बातपर करे ? रखा वया है यहाँ भ्रपता ? समस्त परतत्त्व हैं। में तो 
श्रमू्त चंतन्यमात्र कोई गुप्त प्रकाशमय पदार्थ हु । यहाँ मानका कया भ्रवकाश ? कौन सी 
चीज यहाँ ग्रहण करने योग्य है जिसके पीछे मायाचार श्रथवा लोभ किया जाय ? फिर 
तत्त्वज्ञान उत्पन्त करके इत कषायोसे हम दूर हो और अपने स्वभावकी श्रोर लगें, इसमे ही 
हमारा कल्याण है । इसके अतिरिक्त अन्य विधिमे हमारी भलाई नहीं है । 
निमित्तकों पाकर उपादानमें अपना प्रभाव व्यक्त कर लेनेकी कला--निमित्त श्रौर 
उपादानके इस प्रसगमे यहाँ तक यह निर्णाय हुआ कि उपादान किसी पदार्थको निमित्त पाकर 
विकाररूप परिणमता है। वहाँ परिणशमनेकी योग्यता तो स्वय उपादानमे है, किन्तु इस रूप 
विभावरूप परिणमनेकी कला उपादानमे निमित्तको पाकर प्राप्त की है । श्रव निमित्तकी शोर 
से देखा तो ऐसा जचेगा कि यह ही क्यो निमित्त हुआ, इस कार्यके लिए श्रन्य कोई पदार्थ 
क्यो नही निमित्त होता ? तो कल्पनामे यह बात आती है कि इस पदार्थमे निमित्त होनेकी 
वक्ति है, इस कारण यह पदार्थ निमित्त हशा । जैसे घडेके बननेमे दड, चक्र, कुम्हार, ये सब 
निमित्त कल्लाते हैं। उस समय खडे तो कुछ बालक भी हैं, गधा भी खडा भी खडा है, कुछ 
श्राने जाने वाले मुसाफिर भी खडे हो जाते है । ये सब क्‍या घडेके निमित्त कहलायेंगे ? न 
कहलायेंगे । ता भ्रन्य पदार्थ निमित्त नही हैं भ्रौर दंड चक्र श्रादिक ही उनके. निमित्त हो पति 
है। यह श्रन्तर कैसे पडा ? तो एक उत्तर यह आ जाता है कि दंड चक्र आादिक पदार्थोंमे 
निमित्त होनेकी शक्ति है, अन्य पदार्थमे नही है । कुछ यह निर्णय हुआ कि निमित्तत्व शक्ति 
है, इस विषयमे आगे बतावेगे, पर यहाँ इतना मानकर श्रागे चर्चामे बढना कि किन्ही श्रनेक 
पदार्थोमे निमित्त होनेकी शक्ति है, भ्रन्य पदार्थोमे नही है । 
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निमित्तमें उपादानकों बलात्कार न परिणमानेकी शक्ति न माननेके कारणकी 
जिज्ञापा--भ्रव एक जिज्नासा इस प्रसगमे यह बनती है कि जब निमित्तमें निमित्त होनेकी 
शक्ति है तो वह निमित्त जबरदस्ती ही बलात्कार क्यो नही कार्य कर देता ? जब दण्ड चक्र 
' आ्रादिकमे घडेमे निमित्त होनेकी शक्ति है तो ये दंड चक्र आदिक घडेको बना क्यो नही 
डालते ? कई जगह तो देखा जाता हैं ऐसा कि जिसमे निमित्तत्व शक्ति है वह पदार्थ 
जबरदस्ती कार्य कर देता 3 । जैसे श्रग्निमे निमित्तत्व शक्ति है कि जलको गर्म कर दे तो 
अग्नि जब सामने होगी तो वह जलको गर्म कर ही देगी । या चुम्बकमे लोहेको खीचनेकी 
शक्ति है तो चुम्बकमे आकर्षण निमित्तपनेकी जवित है तो देखा यह जाता है कि चुम्बक 
लोहेको जबरदस्ती खीच लेता है। तो जसे कुछ पदार्थामि यह बात विदित होती है कि 
निमित्त उपादानमे कार्य जबरदस्ती कर देता है, यो ही सभी निमित्तोमें क्यो नही यह कला 
है कि वह उपादानमे कार्य जबरदस्ती कर दे, ऐसी एक जिज्ञासा बनती है । 

निमित्तमें उपादानकी बलांत परिणमानेकी शक्ति न होनेका समाधान--अ्रब उक्त 
जिज्ञासाके समाधानमे प्रथम तो यह बात समभना कि अग्नि ही जलको जबरदस्ती गमें 
नही करती, चुम्बक भी लोहेको बलात्कार नहीं खीचता, इस सम्बन्धमे और स्पष्टीकरण 
करेगे । जब ऐसे पदार्थेमि जिनमे जबरदस्ती सी नजर ग्राती है वे भी उपादानके कार्यका 
बलात्कार नही करते । तो श्रन्य निमित्तोके सम्बन्बमे फिर पूछना ही क्या है ? अ्रग्ति पानी 
को गर्म नही करती । किन्तु श्रग्नि योग्य सन्तिधानमे हो तो उसका निमित्त पाकर पानी 
स्वयं शीत पर्यायको छोडकर उष्णपर्यायमे आ जाता है। वस्तु कौन क्तिनी है ? यह बात 
टृष्टिमे रखते हुए यह समाधान सुनना होगा। पानी स्वयं ही श्रग्निका सन्निधान पाकर 
शीत पर्यायकोी छोड़कर उष्ण पर्यायमे श्राया है। अग्निने पानीमे उष्ण पर्याय उत्पन्त नही 
की, इसी प्रकार चुम्बक लोहेको खीचता नही है। चुम्बकमे लोहेको खीचनेकी शक्ति है यह्‌ 
बात तब कही जाती है कि जब लोहा चुम्बकका निमित्त पाकर स्वयं खिंच जाया करता 
है । तो लोहेमे चुम्बककी ओर खिच जाना निरखकर कहा जाता है कि चुम्ब्कमे लोहेको 
खीचनेकी शक्ति है। इस सम्बन्धमे दो बातें ध्यानमे लाये। चुम्बकमे तो है श्राकर्षकपने 
की शक्ति, जैसी कि जिज्ञासामे बात आयी थी और लोहेमे है आाकष्यंशक्ति याने खिंच 
जाय इस प्रकारकी शक्ति | अव इन दोनोका मुकाबलेमे विचार किया जाय तो यह बात 
अ्रधिक स्पष्ट ज्ञात होगी कि लोहेमें खिच जानेकी शवित है। क्योकि क्रिया लोहेमें हुईं । 
ओर चुम्बकमे खिचनेकी शक्ति है यह बात नही विदित हुई । तो वह झौपचारिक बात है 
श्रौर लोहेमे झ्राकृष्ट हो जानेकी शक्तिकी बात स्पष्ट बात है। इस प्रसंगको इन शब्दोमे 
कहा जायगा कि लोहा चुम्बकका निमित्त पाकर खिंच जाता है। इसी बातको थोड़े शब्दो- 
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में संकेत भाषामे यह बनाया गया है कि चुम्वक लोहेको खीचता है। साकेतिक भाषा और 
स्पप्ट भाषा--जैसे इन दो में अ्रन्तर है। साकेतिक भाषाका जो श्रर्थ है ग्ही संकेत न बने 
ऐसी भी स्थिति होती है, पर स्पष्ट भाषाका वही श्रर्थ है और वही कहा गया है। तो 
चुम्बक लोहेको जबरदस्ती खीचता नही है, बिन्तु चुम्बकका योग्य सन्निधान पाकर लोहा 
अपनी क्रियावती शक्तिके परिणमनमे चुम्बककी ओर खिंचने लगता है। देखो सभी द्रव्य 

किन-किन क्रियाश्रोमें परिणत हझा करते हैं कोई किसीकी परिणाति नही कर सकता । 
निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है, पर वहा पर भी किसी द्रव्यने किसीमें क्रिया नही की। लोहे 
की क्रिया लोहेमें हुई। निमित्त चुम्बकका सन्तिधान है । चुम्बकने लोहेकी श्र लोहेने चुम्बक 
की क्रिया नही की, किन्तु ऐसा ही योग है कि लोहेके खिद्कर आ्रागे चले जानेमें चुम्बक 
जैसा पदार्थ निमित्त होता है । 

बलात्कार जैसा दिखनेमें आने वाली घटनामें भी निमित्तकी उपादनमें अकिव्चि- 
स्करता -- जहाँ कही बहुत अधिक बलात्कारकी बात भी दिख रही हो वहां रच भी बला- 
त्कार नही है। जैसे किसी मल्लने छोटे मल्‍लका हाथ पकडकर फेंक दिया तो देखनेमे तो यह 
बात श्रांयगी कि देखो इस बडे मल्लने छोटे मनलकों खीचकर फेंक दिया | इस स्थितिमे भी 
बडे मललने छोटे मल्लमे कोई क्रिया नहीं वे | जो वस्तु जितनी है उतनी ही दृष्टिमं रखकर 
समभता है । हुआ क्या उस प्रसगमे कि बड़े मल्‍लकी भ्रात्माने श्रपनेमे उस प्रकारकी कषाय 
की, इच्छा की । और उस तरह॒का परिस्पद हुआ उसका निमित्त पाकर उसके शरीरमे वायु 
चली, उसका निमित्त पाकर द्वारीरके उस ढगसे श्रग चले । उस ढगसे चलते हुए अंगके 
बीच वह छोटा मल्‍ल था तो उन चलते हुए बडें मल्लके शरीरके भंगोका निमित्त पाकर 
छोटे मल्लका शरीर स्वयं अपनी उस क्रियावती शक्तिके कारण खिंचा फिका टूर गया। 
एक पदार्थने किसी दूसरे पदार्थकी क्रिया नही की । यह वस्तुस्वरूप सर्वत्र ग्रमिट है । कोई 
भी निमित्त उपादानमे बलात्कार नही करता, न अपना गुणा देता है, न कोई भ्पना परिण- 
मन देता, किन्तु योग्य उपादान निमित्तके सन्निधानमे एक अपनी विद्येषता प्रकट कर लेते 
है । यह सब रहस्य केवेल इस सूत्रमे पूरा समाया है कि 'निमित्त प्राप्य उपादान स्वप्रभाववत्‌ 
निरभित्तको पाकर उपादान अपने प्रभाव वाला हो जाता है। यह तथ्य व्यवहारकी अनेक 
घटनाग्रोमें घटित कीजिए । 

अपनी घटनाओंमें वस्तुख्वातन्त्यका उपयोग करनेका लाभ--वस्तुस्वातख्यके तथ्यका 
फायदा उठानेके लिए अपने पर बीतने वाली घटनाओ्रोमें इसको घटित कीजिए । मोह घटेगा। 
मुझमे कोई यदि प्रेम जगता है तो उसकी ही मलिनताको योग्यतासे उस प्रकारके क्मेदियका 
निमित्त पाकर क्सी अन्य वस्तुको झ्राश्रयभूत बनाकर मेरा प्रेम परिणमन मेरेमें ही उत्तल 
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होता है और वह परिणमन उत्पन्न होकर मेरेमे ही समाप्त हो जाता है । यो ही दूसरे लोग 
यदि ऐसा देख रहे है कि यह मुभपर बडा अनुराग रखता है तो वहां भी यही स्थिति है कि 
वे घरके स्वजन आदिक लोग श्रपनी योग्यतासे, अपनी कषायसे, अ्रपती इच्छासे अपने उस 
कर्मोदियका तिमित्त पाकर रागपरिणमन कर रहे है। और उस रागपरिणमनमें इसका 
आश्रयभुत मैं बन गया हू । मैं नही बन गया, किन्तु उस प्रकारके उनके रागपरिशामनमे ये 
आश्रयभूत हुए है। सो यहा उपचारसे कहंते है, यो कि हमारा श्रापमें बहुत भ्रनुराग है। 
उनका परिणमन उन ही में है श्रौर उन हो मे समाप्त होता है। उनसे बाहरमे उनके 
परिणमनकी गति नही है, तब कोई पदार्थ किसी अन्य पदार्थसे कूछ भी सम्बंध नही रखता । 
वस्तुस्वरूपको देखो--सबका अपना श्रपना स्वरूपवि ला अत्यन्त मजबूत है जो त्रिकाल भी 
किसीके द्वारा ढाया नही जा सकता । कितनी भी परिस्थितिया हुईं श्रमादिकालसे इस जीव 
की, निगोद जैसे भवमे गया, जहा ज्ञान कुछ है भी, यः समभमे दही झाया, इतना जड़ बन 
क्या | एक व्वासमे २. बार जन्ममरण होता । भला सोचिये कि एक सेकेण्डमे करीब २३ 
बार कोई जन्म ले और मरण करे यह कोई व्यवहारमे लगती सी बात है क्या, पर होता 
है ऐसा । तो वह स्थिति एक जड जेसी स्थिति बन गई, किन्तु वहा भी चेतन जड नही हो 
सका ओर आखिरकार आज हम आप इस ' मनुष्यभवके रूपमे इतने बुद्धिशाली इस समय 
नजर आ रहे हैं। वही तो चेतन है जो कभी निगोद अ्रवस्थामे थे, लेकिन कितने ही निमित्त 
सन्निधान हो और नैमित्तिक परिणमन हो जायें, फिर भी जो पदार्थ जिस जातिका है, जिस 
असाधारणभावको लिए हुए है उसका परित्याग कभी नही होता । तब यह बात आयी कि 
एक द्रव्यका दूसरे द्रव्यके साथ त्रिकाल भी कोई सम्बंध अ्रथवा श्रभेद नही है । 
निमित्तकी उपादानसे बहिःस्थिदि---व्यवहारमे यह बात देख रहे है कि आगने पानी 
को जबरदस्ती गर्म कर दिया । भले ही चूल्हेपर बटलोही रख दी और वहा यह सोचे कि 
भ्रभी गर्म न हो तो किसीके सोचनेसे वहा रुक जायगा क्या ? आग तो जलको गर्म कर ही 
देगी । ओर यह बात यो भी समभमें भा रही है कि आगके निमित्त बिना या आग जैसे 
संताप वाले पदार्थंके निमित्त बिना जल गर्म नही होता, और चुम्बक बिना लोहेका खिंचना 
नहों होता, इतनेपर भी यह बात भ्रमिट है कि निमित्त उपादानके स्वरूपसे बाहर ही रहता, 
अ्रग्नि जलसे दूर ही दूर बनी हुई है। भ्रग्ति जरा जलके निकट जाकर गर्म करनेकी चेष्टा 
तो करे, अग्नि बुक जायगी। अग्नि जलमें श्राकर जलको गर्म करती है, ऐसा क्‍या कही होता 
है ? यदि श्राग जलमे श्राये तो आग ही न रहेगी । तो देखो जलके श्वरूपसे बाहर ही तो 
रही आग, चुम्बक भी लोहेसे बाहर ही तो है, लोहा भी चुम्बकसे बाहर ही तो है, खिंच 
जानेपर भी, मिल जानेपर भी एक प्रदेशमात्र भी लोहा चुम्बकर्मे नही गया, चुम्बक लोहामे 
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नहीं गया। तो निमित्त सब ही उपादानोंगे बाहर ही बाहर रहता है । वा चली और पत्ते 
उड़े तो उस प्रसगमे भी हवा पत्तोमे रंच भी नहीं गई और पत्ते हवामें रच भी नहीं हैं । 
साधारणतया ऐसी बातोमे लोग ज्ञीघ्र विदवास नही कर सकते । जब हवाकी इतनी तीत्र 
प्रेरणा है कि पत्ते तीचेसे जड़े उड़े फिर रहे तो हृवाने पत्तोको उडाया, यह कंसे गलत कहा - 
जा सकता है ? हवा पत्तोमे पहुची, यह बात गलत वैसे है ? भले ही ऐसा नजर श्राये, 
मगर पत्ते कितने हैं, क्या स्वरूप है, कितने अ्रणुवोका स्वध है, कितनेमे वह भ्रपता निर्माण 
बनाये हुए है, और हवाका क्या स्वरूप है ” इन दोनोपर दृष्टि देनेसे ऐसे कठिन निमित्त- 
नेमित्तिक सम्बंधके बीच भी पत्तोमे पत्ते ही है, हवामे हवा ही है। उडाता भी जाय तो हवा 
हवामे उड रही है, णत्ता पत्तामे उड रहा है | ऐसा वस्तुका स्वातंत्रय है.। जिस स्वातन्रयको - 
हृष्टिमे लेनेसे मोह ममत्व दर हो जाता है । मु 
मोहीक्ी अज्ञानचेष्टा--मोटे रूपसे भी देखो तो यहाँ लीकिक जनोसे, स्वजरसे, -सतान 
से, भाईवघुसे प्रीति कर रहे है, उनके वे कुछ हैँ क्या ” मोह अ्रवेश ऐसा है कि लग रहा 
कि ये ही तो मेरे सर्वेस्व हैं, यह ही तो मेरी सारी दुनिया है, ये मेरे भाई नही, ये भेरे 
वच्चे नही तो फिर कौन हो जायेंगे ? श्नौर दूसरे कोई वात नही मानते, दूसरोपर हमारा 
अधिकार नही जमता तो दूसरे मेरे कैसे हो जायेंगे ? ये ही है मेरे सव कुछ । तो भाई अन- 
न्तानन्त जीवोमे से श्रटपट कुछ जीव घरमे झा गए । एक कल्पना यह करो कि ये न -श्राये 
होते, इनके बजाय श्लौर कोई जीव आये होते तो वया आपको यह भ्रन्तर होता कि उनमे 
गरेह न होता या कम होता, ? दूसरी बात यह है,कि घरके लोग जो अ्रधिकारमे -रहना ज्वाहते 
गौर रह रहे हैं वे अपनो कपायसे अपनी इच्छासे,. भ्रपनेमि शान्ति इस तरह आयगी, सुख 
यो मिलेगा, इन सवका हिसाव उनमे बना. हुआ- है । उत सबके कारण वे झ्रापके श्रधिकार 
मे हैं, श्राज्ञामे है, वात मानते है | वस्तुत आपुकी वे श्राज्ञा- नही मानते, न श्रापके अधिकार 
में है, न आपकी बात मानते है । प्रत्येक पदार्थ अपने श्रापके स्वरूपसे, परिणमनमे, सत्तवमे 
स्वतत्र है, किसीका क़िसी अरन्यमे साथ .रच.सम्बध नही है । 
निर्शयमें हित. व अद्वित दोनोंके-सम्पक़की संभावना--कोई निरोय-होता है तो वह 
निर्णय हितके लिए भी प्रेरणा दे. सकता है और पक्ष पुष्ट करने के “ लिए भी- प्रेरणा दे 
सकता है | उपादात और तिमित्त मे परस्पर निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध है, यह ,निर्राय इस 
हितके लिए भी प्रेरणा देता है कि आखिर निमित्तनमित्तिक सम्बंध; ही तो कर लो। कर्ता 
कर्मभावका सम्बध तो नहीं । या अ्रभिन्‍्त हो जानेकी बात तो न कुछ रहे तो दोनो अपने 
भ्रपने स्वरूपमे और दसरेके स्वरूप से बाहर । यह बात भी निमित्तनेमितिक सम्बधकी चर्चा 
मे जानी जा सकती है । यह तो है हितके लिए प्रेरणा देने वाला निणेय ओर यो भी पक्ष 
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पुष्ट किया जा सकता कि देखो--निमित्तनैमित्तिक भाव वैसा डटकर है कि तिमित्तके बिता... 


नैमित्तिक हो तो ले । निमित्तने ही तो सब कुछ किया। यो परका सम्बंध, पर॒वा कतृ त्व 
वालें पक्षकी बात भी पृष्ट की जा सकती है । जो सज्जन है वे. प्रत्येक परिस्थितियोमे अपनी 
चतुंराई रखते हैं श्रोर जो मृढ है वे भली बुरी घटनाश्रोमें अ्रपनी मृढता ही प्रकट करते है 
तभी तो कंधावतमे कहते' है कि पंडित शत्रु भी भला, पर मूर्ख मित्र भी भला नहीं । जिसको 
हम मित्र सम रहे, जिंसको समभझा कि यह मेरे हिंतमे कार्म आयगा उसे सूढकी सूढती 
हमारी बरबादीका कारण बनेगी भ्रौर ज्सि हम शत्रु समझ रहे है जिससे हम कुछ भय 
किया करते है वह' पडित, तो वह पडित कभी किसी समय बरब्रादीके निकट भी झा जाय 
तो वह भी हमारी रक्षा कर देगा । तो यह सब उपादानंकी योग्यतासे ही तो सम्बंध 
रखता है। ' ' 
परिशतिमें परिणन्‍्ताकी कलाई। दर्श६- निर्मित और उपादानमें पररंपर ऐसा 

निमित्त श्रौर उपादानमे परस्पर ऐसा निमित्तनैमित्तिक सम्बंध होनेपर भी यह बात निर्णय 
मे रखिये किः है' सर्वत्र उपादानकी कला । कुछ उपादाव किसी पदार्थको सामने पाकर 
निमित्त पाकर किस प्रंकारदी परिणतिसे परिणाम जाय, यह बात उर्पादानमें योग्यतामे पड़ी 
हुई है । इतनी बांत 'अवेश्य है कि'ऐसा कार्य रूप परिशणमन होनेके लिए इस तरहका पदार्थ 
मिमित्त होता है। तो निमित्तका करना धरना इस सम्बधसे इतना ही है कि वह सामने है, 
उपस्थित” है!। जैसे 'श्राप कुर्सीपर बेठ गए, तो कुर्सीनि क्या वला वी जो श्रापको ,बैठाला ? 
वह तो ज्योकी त्यो पडी हुई है । श्रापमे थह कला है कि ऐसी बलिटष्ट पुष्ट कुर्सीका श्राश्रय 
पाकर' श्राप बेठ जांते है । तो जब्र कलाकी बात कंही जाय॑ंगी तो परिणमने वौलेमे कला 
नजर श्रायेगी । निमित्त तो जिस रूप रग आकार शक्ति वाला है, स्वयंके लिए स्वयंकी सत्ता 
के लिए, बस उसकी कला उसमे उसको है। और यह कि उपादान कैसे पदार्थका निमित्त 
पाकर किस रूप परिणाम 'जाय, यह बात उपादानमें नही है। हे 

' ” कायके अन्तरज्ञ और बहिरज्ग कारणोंमें पररुपर मिन्नता-- किसी भी विभाव कार्यमें 
दो कारण हुआ करते है-निमित्त' कारण और उपादान कारण । कार्य जिसमे होता है 
उसे तो कहते है उपादान कारण और उस -उपादान कारणमे कार्प होनेके भिएं जिन-जिन 
बाह्मपदार्थोकी आवश्यक्तां हुई थी वे सब निमित्त कारण कहलाते हैं । तो निमित्त कारण 
का उपादान कारणाके' साथ कोई सम्बध है या नही ? और क्‍या स्थिति है. क्या तथ्य है ? 
इस बातको समझ लेना आत्मकल्याणके लिए कितना आवश्यक है, यह बात इस प्रसगसे 
समझ लीजिए कि निमित्त और उपादानमे कर्ता कमेंका सम्बध माना जाता है तो स्वस्वामी 


सम्बंध भी मान लिया जायगा, एक दूसरेका कुछ है, यह बात भी उसके निरचयमें श्रा* , 


| 


री 


२६२ ग्रध्यात्मसहुस्री प्रवछ्न हिदीय भाग 


जायगी । तो मोहका टहूटना फिर कंसे वन सकेगा ? यदि हम श्राप अपनेसे सम्बंधित घर 
द्वार कुटुम्ब मिनत्रजन समाज श्रादिक श्रनेक कार्योर्मे सम्बंध मानें । 
मैं करने वाला हू, इसने मुझे यो किया, में इसका मालिक है, यह मेरी चीज है, यह 
बात जब हृदयमे बैठ जायगी तो मोह टूटनेका फिर सावन क्या रहा ? श्रौर मोह जब तक 
रहेगा तब तक दुर्गति है, जन्म मरण है | कोई इसका सहाय नही है | पूछने वाना भी 
नही है । तो सकटोसे मुक्ति पानेके लिए मोहका टूटना झ्रावश्यक है । श्रौर मोहके छोडने 
के लिए यह वस्तु स्वतत्नताका परिज्ञान करना ग्रति श्रावश्यक है। भगवानकी भक्ति तो 
भ्रच्छी प्रकारसे तैयार हुए हृदयमे प्रगतिका बीज वो सकेगी | श्रगर किसीकी कुछ तैयारी 
ही न हो, वस्तुकी स्वतन्नता समझे बिना चित्तमे वह तैयारी श्रा ही नही सकती । तो बिना 
तेयारी वाला पुस्ष भगवद्भत्तिको पा बसे लेगा ? जो ज्ञानी हो, उस साधनामे तैयार 
बेठा हो उसके लिए फिर प्रभुभक्ति श्रादिक बातें प्रगतिमे सहायक बनेंगी, पर जो श्रज्ञावी 
जन है, मोही जन है, जिन्हें वस्तुस्वरूपका परिचय ही नही है उनके लिए तो उनवा 
भगवान क्या है श्लौर उनकी भक्ति भी कया है ? वे सब बातें विचित्र होगी, संसार वाली ही 
होगी । तो हम आ्रापको कल्याणके लिए वरतुकी स्वतत्रताका परिज्ञान कर लेनेका बहुत 
महत्व है, उसी सम्बन्धमे यह चर्चा चल रही है कि उपादानके कार्यके लिए अ्रनेक निमित्त 
हुए, इस पर भी निमित्तका कुछ भी उपादानमे पहुचता नहीं है । 
वस्तुस्वरूपमें विशिष्टा हे तका दर्शन--देखिये वैसी विचित्र बात है कि यह उपादान 
अनुकूल निमित्तके सन्तिधानमे स्वयं श्रपनेमे प्रभावित हो जाता है। बात सर्वत्र यही है । 
यदि कोई देहाती पुरुष किसी कार्यवण न्यायालयमे पहुचता है। जाना ही पडता है, प्रथम 
ही बार गया तो एक देहाती श्रथवा कम श्ाने वाला बड़े भय भर शका सहित उस- 
कचेहरीमे प्रवेश किया, वहाँ एक तो श्रवजानी जगह, दूसरे-अ्रफसरके सामने पहु ६ नेवी 
बात । सभी बातोसे उसका दिल काँपने लगा श्रौर काँपता हुश्ना, घबडाता हुआ वह पहुचा, 
तो यह बतलाओं कि उसकी घबडाहट या जो कुछ भी उसमे बात बन रही है वह क्या 
जजके श्रसरसे बन रही है ? जजने उसमे क्या डाल दिया ? जजने उसमे अपनी किरण 
फेका या उसका कोई द्रव्य गुणा उस देहातीमे पहुचा । तो परद्रव्यसे कुछ नहीं श्राया । यह 
ही स्वय श्रपनी योग्यतासे अपने आपमे श्रर्थ लगाकर, निमित्त बनाकर स्वय घबडा गया। 
इसने अपना पैये खोया । तो यह प्रभाव, यह असर, ये सब उसकी योग्यतासे हैं । निमित्त 
जरूर ऐसा है कि ऐसी योग्यता वाले पुरुषमे जो घबराहटकी बात बत्ती तो ऐसे साधनका 
जजका, बडी बातका सन्निधान पाकर हुआ है । तो देखना यहाँ यह है प्रधानरूपसे कि भ्रत्येक 
वस्तु परिपूर्ण है और उसका अपने श्रापमे उत्पादव्ययप्रौव्य है, इस कारण एक वस्तुवा दूसरी 
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वस्तुके साथ सम्बन्ध नही । [विशिश्वद्वतका :दृशेन करना है.॥ कुछ लोग तो मानते है सर्वाह्दित 
श्र्थात्‌ जगतमे जितने, भी, चराचर पद्ठार्थहै [सब एक ब्रह्ममात्र-है, सब्र एक व्वोज्‌ हू ख्रोर 
सर्वाद्वैतपन तो, नही है-। किन्तु ,विशिष्टादैतपन श्रवश्य है.॥ प्रत्येक: पदार्थ अपने आपके: प्रदेश 
'जितना है, उतना ही है। उसमें, दूसरी चीज नही, है |, वो प्रत्येक वस्तु श्रद्वतरूप हुईं । 
अनन्तानस्त , पदार्थ अद्वैतरूप है। किसी भी-पदार्थमे किसी दूसरेका सम्बन्ध नहीं | तो इस 
विशिष्टादह्वेतके; दर्शनमे मोहके , रहनेकी गुव्म्जाइश नही रहती । ... _ 
एक, पदार्थका| अन्य पदार्थ में कुछ भी करनेकी अशक्यता--भैया | काम भी मीत्र 
ग्रपना यह 'प्रड़ा-है कि मोह मिटे ।;दुनियामें ये सब चीर्जे प्रनादिसे हैं, श्रनन्तकाल तक रहेगी 
कभी किसी.परिशणातिमे है, - कभी किसी.स्थितिमें है, उनका जो कुछ प्रिणमत है वह उनके , 
उपादानमें होता है । यह जीव- तो बाह्य पदार्थमें कुछ करनेके लिए श्रसमर्थ है, कुछ कर ही 
नही सकता । इसकी तो मन जैसी -बुरो-दशा हो रही कि जैसे मत किसी भी विषयका भोग 
करनेमें समर्थ नही- है; स्पर्शंका, भोग करेगी. स्पशनइन्द्रिय, रसका-भोग करेगी रसनाइन्द्रिय 
गंधका भोग करेश़ी:प्राणइन्द्रिय, रूप देखनेका भोग करेगी चक्षुइन्द्रिय, शंब्दका उपभोग कर्णो- 
इन्द्रिय: करेगी।॥ तो;मनके वशका तो कुछ नहीं है। लेकित इस उपभोग करती हुई 'इन्द्रिय 
को देखकर ,समभकर, यह मन व्यर्थ छुश हो रहा है । तो इसी तरह मोही जन करनेमे कुछ 
समर्थ नही; परका क्या करेंगे ? पर पृण्यके अनुसार, विकल्पके अनुसार माफिक कुछ ' कार्ये 
बन, रहा है, तो यह मोही यहाँ व्यथ ही.. खुश हो रहा है । किसी भी पदाथेके साथ किसी 
अन्यका ।रच;सम्बध नही है ।- यह इतनी बात समभमें _ आये तो अश्रभी ही अनिन्‍्द निन्दर मिले 4 
आनन्दमय तो स्वरूप, है ।इस>जीवका,4 इसे, आनन्द पानेके लिए कर्छ यत्न नही करना है । 
वह तो स्वरूप ही है। अरब, यदि कोई भ्रपनी स्वरूप महिमाकों झोर न श्रायें, स्वरूपको भूल 
जाय! तो ,परदृष्टि करेगा, बस क्लेश होने लगता है । क्लेशका उपाय मिटा 'लीजिए---अनन्‍्द 
तो श्रपैने आप ,ही, है ॥ उपाय करना है क्लेश मिटानेका । आ्राननद पानेका उपाय करनेकी 
जरूरत, नही ।-क्योकि,वह तो हमारे ,स्वरूपम ही मौजूद हैं| तो क्लेश हो 'रहा है सब मोह- 


जालका » शौर मोहजाल।मिद, सकेगा इंस वस्तुकी स्वतत्नताके_ज्ञानसे । उसकी ही चर्चा इस 


प्रसंगमे चल रही है । हा 3 कक ॥॥ दम 3 777, 
पे ।/4' ) ) रू पता जा पद कूधप शुत£ बज 720 


'. 0 एकर्मे, अन्यकी;अअकिज्चित्क्रताका, एक पौराणिक उदादरण-- सुकोशलने जवानीमे 
प्रारम्भमे ,, ही घरद्वार सब तज दिया,।. उस समय लोग मना रहे थे. कि अरे तुम्हारी स्त्रीके 
ग़र्भ है, ब्रच्चा हो ज़ाने दो, बडा हो जाते दो, .राजतिलंक उसका कर देना, फिर विरक्त हो 
जाना; लेकिनु यह सबु॒ समभाना-वहाँ व्यर्थ हो रहा । वहाँ वस्तुकी स्वतन्त्रताका इतंना' स्पष्ट 
भान है,कि वहाँ इस अ्रज्ञान अधकारकी कोई गुजाइश ही नहीं है.। मैं इसका कुछ कर दंगी”: 


डा 
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मैं इनवो सुखी करता है डे खी करता 'हु' आदि, ऐसा सो्चनेंमे कोई निर्देयताकी-दोप, नहीः 
है । मोही .जन' यो सोचने लगंतें हैं कि बडी निर्देयता की ऐसी स्त्रीकोः ऐसे सकटमे छोड! 
दिया, ऐसे धरेबारको छोड दिया । यह कोई छोडनेकी आयु थी, ग्रे कुछ ग्रैपनी/ठसतानपर+ 
दया नहीं. आयी! लेकिन उस विरक्त पुरुषकी अन्त भूमिकाको तो देखो-सवहाँ स्पष्ट प्रकाश 
है कि प्रत्येक जीव अपने 'उत्पादिव्य' भावसे ही डक श्र विलीन होते रहंते।*हैं ग 
नवीन नवीन अवस्थाये ,उसमे उत्पन्न होती रहती हैं । श्रौर' उसमे पुष्य पाप कारण होता 
है ।. ऐसी स्पष्ट स्वतंत्रताका भांति है वहाँ तो कोई किसीकें कछे परिणर्मतको कर हीं नहीं 
सकता । सब श्र्कि ्त ड्ुत्कॉर है । ऐसे ज्ञांनप्रकाशके बीचे निर्देयर्ताकी बात कहाँसे'अ्री : सकती 
है ? निर्दयतां भी रागह्रेषमे बनती है और दया भी रागद्वेषके बीच बनती है। !देयाके लिए 
रागकी प्रधानता है भोर निर्दयताके लिए रागी जीवके हृषकी' प्रधानितां है, पर,जहाँ' रागदेष- 
नही, स्पष्ट परिचय है उस. जींवके निर्दयताकी बात' नहीं कही जा सकती ॥ "७ व दा 
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"या ॥ टी पनेपर बीतने वाली घटनाअमें बस्तुस्वातनत्यके उपयोगके भेभ्यसिकी आवश्यकता 
यूदि, यह अभ्यास बन जाय कि हम श्रपैने दिनुभरकी सैकंडो घंटनाओ्रोमि' उपदिनि निमित्तकी! 
दृष्टि बनी रहे ओर समभाते रहें कि यहे तौ इतना ही कार्य कर सेंको, इंतनीं हीं कॉर्य हुआः) 
एकका दसरेमे कुछ कार्ये नही गया ऐसा अभ्यास करते रहे अपने जींवर्नकी 'रोजे रोजकी* 
घटनाओोमे तो वहाँ भी आपका ध्यान 'है,' धर्मसाधर्न है॥ धर्मसांघन चाहने बोलें 7पुरुषकाः 
सर्वत्र, धर्मसाध्नन.होता_है । कोई पुरुष बच्चेको -गोदमे लेकर माही आासक्तिं होकर 'खिंलाता 
है; तो ,कोई, पुरुष बच्चेकी गोदमे लिए ' हुए, उस बच्चेकी / द्रव्य गुर; >पर्यायोको 
जानते . हुए ,सोच, रहा है कि ईसका आत्मा  बिल्कल भिन्‍ने हैं। में ओत्मा: भिन्न 
में इसका कँछ करनेमें समर्थ नहीं। बच्चेंको यदि बुखार है; फुंसी है, तकेलीफे-है,! उसमे 
में; कूछ भी करनेमें, सुमथे नही हैं। मेरा झोरोम, पैरा सुख, मेरा दूँ ख, मेंरे पुण्य" पापके 
अनुसार होता है और ज़गतमे जैसे अनन्त जीव हैं उसी भाँति यह भी एक भ्रन्य जीव हैं; 
ऐसी कोई घारणा बनाये... उस पूत्र॒कों गोदमे लिए 'हुएकी हालतमें तो उसकी रोकने? कौन 
ख्रायगा ? धर्ससाधना चाहने वाले पुरुषको भंवीस्थितियीम धमेसाधनाकी अर्वेर्सर हैं, एक लगन 
जरूरत है, एक ग्रात्मदयाकी आवश्यकता है कि मे रेपर सकट जन्ममररणेंकी है, यहे टर्ले 
जाय तो सद्यके लिए सेरा.कल्यारा हो जाय, ऐसी' भावों यदि अपने अपकी' दयाकी वन 
गई तो वह सभी जगहँसे धंमेसाधनाकी बांत प्राप्त कर लेगा” यह दंयों भी किंसको होगी. 
जिसको कि वस्तुकी स्वतन्नताका कुछ परिचय हुआ हो ।' में हु; श्रेकेला हूँ, अकेला ही जत्म 
मरण करता हू, इसके जन्ममरणके करनेमे श्रौर मिटानेमे कोई ' दूसरा साथी नेही है, ऐसा 


भान जब स्वयके घारेसे हो तब तो यह दंया' उत्पन्न होगी कि मेरे जेन्ममरखके सकेटे टले”। 
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थोडी यह दग्ना-चाहिए और इसके आ्रधारसे फिर वस्तुकी- स्वेत्रताका उपयोग चाहिए , फिर 
इसका हित ,होनेमे कोई विल॒म्ब नही है.। ,.. - शक हे आह 
,,7 5 संसारसंकटोंसे छुटकाराकी,विधि बननेपर-छुटकाराकी_ अवश्यंभाविता--देखो--जो 
कार्य जिन साधनोसे बन जाता- है वह बनता ही है। जेसे मिट्टीके गोल-गोल ढवकंनके भीतर 
बारूद-- वगैरह भरकर ;जो फेंटाके तैयार किए जाते हैं उनमें होता क्या हैं ? जैसे ही- उसमे 
झ्राग लगाई गई वह,फूट गया । तो वहाँ _बात, यह. है कि जिस निमित्त सन्निधानमे जिस 
योग़्यताका पदार्थका 'जो-हुआ सो हो गया । वह तो होकर ही रहेगा। श्रगर नहीं फूटता हैं 
वह फठाका तो समभिये कि श्रापको तिमित्त जोडनेमे गलती हुई है या उसमे योग्यतामे कमी 
है ॥, योग्यता भी हो भ्रौर निमित्त सन्निधान भी हो और कार्य न हों, यह कैसे होगा ? जो 
बात जिस विधिसे होने वाली है वह उस विधिमे होती ही. है । तो संसारके संकटोसे छुट- 
कारा पानेकी विधि यह है, कि अपने श्रापको केवल दृष्टिमे रख लेता । मैं केवल शुद्ध च॑तन्य- 
प्रकाश मात्र हु; केवल चित्प्रकाश हू, श्रकेला हू, परिपूर्णो हू, अपनेमे पूरा हो सर्वेस्व हु, ऐसी 
शि कोई बनाये श्रौर ऐसा ही उपयोगमेः रहे तो कर्म उसके भड़ने ही पडेगे, कर्म दूर होगे 
ही, मुक्ति उसे प्राप्त-होगी हो । फिर क्यो न मिटेगे सक्ट २ .जिस विधिमे जो बात होती है 
वह उसमे होगी/-ही. । तो अपने आ्रापकी तैयारी भ्रगर इस ढगकी होती है तो उसमे कोई 
संदेह नही रहता कि उसका कल्याण, न हो | _तब समझिये कि हम, उत्कर्षमें अयि । अपना 
उत्थान पाये; सदाके लिए, शाइवत. शान्ति पाये, उसका उपाय यह है श्रौर कितना सुगम है ? 
अपने: श्रापको सम्रक्नानेकी जरूरत है । और ऐसी हृढ समर्भकी जरूरत हैं, फिर कीई कुछ 
बहकाये पर बहक़मे-न-आये,.इतनी हृढ़ताके साथ वस्तुस्वरूपको समभने वाले पुरुषकों संकट 
कहाँ होते हैं ” आनन्दका उपाय यहाँ है... हृष्टिमे है, जानंप्रंकाशमे है, लोग कूलपर॑म्परीसे 
धर्मका साधन तो करते. है, (मगर चित्तमे यह बात रखे हुए. हैं कि धर्मंसाधनकी बात फोकट 
समयकी है, क़श्नी,कामसे समय बचे तो थोडा धर्म भी कर प्रोथेंग मदिर भी हो आयेंगे। 
यह बात नही आती कि; -मेरा खास -काम है धर्मसाधन, जिसके बित्तां श्ञान्ति नही 'मिल 
सकती ॥-और फिर इससे पही-रहा: जाता है तो - अन्य काम करने पते हैं | वे है फोर्केंटके 
काम । करने पडते हैं,, मगर इस, ज़ीवनमे मुख्य काम धरर्मसाधनका है । तत्त्वज्ञान हो, उसका 
उपयोग हो,;इस विधिसे भ्रगर चलेंगे तो संकट क्यों न हृटंगे ? छंटने ही होंगे | तो वस्तुके 
स्वत्तत्र स्वभावके परिचयकी यह महिमा है, इसी कारण निमित्त उपदितनके 'प्रसंगमे ये संब 
बाते .लम्बी|की जा रही -है, उसे. स्पष्टतया ज्ञानमे लिए जानेका य॒त्न किया जां रहा है । 
निमित्तन मित्तिक सम्बन्ध होनेपर भी निमित्तकी उपादानमें अकिब्न्चित्करता- -परदार्थों 
के जब, कोई परिणमन होता है तो वहाँ कोई निमित्त होता हो है, इस बातको सुनकर एक 
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जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि जब॑ निमित्तकी सन्निधि 'अत्यन्त आवश्यक रही तब फिर यह '' 
वयो कहा जा रहा कि निमित्तका उपादानमे कुछ भी नहीं गया ? निमित्तके साथ झ्लौपचारिक 
सम्बन्ध भी हो, बाह्य संयोगमात्र संम्बैन्ध-भी हो तब भी 'सम्बन्ध' तो है ही-। किसी « रूपका 
सम्बन्ध कुछ मायने तो रखता हैं सी ईल॑ना' सम्बंध तो उपादानमे कुछ करता ही होगा, ऐसी 
एक जिज्ञासा उत्पन्न होती 'समाधान उसका यह है कि 'निमित्तके अ्रसन्निधानमें 'तदनुरूप।/ 
परिणमन नही होता श्रौर योग्य उपादानका ग्रनुकूल निमित्तसन्निधानमे तदनुरूप परिणमन 
होता, इतनी बात भरको यदि निमित्तका कुछ करना 'कहा जाय तो कह' लीजिये, परन्तु इससे! 
यह बात नहीं सिद्ध होगी कि निमित्तंका द्रव्य गुणा, पर्याय, प्रभाव प्रदेश आदि कुछ- भी 
उपादानमें जाता है त्तिमित्तके संस्तिधानमें उपादान विपरिणत' होता है सो यह उपादाचकी 
कला है कि वह अनुकूल निमित्तको पाकर अपना प्रभाव प्रकट कर लेता है ॥ वस्तुस्वातत्त््य 
व निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध दोनोका निरणंय' र॑खिये | निमित्तनैमित्तिक सम्बंध तो एक' ऐसी 
चीज हैं जहाँ यह प्रतीत” होता है कि निर्मित्त उपादानमे कुछ भी नहीं करता, झौर तथ्य यह 
है कि निमित्त उपादानमे क्‌द नही करता, . फिर भी निमित्त बिना कायें होता नही ।' नं 
उपादातमे ही ऐसी कला पडी है कि वह इस इस प्रकारके' निमित्त॒कों पोकर अपनेमे कार्य 
बनाग्रेगा ,तो इससे ही यह साबित हुआ कि निमित्तके श्रभावमे उस प्रकारका कार्य बन 
सका । इतनेपर भी च॑ंकि पदार्थ 'संब स्वतंत्र सत्‌ है अ्रतएव सबका अपने श्राप परिणमन 
होता है। कोई किसी अन्य पदार्थमे द्र॑व्य, क्षेत्र, काल, भाव पर्याय, शक्ति, असर कुछ भी 
नही सींपता है । सर्वत्र उपादानकी ही विशेषता है कि वह किस प्रकारकों'कब कैसे सान्निध्य 
मे किसरूप परिणाम जाय कही निमित्त व्यवस्था अटपट नही' है 'कि रोटी बनती है श्रोटा 
से और कभी घूलसे रोटी बनने लंगे । इससे जाहिर है कि निमित्तनैमित्तिक सम्बंध स्पेष्ट 
है.। लोग रसोई बनानेके लिए वैसे ही भारम्भ करते हैं, वैसे ही'साधन जुटाते हैं श्रोरः वेसी 
ही क्रिया करते है तो उसका एक नियत सम्बंध रहा ना । तो निम्मिननमित्तिक सेम्बंधे - हैं, 


तिमित्तकी अनुपस्थितिम (डंस उस' प्रकांरकी_कोर्य नहीं बंच सकता तिंसपर भी प्रत्येक वस्तु 
स्वातन्नूय अपने श्रापमे बराबर हैं। किसी भी द्व्यंकी परिणतिसे, शक्तिसे, योग्येतासे कोई 
शत उपादानके तथ्यके परिज्ञानेसे 'मोहके टूर्टनेमे' बडा / बल 


जा. 
अन्य परिणमन :-नद्दो करता 4 
(वें सहयोग मिलता है । जब वस्तु शर्बथा अपने श्रापमे स्वेतत्र जेची। किसीकी किसीके। साथ 


सम्बध नही. प्रतीत हुआ तो इस जीवके मोह सहंज सुगमरूपसे छूट जाता है । मोह अज्ञानर्की 
श्रेघेरा एक बहुत बडी विडम्बना है । जिसमे यथा समता नही शोर श्राकुलतार्य बहुत बन 


५जअाती है, वे सब उपद्रव इस तत्त्वज्ञानसे मिट जाया करते हैं । है सा 
उपादानशक्ति व निमिचतत्वशक्तिका विश्लेपय-- उपादानमे अ्रपेनी योग्यता जुएह 
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और उसके लिए इस प्रकारका निमित्त चाहिए । ' निर्मित्तेमे निमित्तरूप' होनेकी शक्ति है 
श्रौर उपादानमे योग्यता है | अंब यहाँ दो बातें समझना है+-उपादातमे उपादानकी शक्ति 
झौर निमित्तमे निमित्त होनेकी: शक्ति ॥ इसका भा क्‍या है'? तो सुनो । निमित्तमे निमित 
होनेकीं, शक्ति “है; ऐसा जो, कुछ कहा गया सो :निर्मित्ति ' होने की! शक्ति तो उपचारसे कही 
जायगी । और तिमित्तमे स्वयं अपने भ्ापमे जो योग्यता हैं, जो! भ्रपने गुंणोंकी' परिपर्णता 
है वह उसका यथार्थ, है.। जैसे एक पृष्ठ कुर्सीपर कोई मनुष्य बैठ'जाता है' तो मनुष्यके 
बैठनेमे वह कुर्सी निमित्त हुई तो क्‍या यह कहा जायगा कि 'कुर्समि मनुष्यकोी बेठालनेके 
निमित्तकी शक्ति है। कर्सीमे निमित्तत्व शक्ति ; है । . कहँते तो है ऐसा लोग, मगर वह 
निमित्त उपादानका जो एक 'ियत्त क्रमः है, सम्बन्ध 'है' उसे समभानेके लिंए कहते है । 
निमित्तमे जैसे. कर्सीमे रूप यथार्थ है; ;रस है, गंध है “इसी प्रकार, क्यी"उसमें मनुंष्यको 
बेठालनेका निमित्त होने रूप भी. कोई गुणएपर्याय है। उसमे जो कुछ है सो हैं। शबे इस 
ढंगसे देखते हैं तो विंमित्त मालूम | होता है, ऐसे तो “वह कूर्सी 'न/ जाने कितनी बातोका 
निमित्त है ?.केवल एक मनुष्य बैठने भरकी-बांत तो. नही है'भौर फिर मनुष्योमे भी' सैकडो 
नाम वाले- मनुष्य हैं श्रौरः उन्ही सेकडो' हजारोके बैठनेमे निमित्त 'है तो नाम लेकर भी 
निमित्त शक्तिके भेद बना लो।। यह फलानेचदके |बेठालनेमें. निमित्तत्व रखता है, फलीने 
लालको बठालनेमे. निमित्तत्व रखता है। सो तो नही ।  तो' निमित्त' शैक्तिकी बाते तो 
श्रौपचरिक है, पर उपादानमें जो योग्यता,शवित है वह वास्तविक ' है। देखिये->जैसे"उस 
कुर्समें रूप, रस,:गधघ; ' स्पर्शके अविभागपधतिच्छेंद हैं," हीनाधिकता भी है। हल्का रंग, 
तेज रंग, हल्का ठंड, तेज ठंड, तो इस प्रक्ार-उसमें रूप,/-रस' अ्रांदिकके अविभाग' प्रतिच्छेद 
हैं, यो क्या निमित्त शक्तिके भी भ्रविभाग '्रतिच्छेद'होंते है ? नही । 'तब सममेना चाहिए 
कि निमित्तत्व शक्तित औपचरिकः है ॥ वह ऐसे पदार्थोके (लिएं निमित्त हो जाती है, यह बात 
लेकर उसमे निमित्त'शक्तिका उपचार किया है #यईी ४ ४, 
, + « निमभित्तत्वशक्तिको, प्रतिजीबीधम रूपता-अथवा योःकह लीजिए कि. निम्त्तत्वशक्ति 
प्रतिजीवी धर्म है। जिस धर्मके अ्रविभागप्रतिच्छेद 'नही होते झौर घंर्म: नजर आते हैं तो 
मीलूम तो होता. है कि इस क््र्सीमिं निमित्त £होनेकी - शक्ति है | “कहीं: किसी सूख रहे कपड़े 
में तो नही है । तो मालूम होती है निमित्तत्व' शक्ति,' मगर श्रविभागप्रतिंच्छेद उसका नही 
है । तो जो धर्म ऐसा है कि अविभाग -प्रतिच्छेंदसे शून्य है, 'परं धर्म है, इसके माने बिना 
व्यवस्था नही बनती । वह प्रतिजीवी धर्म कहलाताःहै'। ,और!प्रतिजीवी धर्म जो कोई होते 
है वे किसीके सदृभावरूप होते है । ' जैसे घडेमें कपडेका नास्तित्व है |- मानना तो पड़ेगा । 
वेया यह कहा जा सकता कि घड़ेमे वपड़ेका नास्तित्व नही है। नही है तो श्रर्थ है कि घड़ा ,० 
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कपड़ा बन गग्या । तो घपडासें ऋषपडेक़ा तास्तित्व है, पर, उस नास्तित्वके श्रविभाग प्रतिच्छेद 
कया.” अभी घड़ेमेंकपड़ेक्ा-तास्तित्व,क़मप्हैः भव अधिक।है, ऐसा अविभागप्रतिच्छेद नहीं 
है, पब वह प्रतिजीवी-म्म;है। लेकिज़; कपड़ेका]वास्तित्व,घटके/अ्रस्तित्वः रूप) है. । यर्दि किसी 
खल्यके सदक्नाव रूप-हो, कुछ होेःतो चहाग्रनुजीवी; धर्म ।नही - है ॥ तोः-निमित्तमें 'निमित्तत्व 
[गक्ित: प्रतिज़ीतीः फृर्मेगरमानकरू चल्लीछती श्रंथे क्यवहुआ।क़ि उप्ादानमें:ज़ैसी कला। हैं. .उस 
ःरप यहाँ[निमि त्तत्व ड्ाक्ति है॥ यहाँ क़ोई प्रश्ञ कर सकताः है कि निभित्तत्व शक्तिके भी तो 
अविभ्माप्रतिज्छेदससक में, ल्लाज़ेहै।।- ।,., .,, | 7+ 3 ,,।+ थे मर 
- 5 दैख़ो--कोई ;तेज़ ग़र्ने आग हो झौर। उस झागपर रख' दो पानी भरीबटलोई: ।तों 
वह १७ मिनट्ने/तैज़ गर्म ब्रननः जाग्रगा:: और कोई, कर्म़। गर्म आग है, और/ उसपर पा्ीर्के 
'बेर्ेनक्नो सुखा:जाज़] तोवहः श० मिन्तटमे; गर्म हो-पायगा । तो देखो -“यह भ्राग किसीः पौती 
को २७ म़िनूटे-गर्स ऋरनेका निम्तित्तपता रख़ःरहाउश्और कोई आग'किसी पातीकों श०मिनर्ट 
मे जर्स- बता: देसेका निम्नित्तपता रुक़ः रहातोःनिमित्तमेनिमित्तत्व शक्तिके। श्रेविभागप्रतिच्छेंद 
होगएताआऐसी: शंका, कहता यों: युक्त नही- है कि वह यह ।निमित्तत्वः शक्तिके आधारेपरे 
भेद: नही है।। क़िन्तु;पानी फ़े ही? स्तृम्म ऐसी|योग्यता है।कि| वह वेसा निर्मित्त[पॉकर “अपना 
काम: करेगा ॥ इस निशाय्रप्रर यहाव्रात समझना होता हैः। झाग-जब ग्ज्यादह गर्म है तो प्ोगे 
ही मे।उष्णताक़ि, अवि भ्राग्रप्रतिच्छेद-अधिक़ है; उसः समय यविःजल गर्म किया जाँय तो * वह 
जल्दी: यर्म-होता है, ।और,|जब/श्राग कम 'गरसे, है।त्तोः:उसमे गर्मकि' श्रविभागग्रतिच्छेदःकेम " है 
तो, यह-अग्निमे ही, बात़ -हुई)।:तो; वह निर्मित्तकी!विशेषेता ; रही; किन्तु त्तिमित्तत्वः शर्क्तिकें 
अ्विश्ागप्रतिछलेद: कम! अंध्रिक, नही, ग्रथवाः वहाँ 7 जलकी/ ही विशेषता: है किवह कितनी गर्म 
आाग़।- हो-ततो. क़ितती वेस्फेंअथवा , कितनए जढ़ेदी गर्म'हो;' यह त्ोः है| भ्राग॑क्री: तीजता और 
'मक़तापर पच्रिचाकांटे श्रोर) कही झोगर उतनी हीं;है जो |किसीःजंल/ किसीः जैलकीः जल्दी ' गर्म 
कर देती है और ठंडे जलको देरमें गर्म कर) पातीःहै) त्ो।यहः भीःजलेक्नी। योरैयता! पर निर्भेरं 
है; क्रिस्किततागमी यपठड़ा। योग्राजिलर किस-मिमित्तक्रो' पाकेरी,कितिती देरमें गर्मशबन सके, 
यह ज्ञाव, पिमित्तरउम़ादाज़केः वीके यश्मार्थ हैरिपगीतिसिच्तमितिर्मित्तत्वशक्ति दूंढगा! और उसेके 
अ््िभाग्रप्रतिकेद्र/हूँढग॒ाये एड, त्लोफ रही प्रादिकतशक्तियोकी/तरहःनहीं: विद्वितःहोति ।एज़ैसे 
किसी झलनुष्यका/यह) घतयहै/त्तोः मलुधयमे ।जों/पऊ रण लैम्माईओ त्ोडाईहै वहा तो यथार्थ है| 
वह, मलुष्ममे/हंढ़नेसे_भिक्ञ) जाचगी ,। उस मनुहयफ़्की निरखतेः हैंदतो रूप सी समभसेर भ्रौयर्गा॥ 
ग्रांकार, वगैर॒ह- सब ज्ञाएग्ने।प्राउज्ायगा।: परुम्यह ड्सन्घरका मालिक है, । यहाबात॑-उस मनुष्यमे 
नही :पायी- जाती,॥ उसध्मनुष्यकोःशिरसेण्पैर 'तंकः निरेखनेपर भीयह पहिचान नाहोः सकेगी हे 
' री 28 ्य 
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कि यह पक्के मकान वालो श्रांदमी है या कच्ची कौपडी वाली | तो जैसे उस सम्बंचकों श्रौप- 
चौरक बात कह दी जाती है ऐसे हो निर्मित्तत्व शक्तिकी बात श्रोपचरिक है | हाँ यहाँ ब्रात 
कूछे विशेष हैं उस' दृशान्तसे कि यहां केवल नियत सम्बंध है कि कैसा पदार्थ किस निर्मित्तकों _ 
पाकर किसरूप परिणमेगा । 2 कल 32 पड 98 
॥ | मिर्मित्तत्वशक्तिकी औरपषचारिकेंतका करण: यहीं तक यह बाते समभंमें आयी 
निमित्तेत्व शवित केल्पनिक है शरीर सिमितत ही जानकी बात सश्येश्नेत है। तो यह शक 
होना प्राकृतिक है कि जब कोई पदार्थ निमित्त होता है तो उसमें नि्मित्तत्व हे शक्तिको काल्प- 
निंके क्यों कहा गया ? निर्मित भी सर्च है" तो उंसमे निमित्त होनेकी शक्ति भी संच होनी 
घीहिंए।' बीत! यह है | अन्तर यों पड गया कि किसी 'भी निमित्तमे स्व॑य पदार्थंमी ओरसे 
निर्मित्तपनों नहीं है जैसे कर्सीकी निरखर्कर नीचे ऊपर संब कंछ देखंकर कोई उसमें निमि- 
तत्व शैक्तिके निर्शेय बनाये? क्या ? वह निोय बनेता हैं नि्मित्त हॉगिकी विधि निरखंकर। 
भ्रत॑ कोई पंदाथ ने स्व निर्मित्त है भर न स्वयं उसमें निर्मित्तत्व है, चीज है वह, उसका 
हिंसोंब ' लंगांथों जाती हैं कि इतनी बलिष्ट कसी हैं, श्रेंगुक चीज है।' इंस इस काममे अर 
सकती हैं,' येहें उसका हिंसाब लिगानी हुआ । पर जैसे उसमे रूप रस, गधः स्पिश पाये जा 
रहें हैं, सदभावरूप हैं, इसी तरह उसमे निर्मित्तत्व शक्ति कीई संदर्भावरूप सो बात 
नहीं । तो जब प्रत्येक पदार्थ परकों अ्रकर्ता है तो स्वय उसमे।निर्मित्तत्व भी नहीं है! देखिये 
वह बीत तो सर्त्य है'नो' कि कोई पंदार्थे किसी दूसरे पदार्थका परिशमर्न नहीं करता । किसी 
झन्यें पर्दीर्थेके पर्रिणिमिनरूपसें नही पर्रिणम जाता । तो अकर्ता हश्रा । तो जब निमित्त 'उपां- 
द्वनिका + भ्रकेती है पेसमोर्यहश्िसे, तब फिर उसमें निमित्तंत्व शक्ति' कैसे पारमीशिक कहलो, 
येंगी जिसके कि अविभरगश्नतिच्छेद'हो ॥! इस कारण जब उरपीदान किसोकी निर्मित करके 
पर्रिशमितों है तो वह निर्मित्ति कहलातों है।*' ४ की वार लि । का के विदा 77 
देखियें““इंस' प्रसेगेमे बराबर” यह बात ज्ञाममें श्राती होगी कि हमे समझ तो' रहे 
हैं कि यह बेंल्च इतनी पुस्तकीके रंखनेमे' ' निमित्त 'हो सकती है समेक रहे है आप परे 
हिवोब लगाकर समझ रहें हैं: युक्तिओऔर परत लेगोकर सिम “रहें है । इस बेचम रूप 
रस, गंध, स्परशकी तरह निमित्तत्व बक्ति भी 'पडी हुई है "और जिसके अ्रवभागप्रतिस्छिद 
होतें:हो सो बात नहों'। कुछ ऐसी भी समझी अ्रोये्गी कि यर्ति कर खरे है तो यह 
इतनी वुस्तेंकेकिं रखेंनेंमें'नि्मित्त हों सर्केती, कम पुसंतकोंको रखनेमे निर्मित होंगी, ऐसा भी 
हिसाब लेग-जोय, इतने पंर भी इस 'बेन्चमें रूप, रस श्रोंदिक शक्तियोकी तरह मिमित्तत्व 
शक्ति सदभावरूप हो, सो बात नही । उपादान जंबे स्वय जिस परिणमनके अयोग्य है तब 
'उस परिशंभनमें येहं निमित्त' भी नहीं ही पाता । हाँ इतनी बाते अंबश्य है कि उपादान _. 
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निरमित्तको पाये बिना विभावरूप परिणम नही सकता । यह निमित्त और उपादानमे प्ररस्पर 
किस अकार होनेका नियम है उसकी बात है, १र निमित्तभूत पदार्थमे रूप श्रादिककी तरह 
निमित्तत्व शक्ति नही है, यह ,तो परिणमते हुए.द्रव्यकी विशेषता,है कि वह किस निमित्तको 
पाकर अपनेमे किस प्रकारका विभाव बना ले ? [4 .+ ' ६४- ; 
>) ॥ॉकेतिक वाक्योंका भाव--श्राजके इस --पसंगसे |वह,वात्‌' दिखाई ग़ई .कि| निमित्त - 
भृत्त पदार्थ बिल्कुल पृथक है ,उपादानसे । त्तब- मेस उससे सम्बन्त,कुछ नही; है और इसी 
कारण उसमे निमित्तत्व शक्ति कोई प्रार॒म[र्थिक नही है,-। किन्तु जब ग्रह मेल है और ऐसी 
विज्ञान सिद्ध बातः है कि -इस प्रक्करका पदार्थ उपादान श्रमुक-पदार्थका,निमित्त-पाक़र अमुक 
कार्य अपनेमे करेगा.। ,इसको सक्षेपमें कहनेके ,लिए-,हम निमित्त पदार्थमे निमित्त-शब्दसे 
वाक्य बना लेते.हैं .।..कुम्हारने घडा बनाया; जीवने कर्मंबन्ध)किया,'कर्मने सुख दु खः दिया 
श्रादिक कितनी ही बात बहुत जल्दी हम बोलते, हैं ' और ज्ञानी; पुरुष- ,उसका अर्थ यद्ञार्थ 
समभते है... अ्ज्ञानी पुरुष उसका अर्थ, -विपरीत क़रते हैं ।- श्रज्ञावी-पुरुष तो, जो कहा गया 
वसा ही सीधा, अर्थ लगाते है- पर वह साकेतिक- भाषा:है-। उसमें सीधा श्रर्थ। नही बसा] 
जीवने कर्म बाँधा,. इसका. भ्र्थ ग्रह नही -क्ि ,जीवने कर्मे-बाँध लिया, कर्मबधनरूप ,जीव 
परिणाम गया । जीव तृथः कम एक हो गए आदिक “अथे वहाँ इतता है कि जीवके कषाय 
भावका निमित्त पाक जो-कर्मरूप -न थी ऐसे विज्ञस्रोपचुय -कार्माणुवर्गणा[कर्मरूपःपरिशत़ 
हो गईं । देखिये,. विन्नती पढ़ते -हुएमें,जब-ये शब्द) बोले जाते कि भ्जज़न जैसे पापी पुरुषोको 
हे-अभो / ,.झापने तार, दिया,,,औोर, विन्नतियोमे कभी, तो, यह-होजाता कि: क़र-तो रहे 
महावीर स्व्राम्रीकी स्तुति, मगर कहते हैं कि हे- भगवात्र;! ,तुमने; सीताके:श्रग्निकृण्डकी जल 
बना. दिया; |:भ्ज- देखिये सीता तो-हुई थी महावीर स्वामीसे; ल्युख़ो वर्ष-पहिले:।+"जुब।ठ्स 
समय महावीर स्वामी थे ही नही तो श्रग्तिकृण्डको जल;।ज्से बता||दिया-?, लेकिन [भक्तितिमें 
आकर भव्नत.ऐसा भी, कह डालता है ।;; वहाँ वीर-प्रभ्न-कटक र-सिद्धार्थके-नच्धत >महावीरको 
न लेता किन्तु वीर.जिनेन्द्रका ज़ैसा;स्वरूप-है सबकी; स्तुति हो| रही है।भझ्रौर फिर, वहा किसी 
ज़िनेद्धने अग्निको जल,बना; दिया हो,सो ब्रात)नही/है,:किन्तु सीताने-,ज़िनेन्द्रदेवका पान 
किया उससे अीताके:पलिणि म:/निर्मेल: हुए, सीता:भवितरसमें-इब-ताई+पुण्यका उदय । सामने 
श्राया, और कुछ-निमिच-ऐसा, मिल्न गया कि--उम्नी;प्मय- ज़ो-देव कही “जा रहे थे , उन्होने 
इस धर्मात्माका सकट टाज्ना॥.अग्नि-जल, रूपमे हो गई । यह- उसका“ भाद है,। :मगूर । इतने 
लम्बे -भावकों सकेतमे कहनेकी-यही पद्धति है, इस कारण त़िमित्तकी, बात कही जात्री:है। 
बस्तुत प्रत्येक पदार्थ परिपूर्णा-स्वत्ल् सच है ॥॥/, । कक ,  + » ५ / ५ 
+-+ निमित उपादानक्रे सम्नन्धके दुछ-निणय7-अव तक-नि्मित्त उपादारके सम्वधमे 
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इतनी, बातोका परिचय मिला कि , उपादानमें कोई विभावकार्य होता है तो वह किसी पर- 
निमित्तके सन्निधानमे ही होता, है। निमित्तके 'सन्तिधान बिना;विभावपरिणशमन नहीं 
होता | दूसरी बात निमित्तुनैमित्तिक सम्बन्ध होने-पर-«भो; ,निमित्तक़ा।द्रव्य- गुणा, पर्याय 
प्रभाव कुछ भी, उपादानमे नही जाता 4 तीसरी:बात- उपादानसे ही-स्वयं, ऐसी कला-है कि 
वह निमिन्षकों पाकर भ्रपनी परिणातिसे अपनेमे नवीन पर्मायका उत्पादरूप प्रज्नाव बना ले । , 
चौथी बात - निमित्तके-जो भ्रनेक प्रकारके नाम दिए; जाते है प्रेरकनिमित्त, कारकनिमित्त 
ज्ञायक तिमित्त श्रादि, वे किन्ही दृष्टियोसे उनके भ्लेद हैं। उसके मायने यह नही .है कि प्रेरक- 
निम्मित्त उपादानमे कुछ कार्य करता, हो और प्रन्‍्य निमित्त कम कारये करता हो, कभी न 
करता हो । सभी निमित्तोमे एक ही सिद्धान्त है कि किसी भी. निमित्तका, किसी भी परद्रध्य 
अच्यद्रव्यमे कुछ भी * प्रदेश गुण पर्याय नहीं जाता। ऐसी चचाये चलते-चलते भ्रभी यह 
चर्चा की गई थी कि किसी भी प्रकार निमित्त हुआ, तथ्य तो है यह भौर इसके फुलमे यह 
बात सिद्ध -होगी कि,निरित्तिमे # मित्तत्व शक्ति है। तो निमित्तत्व शक्तिके सम्बन्धमे यह 
स्पष्ट किया कि ८परदार्थमे. स्वय्के रूप रस श्रादिक शक्तियोकी तरह निर्त्तत्व शक्ति नही है । 
वह तो एक पदार्थ है, पडा ह॒ञ्मा है। उपादान्मे स्व ऐसी बात है कि ऐसे. पुष्ट निमित्त 
को पाकर उपादान अपना प्रभाव प्रकट करता है । फिर भी वह निमित्त, है । ,सो निमित्तत्व, 
शर्क्ति भी मातनी, तो होगी । ,तो उस निमित्तृत्व शक्तिको उपचारसे कह दिया .जाता है.। 
परमार्थत कोई भ्विभागप्रतिच्छेद ;वाली- निमित्तत्व, शक्ति एडी हुई हो सो बात! नही है । - .- 
ओपचारिक निमित्तत्व - शक्तिका -भावाथ--वोई इसमे ही सन्‍्तोष कर,ले कि चलो - 
श्रौपचारिक निमित्तत्व शक्ति रही; भ्राखिर रही तो -,उस न्मित्तमे औपचारिक-, निमित्तत्व- 
शक्ति मान -लिया-तो उसमे कोई हानि नही-। ,उत्तर उसका,यह है कि हाँ ठीक-बात है, मात्त 
लीजिए झ्रौपचारिक निमित्तत्व शक्ति; कोई: हानि नही, मगरू-उसका श्रर्थ इतना ही होगा कि 
श्रमुक पदार्थ -इत इन कार्यके लिए-निमित्त हो सकता है । इसका श्रर्थ यह-न होगा कि जैसे 
पदार्थमे: ज्ञानदर्शत रूप ;रस- आादिक शक्तियाँ हैं -उसी प्रकार कोई अनुजीबी निम्नित्तत्व वाक्ति 
है-। यह अर्थ--त बलेग़ा । हाँ एक हिसाबकी ज़ात-युक्तिक्ी बात,कि, ऐसे प्रदार्थ ;ऐसे- ऐसे कार्यों 
मे निमित्त होते है यह बात जरूर-सिद्ध होती है, श्र श्ौपचारिक़ एक्त्व,शक्तिकी-बात - थी 
यदि कहते हो तो ऐसी निमित्तत्व शक्तियाँ तो श्रनगिनती माननी पड़ेगी * जिनमे कुछ तो 
कल्पतामे आ जाती, कुछ कल्पनामे नही श्राती । जैसे एक दीप्रक जल रहा राजिके समय 
तो उस जलते हुए दीपकके अवसरमभे कितनी बाते हो रही -?“ घरके लोगोको,. महिमानोकों 
वह ॒ दीपक सुहा रहा:है, जोरोको वह , दीपक बुरा लग रहा है । क्योकि प्रकाशमे चोरोकी 
चाल नही चल सकती रे । वह दोतक क्रिकों चुरा लग रहा, किसीको अच्छा लग रहा, 
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ऐसी क्या अ्रनेक निमित्तत्व शक्तियाँ है ? किसीको' बुरों लगने रूप शक्ति, किसीको ' भला 
लगनेरूप निमित्त 'शक्ति ।' ऐसी तो काल्पनिकशक्तियाँ श्रनगिनते मानी जायेगी। तो वस्तुत' 
अविभागप्रतिच्छेद वाला, जिसमे' कि उत्पादव्यय होता 'रहे'' ऐसी शक्ति कोई वास्तविक 
निमित्तत्व नामकी नही है, किन्तु वँह उसका'एक' हिसांब है, एक विज्ञान है कि ऐसे ऐसे 
पदार्थ इन पंदीर्थेकि पंरिणमनेमे दिमित्त 'होंते है । ५ हर 53 

“न ट्रठ्येकस में निमित्तत्वकी विशेषता औरं' पस्तुस्वरुपके मूलसिद्धान्तक्ो' 'अभज्ञ--श्रव 
इस निर्मित्त 'उपादानकें प्रसंरगमे एंक अ्रंतिम चर्चो श्रो रहीं है कि बाह्मपदार्थोमे निमित्तपना 
भ्रथवा निमित्तत्वशक्ति नही है 'तो'मत रहो लेकिन सभी पदार्थोमे यह सिद्धान्त न लगाया 
जा सकेगा । द्रव्य कर्ममे तो निमित्तत्व स्वयं है और इस हृष्टिसे बाह्यपेदार्थोकी श्रपेक्षा द्रव्य- 
कममे कुछ विशेषता है । श्रमुक अनुभाग श्ौर प्रकृति वाला कर्म कितनी डिग्री कषायके होने 
मे निमित्त है, यह बात बहाँ पायी जाती है. श्रौर वहाँ ऐसा नही है कि श्रात्मा कषाय 
करे तो उस समयमे “इस” कर्मपर 'निमित्तपनेका आरोप किया जाय'। श्ररे वह कर्म तो 
निमित्त रूप होगा, यह 'निश्चय बधके कोलमे ही 'हो गया । जब जीवने कषांय की, 'कर्म बन्ध 
हुआ तो उस समय चार प्रकारका बच ट्श्रा--प्रक्ृतिबव, स्थितिबध, प्रदेशबंध और श्रनुं 
भांग बध | अनुभोगबधका' क्‍या श्रर्थ है ” उसमे अनुभागके'श्रविभागप्रतिच्छेद नियत ' हो 
जाते है। इतनी डिग्रीका फल देनेकी शक्ति इसमे है, उसीका नाम अनुभाग है| 'त्तो जब 
अ्रनुभागकी बात उसमे बन गई तो बह निमित्त है, यह बात पहिलेसे ही' सिद्ध हो गई । तो 
द्रव्यकमंका प्रकृति, स्थिति, अ्रनुभागका विभाग विषाक कोलसे पहिले ही हो गया । आज 
किसी ने कंम बॉरधी और अरबो वर्ष बादोंउसका फल मिलेगा, अरबों वर्ष बाद अनुभाग 
फलित होगा इस कर्मके उदयके कोररा, लेकिन उसके पहिले निमित्तकी सारी व्यवस्था फिट 
हो गयी । यह इतने अनुभाग वालों है, इतनी 'स्थिति वाला है, इतने परमाणुपुझज उंदयमे 
ग्रांगे । सब बात पहिलेसे बन गईं है ।'ऐसे कुछ अन्य पदा्थोसि 'इंस कर्मनिमित्तमे विशेषता 
है, लेकिन मूल सिद्धान्त यहाँ भी भग नही' होता । कर्मका द्रव्य भुण पर्याय कुछ भी तो जीव 
मे प्रवेश नही करंता | जीव ही 'स्वयं ऐसी योग्यता वाला है कि ऐसा कर्मोदय होने पर जीव 
अमुक अमुक कैंषांय रूप परिणमे | रही निमित्तत्व शक्तिकी बात तो वहाँ भी निर्मित्तत्व 
शक्ति औपचरिक है, निमित्त होनो श्नोपचारिक नटो है।' 2 यह 

पा स्ोप्मिसर्की अनौपचेरिकिता व निमित्तत्वशक्तिकी 'ओपचारिकता--जैसें कोई ' पुरुर्ष 
कुर्सीपर बैठ गया तो उसके बैठनेमे कुर्सी निमित्ते है, यह कोई ओऔपचांरिक बात नहीं है 
तथ्यकी बात हैं कि वह कुर्सीका निमित्त पाकर बैठ गया । मगर यह निरखना कि इस कुर्सी 
मे अमुकको बैठालनेकी निमित्तत्व शक्ति पडी है यह शक्ति श्रौपचारिक है । रूप, रस झरादिक 
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की तरह उसमे हिमित्तत्व शक्ति नहीं पड़ी है । हाँ हिसाव जरूर लग गया है कि इतनी 
लम्वी चौडी पृष्ट कर्सी बैठनेमें निरमित्त बनती है | इसी प्रकार कर्मवन्धमे भी जो कुछ बात 
वनी, अनुभाग बना, स्थिति बनी वह कर्मकी चीज कर्ममें बंदी और वे कर्मकषाय भ्रनुभागमें 
निमित्त हैं, यह भी सिद्ध है, यह कोई उपचारकी वण्त नही है, लेकिन उसमे निमित्तत्व शक्ति 
पडी हुईं है इसलिए कोई अ्रलगसे शवित वहा अनुजीबी नही है, भौर वैसे तो कोई भी शक्ति 
विना परिणमे नही रहती । निरन्तर उसका परिणमन होता | रूपशक्ति 'है तो उसका व्यक्त 
रूप निरन्तर रहेगा। हरेसे पीला हुआ, पीलासे लाल हुश्ना, कुछ भी हुआ, न हुआ, वही 
रहे, प्रति समय उसमे परिणमन होगा ही । सो यदि ऐसी निमित्तल्र शक्ति है तो क्‍या 
उसका निरन्तर परिणमन होता है ? क्‍या होता है ” चीज है, खैर जिस विद्येषताको लिए 
पदार्थ है वह उस विश्ेषतारूपमे है । तो निमित्तत्व शक्ति कोई पृथकृभूत नही । हाँ 
ऐसी ऐसी परिस्थिति वाला, ऐसे श्रनुभाग वाला कर्म इस प्रकारके कषायभावमे निमित्त होते 
है यह भी प्राकृतिक व्यवस्था है । जंसे कोई मजबूत बकर्सी बैठनेमें निमित्त हो सकती है। 
बस कुर्सी जो है उसका वर्णत है, उसमे रिमित्तत्व शविति ही नही है, किन्तु निमित्त अ्रवध्य 
है। ऐसे ही भ्रमुभाग सहित भी कर्म है तो वह निमित्त है, उसका सहो-संही वडा प्रहूपणा 
भी चलेता है । इन सब प्रकरणोसे हमें इस शिक्षापर श्राना है 'कि हमारी घटनामें आश्य- 
भूत श्रेथवा काल्पनिक या सोक्षात्‌ जो भी निमित्त पडता है वे सभीके संभी पदार्थ उसके 
सत्यस्वरूपसे भिन्‍न है । मैं केवल अपने आपके असाधारण गुणमय हू, श्रपती ही चेतवास्व- 
रूप मात्र हु और हु ना, इस कारण निरन्तर परिणमता -रहता हु । जैसी योग्यता है उसके 
अनुसार निरन्तर परिणमता रध््ता हु। अब इस मेरी दुनियामें किसी दूसरेका क्या हस्त- 
क्षेप ? किसी दूसरे पदार्थसे मेरा क्या सम्बंध ? सबका स्वरूप, प्रत्येकका स्वरूप उस प्रत्येक 
दी पूरी दुन्या है। उससे बाहर मेरा कुछ नहीं। यह है वस्तुस्वरूपका स्पष्ट परिचय । जो 
एस श्रद्धामे श्रा जायगा उसके संसारके सब सकट टल जायेंगे श्रौर जो इस श्रद्धासे च्युत है 
अतएव वाह्मपदार्थोमें अपने लगावका सम्बंध रखता है वह जीव इस ससारमे सकट सहता 
ही रहेगा । 
स्व॒रूपपरिश्ञानसे उपलब्धव्ध शिक्षण--हमक्ो स्वरूपपरिचयसे यह ही शिक्षा लेनी 
है कि जैसे कोई घन कमाता है तो किस लिए ? छुद खर्च करे, दूसरेके उपकारमे लगाये 
भर सन्तृष्ट रहे, तृप्त रहे, भौर घव कमाकर रखे और यह ही काम न विया जाय और 
ममता बढाई जाय फि यह तो वच्चोंके लिए है, हमे इसमे कछ नही खर्च करना है, नही 
तो बच्चे लोग दुस पायेगे | तो घना नका इतना श्रम जो जिया है उसके केवरा बष्ट ही 
पप्द रहा फोक्टका । ये हो समनिये कि हम घामिक ज्ञान कच्ते हैं, ज्ञान किया, श्रम - 
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करके वस्तु स्वरूपको जाना, श्रव जाननेके बांद उसको माने नही और उसको अपने आपमे 
घटित न करें, अपने आपमे उसका प्रयोगरूप न ..दें तो . इस ज्ञानके श्रमको फोकट न कहा 
जायेगा. तो इतना, तो-कहा-ही, ज[यगा, कि- इस. समय, सफल नहीं हुआ-] हम अपने भ्रापकी 
घटतापर विचार करते रहे कि इस» प्रसगमे देखो -मेरा परमे कुछ नही .गया, परका मेरेमे 
कुछ-नही आया, वसा:खेल बन गया कि यह मैं इस प्रकारके कषायोमे-लग गया हू्‌। परसे 
मेरा बिगाड, सुधार, परिणमन कुछ नही । मैं ही ऐसी योग्यतामे ह,-मलिनतामे हु, श्रज्ञान 
मे हू, मैं स्वय राग इस प्रकारका बनाता हु और दु खी होता ह । इस ससारमे श्रपने आपके 
स्वरूपका सम्यक, बोध, सम्यक्‌ श्रद्धान और स्वरूपमे रमण करनेका यत्न, यह तो मेरे लिए 
दरण है और इसके अलावा श्रन्य कोई. भी बात मेरे लिए शरण नही,है | मोह्योको यह 
साहस नहीं बन सकता कि चीज जब च्यारी है, छूटी हुई है, छूट (जाना है, कुछः मतलब 
नही, कुछ सम्बंध नही,.तो उसके विषयमे उपयोग फंसाये रहना, तृष्णाका रगरगे रहना, , 
यह किसके लिए है ? इसे छोडें | जब भिन्‍न ही वस्तु-हैं तो एक बार भटकेसे एकदम अ्रलग 
होकर अ्रपनेको स्वयं केवल निरख तो लें, यह साहस मोही अज्ञानी जनोसे नहीं हो सकता । - 
आश्रयभूत निमित्तके याथात्म्यपरिचयक्ी ,3प्योगिता-: किसी - भी घटनामे, निमित्त 
के प्रसगमे दो तरहके .निरय है, और -दो ,.तरहके निमित्त काम श्राते हैं, व्यवहारमे आते हैं 
एक. तो निमित्त भुत वास्तविक और दूसरा ग्राश्नयभूत । यह जीव . निमित्तभ्रूत कर्मोको वही 
जानता,-न उनपर हृष्टि होती भ्रौर श्राश्रयभूत निमित्तपर इसका भुकाव है, दृष्टि है, अपनाते 
हैं भर उसीमे ये, दु.खी- होते हैं.। खुदकी गलती, खुदकी योग्यता और खुदका दुखी होना, यह- 
ग्रपने आपकी करततसे चल रहा, और यह उपयोग, उस बाह्मपदार्थपर ,.राग और-ेष-, रख 
रहा । अ्रमुकने यो किया, झमुकका-यो बर्ताव हुआ, भ्रमुक ऐसा परिणाम रखता है,+ भ्रमुक 
ऐसी ,अ्डटिमे है, इसने मुझे ..यह दुख पैदा; किया ।- अरे बाह्मपृदार्थने हममे कुछ,भी” नही 
क्रिया । हम ही स्वय कल्पनायें करके अपने भ्रापमे दु खी हुए । सुख-शान्तिके लिए इस जीव 
ने. अनेक उद्यम किये | ध्षन सग्रह करना, इज्जत बढाना,.. परिचय बनाना आदिक श्रनेक 
तरहके इस जीवने श्रपनी शान्तिके लिए उद्यम किये | मगर अपने जीवनमे देखो-कजबसे, 
जन्म, हुआ इस भवमे,- तबसे लेकर-अ्ब॒-तक- इतना उद्यम करनेपर भी. क़िसी.भी समय वास्त- 
विक्र शान्ति नही- मिली । जब बच्चे थे तब बच्चो जैसी कल्पनायें बनाकर दु खी होते थे 
_ हमे यह चीज नही मिली, हमको यह दु ख़-है, हमारा यह श्रपमान है, .अ्नत्तेक बातें तन्॒भी 
गढते रहते थे, दु खी होते थे भ्ौर उस समम यह सोचते थे कि देखो यह बडे हैं, बाबा है, 
पिता है, चाचा है,इनसे हम जब पैसा माँगते हैं तब देते है, ये लोग हमसे बहुत अच्छे है, 
त सुखी हैं । हमको इनसे पैसा माँगना पडता, इनसे श्रणा करनी पडती । ये हमे सुखसे 
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लाडप्यारसे रखे;तो इनकी मर्जी है | ये सबं॑ बातें क्यों बच्चे लोग नहीं जानते ? श्रौर 
उनके चित्तमे यह बात समायी हुई. रहती है कि हमको. इतना बडा होना चांहिए तब हमारी 
शान , रहेगी । हम जैसे बच्चोंको तो ये 'बडे लोग जरा-जरासी बातोंमे डाँट देते,'हाथ पकडकर 
भऋकभोर देते, हमपर हुकुम चलाते । हम' भी इनकी भाँति बडे होते तो श्रच्छा था । बच्चे 
लोग तो यह सोचते है कि ये सुखी होंगे । ये ही बह्चे'जंब बडे हो गए तब' सोचने लगे कि 
बचपन , भ्रच्छा होता है । यहाँ क्तिना कष्ट, कितनी चिन्तांयें, कितने यहाँ वहाँके ' र्यालात 
करने पडते,। बूढ़े हुए.तो बुढापामे वही .चीज',बढती. है जिसके बढनेकां जिन्दगीमे संस्कार 
बनाया हो | 'जवानीमे अ्रगर तृष्णाकाः रगं लगा हुआ तो बुढापेमे! तृष्णा बहुत वेढती है। 
जवानीमे ज्ञानका रग जमा हुआ हो तो बुढापेसे ज्ञानका प्रकाश बहुत श्रधिक फैलता 'जाता 
है। जो; जबानीमे बात चाही हो . उसीर्का' रग बुढापामे फैलता है ।'फल क्या होता है कि 
श्रगर तृष्णामे जवानों व्यतीतकी * तो बुढापामे तृष्णा बढती है | श्र सामर्थ्य जब नही है 
तो उसके सकट कई गुने बढते जाते है। ४ 

' 'जीवनकी घटनाओंसे उपलभ्य सागे--भैया | जिन्दगीकी घटनाओ्रोको निरखकर कुछ 
तो चतना है । समझा चाहिए कि'जिस पद्धतिमें बहे जा रहे हैं ये लोग, वह पद्धति श्रंघकार 
है, विडम्बना है, ,उसमे शान्तिका-नाम - नहों है। तो इसे जीवने शान्तिके लिए अनेक ' प्रयत्न 
कर डाला । इस प्रयत्नूमे 'दो चार'जीवोको मान लिया'कि'े मेरे हैं, ती/ग्रेपना तेन, मन,' 
धन; वचन सब कुछ इन चारःजीवोके लिए 'न्यौछावर है, ये 'टो मेरे सब व्‌ छ हैं, श्रौर घरके 
उर्न॑ चार जीवोके अतिरिक्त श्रन्‍्य कोई पडोसी हो; समाजका हो, देशका हो, कोई हो, ये 
तो गैर हुए इनके लिए अगर कुछ लग गया फिर तो उसका. हिसाब हैं, इसपर इतना एह- 
साने है,,उनके लिए अगर कुछ शारीरिक श्रम लग गंया तो यहे एहसान है।। गैर - लोगोको 
तो ऐसा फेंका कि:येःकुछ चीज नही हैं, मगर यह नसमझें/ कि यह कितनी बडी विडम्बना 
है, कितना घना अ्रधकारः है कि इसमे स्वयकी बंस्‍बादी होती जाती है । तो दो प्रकारके 
निमित्त हैं अपने विभावणरिणभनसे, कंषायपरिणमंनमे । एक तो सांक्षोत्‌ निमित्, दूसरा 
आश्रयभुतः निमित्त । तो ये. संब'घने संम्पदा वेभव लगें, ये संब श्रश्नियभूत निमित्त हैं। इनमे 
राग होता है, तो. सामने जो“बात॑ मिली] 'जो केैल्पनामे श्राया,' बस उसका उपयोग बनाया 
श्रौर राग बढाया । तों बाह्मपेंदार्थंसि हमोरा रच मात्र सम्बंध नही है । यह शिक्षा लेना है 
निर्मित और उपादानके यथार्थ स्वरूप'समभनेसे ॥ | « व 'श का 

आरोपित निरम्मित्त व वास्तविक! निर्मिचका विश्लेप॑णं+-देखिये--थे बाह्य समाध्म 
आरोपित निमित्त वहलाते है, वयोकि इनके साथ नियत सम्बंध नही है कि मूतिका दर्शन हो 
तो भाव सुधरे । वयोकि कोई विधर्मो ६ंषी उस मूर्तिको देखकर हेष करता है तो उस सूत्ति 
टी 
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का देन करने वालेसे सम्बध तो न रहा कि यह श्रच्छा भाव पैदा करेगी । दर्शन करने 
वालेकी योग्यतापर बात है,। यदि, वह,इस योग्य है, उसका कुछ भावस्वरूप ,है तो मू्तिका 
दर्शन करके भ्रपना भाव अच्छा बना लेते हे । ,तब मूर्ति आरोपित निमित्त हुई, वास्तविक 
निमित्त नही हुई, इतना विशुद्ध भाव होनेमे । तब, वास्तविक निमित्त क्या हुआ ? मोहनीय 
करमका क्षयोपज्ञम । इसी प्रकार जब क्रोध, मान श्राविक जगते है तो वहाँ भी,यह वात निर- 
खत़ा है, कि जिस, जीवको देखकर,, जिसकी, प्रवृत्ति निरखकर क्रोध जगा है वह भ्रारोपित 
निमित्त है, वास्तविक निमित्त, नही है | वास्तविक निमित्र तो क्रोधप्रकृतिका उदय, है | यह 
भी निमित्तनैमित्तिक सम्वध है। कही कर्मका द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव मेरे आत्मामे नही पहु- 
चता ॥ ह ; ] है 

नियित्ता उपादान सम्बन्धी इन » सब परिज्ञानोका प्रयोजन यह किया जाय कि जब 
पदार्थ प्रति प्रसज्भमे परस्पर भिन्‍न है तो मैं उनमे श्रपनायत क्यो करू, मैं श्रपनेको केवल 
देख | मैं केवल विशुद्ध चैतन्यमात्र हु और सत्त्वके कारण निरन्तर परिणमता रहता: हु॥ 
यह मेरेमे तथ्य है । इसके श्रागे हम बढ़े, राग किया, कल्पना किया कि वध्ष हम स्वय (अपने 
ग्राप) फस,गए | तो अपने आपको केवल निरखता अ्रपने, कंवल्य ,स्वरूपमे रत रहता बस 
यही मात्र एक शिक्षा लेना है और इस ही प्रकारका उद्यम करना।|है, तो इस उद्यमसे शान्ति 
मिलेगी । इसके श्रतिरिक्त श्रब तक जितने भी उद्यम कर डाले ,वे सब धोखा ही रहे । यह 
जीव जिस कषायभावके वश होकर । भ्रपनी सुख खोकर परमे व्यासक्त होता है, अरे वह 
कषायभाव ही जीवका स्व नही है, वह तो नैमित्तिक भाव है। यद्यपि हुआ वह 'जीवमें ही, 
किन्तु जीवके सहज स्वभावके कारणसे ही हुआ हो, सो बात नही/। जैसे, दर्पणके सामने जो 
हाथ आदि पदार्थ आया सो उस हाथके आकार फेलावमे अ्रनुरूप दर्पणमें छाया हुई । 'यद्रपि 
वह छाया दर्पणम हुई, फिर भी दर्पणके सहज स्वरूपके ” ही कारण नही हुई.। वह छाया 
नैमित्तिक है, उसका भ्रन्वयव्यतिरेक , हाथ श्राविके -साथ है- जिसका ,कि सन्तिधान: पाकर, 
छायारूप परिणमन हुआ है,। दर्पणमें तो सहज स्वच्छता है | यो'ही अ्रपनेमें निरखें, कि जो। 
कषायभाव उदित हुआ, है वह मेरा सहज़ं, स्वरूप नही" है, नेमित्तिक' भाव है, श्रनित्या है, नष्ट 
होने वाला, है,-मेरे स्वभागके विपरीत;है,, मलिन भाव है; क़्लेशका, हेतुभूत है । इस" कषाय- 
भावसे मेरा| लगाव-नही-होना. चाहिये । मैं तो केचल _चतःग्रस्वलूप 'मात्र' हु ।,यो अपने: कव* 
ल्यपर उपयोग देनेमें ही इन सब परिज्ञानोकी /सफलता है | हंमारा कर्तव्य, है- कि अपनेको' 
सत्य समृद्ध शान्त निराकुल-रखनेके लिये अपने ,.कीवल्य: स्वरूपकी उपासना करें | : 


- .॥ अध्यात्मसहस््री अ्रवचन द्वितीय भाग समाप्त ॥। 
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उपादानशक्तिके विवरणका उपक्रमं--सप्तम परिच्छेदमे निमिन्त 'उपादानंका 
सम्बन्ध 'श्रौर परस्पर पार्थक्यके विषयमें वर्णन था । भव इस परिच्छेदमे उपादानवी शाक्ति, 
योग्यता और उससे सम्बंधित विषयोंका वर्णन होगा। इस विषयका परिचय पानेके लिए 
सर्वप्रथम यह जानना चाहिए कि उपादानमे कार्य होनेवी शवित क्सि-किस प्रकारसे रहती 
है ? कार्य होनेके मायने हैं उपादानमे जो श्रवस्था बनती है यह श्रवस्था याने परिणमन 
किसी पदार्थमे जो हालत बनती है वह हालत तो कार्य है और जिस पदार्थमें' हालत ह४ 
वह पदार्थ उपादान कहलातां है। उपादान शक्‍्तिसे मतलब है उस पदार्थका जिसमें कि 
परिशमन होता है। तो यहाँ उस पदार्थमे परिणमन करनेकी शक्ति कँसे है, उसका वर्णोन 
होना है । शक्ति 'कहो, ' योग्यता कहो, दोनोका इस प्रकरणमे एक श्रर्थ है। उपादान चंकि 
सामान्यविशेष'त्मक है, पदार्थ सभी सामान्यविश्ेषात्मक होते है तो पदार्थकी यह योग्यता, 
यह शक्ति भी सामान्यविशेषात्मक है । तब हमें योग्यताको दो प्रकारोमे जानना है कि 
पदार्थमे सामान्य योग्यता क्‍या है और विशेष योग्यता क्या है ? सामान्य परिणमनशवितको 
सामान्ययोग्यता कहते है शौर विशेष विवश्वित जिस परिणमनकी हम चर्चा रख रहे हों 
उसकी शक्तिका नाम है विशेष योग्यता । श्रथवा सामान्य योग्यताका नाम कहो सामान्य 
शक्ति, दरव्यंशक्ति और विज्वेप॑ योग्यताका नाम॑ कहो समुचित शक्ति पर्याय शक्ति ।' तो दो 
गक्तियोका यहाँ वन किया जायगा--सामान्यशंक्ति, विशेषशवक्ति | सामान्य योग्यता 
विशेष योग्यता श्रथवा कहो श्रोध शक्ति, समुचितशवित यां बव्वव्यशक्ति, पर्यायशवित | 
उदाहरणपृवक सामान्ययोग्यता और विशेष घोग्यवाका कथन--उदाहरणामे यो 
समभ लीजिए कि जैसे मिट्टीमें घडा होनेकी भक्ति है तो सभी मिट्टियोमे घडा होनेकी गक्ति 
है । भोर किसी भी ह्ालतमे वह मिट्टी चाहे जमीनमें पडो हो, वाहर पड़ी हो, निकली 
हो, यूगी निकली हो, सभीमे घडा होनेवने भक्ति है तो वह कहलायेग्मे एक सामान्य योग्यता 
पर विशेष योग्यतावं हृष्टिसि तो घड्ा होनेकी' शक्ति उस मिद्रीमें है जों घडा होनेसे 
पहिलेकी जेसी हानतमें हो । जैसे मिट्टी रूपमे समभिये कि जो मिट्टी सान करके चाकपर 
रखी है शौर चाक छुमाकर उन्त मिट्टीको दवाकर कुम्हारने घडा बनाना शुरू किया 


फेया तो घटा 
बननेसे पहिते जो हालत रहती है मिट्टी वी, जिसे कहते है कुमूल पर्याय | एक छोटी कोठरी , 
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जेसा आकार बन जाता है, उसके पश्चात्‌ घडा बनता है। तो घडा वननेवी विज्ञेष योग्यता 
उस कुसूल पर्यायवाली मिट्टीमे है । तो इसका नाम विज्लेष योग्यता है। तब जो परिणमन 
होता है उस परिणमनसे तुरन्त पहिले जो परिणमन होता है उस परिणमन वालो वस्तुको 
विशेष योग्यता कहा जाता है। सामान्ययोग्यता तो यो है ज्यों मेरू पर्वेतकी जडके नीचेकी 
मिट्टी है उसमे भी घडा बनने, की पोग्यता है, मगर क्‍या ,उस मिट्टीमे कोई घडा बना देगा ? 
नहीं बना सकता । उसमे विज्ञलेष योग्यता नहीं हो सकती । पर सामान्य ,योग्यत्ता है। यह 
सामान्य योग्यता नित्य है, सदा रहती है ।,साम्रान्य श्रौर. विशेष दोनो योग्यता परिणमनका 
आ्राधार बनते. है ।-सामान्य,शोग्यता तो सदा है,"इसलिए,बह-कभी -हो, कभी: न हो,,यह कहने 
मे आ्रायेगा ही नहीं जब सामान्य योग्यता वाले पदार्थमे विशेष योग्यता भी-श्रा जाती- 
कार्य बनता है। द्रव्य परिणमनरहित कभो नहों होता । इस कारण यह सिद्ध, है कि-वस्तु 
की मूल योग्यता, श्रोषशक्ति, सामान्य योग्यता यह नित्य है, सदा रहती है भ्ौर इस 
सामान्य योग्यताका प्रदार्थमे तादात्म्य्न है.। श्रनादि अनन्त स्वरूपसे वस्तुमे सामान्य योग्यता 
पायी जाती है । क्सिी :प्रकारके पदार्थमे, क्या वार्य बननेकी-बात हो सकृती है|? ऐसे प्रइन 
के -समाधानसे जो उत्तर हो ,उसमे सामान्य योग्य्रताका ज्ञान होता है । ,जैसे मिट्टीमे घृडा: 
बन सकता है,और' काठमे-घडा नही बत्त,सकता, अथवा: पत्थरमे घडा नः बनेगा, लेकित्त 
श्रभ्नी ये दोनो बाते..ऐसी है कि कोई कहे कि पत्थरमे, पत्थरका;+घड़ा बना, दो,-उसको छेद 
करके काठमे काठका घडा बना दो । तो और दृष्टान्त ले लो,॥ जैसे वज्ञमे, घडा नही-बन: 
सकता, आकादमे घडा तहीं,बत सकता, जीवका घड़ा नहीं बन सकता | अनेक -बातें- ले लें 
तो मिट्टीमे घडा, बन, सकता, है, यह-है सामान्य ग्रोग़्यताकी;बात, पर:जब, मिट्टी,सानक्र 
तैयार. कर उचके पर रख दिया और उसकी कुठिया -पर्याय बन गयी, उसके-पश्चात्‌ ही-त्तो 
घडा बनेगा,ना ? तो वहाँ विशेष योग्यता-प्रगट हुई.। ये सब मोटे हृप्टान्त दिए जा रहे हैं ।: 
सामानस्ययोग्यवाकी नित्यरूपता बा--विशेषयोग्य ताकी :अ्रनित्यरूपता-:-सामान्ययोगयता। 
का सही. दृष्टान्त तो-यो कह ,लीजिए-कि, ,पुदूगल, ; परम्ाणुओमे घड़ा; केपडा आदि;बननेकी 
सामान्य, योग्यता है ॥,त्ै टी-पुदंगल प्ररमाणु मिट्टी बने और ,वही,'मिट्टी चूक्ष, बन, गया । तो 
यो पुद्गल प्रमाणुमे पुद्गलकी प्र्यायें तनी- हो सकती -हैं सबकी ,योग़्यता है, केवलाघडा, 
ही- नही, काठ, [पत्थर बच सभी कछ बन जाग्र, , ऐसी पुद्गलमे -साम्रान्य॑;योग्यता; है ॥ तोः 
सामान्य योग्यता तो काठ पत्थरके रूपमें:आये हुए परमाणुझोमें: घडा। ब॒तनेकी- योग्यत्ता है,! 
लेकित. विशेष. योग़ताब्हां जही;भझायी।।;/तो सामान्य -तयोग्रता वित्य|है;ासदानरहतीाहैरी 
और केवल सामान्यक्री योग्यतासे कार्य-नही बनता ।| ,जब वहाँ विशेष-योग्यता भी श्राती है 
तब काये बनता- है ॥ तो-सामान्य योग्यता नित्य है-। जैसे कि वस्तु सामान्य विशेष़ात्मक है 
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तो उसमे सामान्य विभाग तो नित्य रहता है। विशेष विभाग अनित्य भी होता है। और 
गुणरूपसे क्या हश्ना विशेष विभाग नित्य,भी होता है। यह योग्यताकी बात है। सामान्य 
योग्यता नित्य है श्रौर विशेष योग्यता प्रनित्य है। क्योकि विशेष योग्यता विशिष्ट पर्याय 
वाले पदार्थामि बतायी गई है भौर वह विशिष्टता उत्त पदार्थमे सदा नहीं रहती है । जैसे 
लोधा कुठिया वाली मिट्टीमे तो घडा बननेकी विशेष योग्यता है । घडा बन गया, पक गया । 
क्या श्रब इस मिट्दीमे भी घंडा बननेकी विशेष योग्यता है ? नही है। वह विशेष योग्यत्ता 
उस पर्यायके नष्ट होनेमे नष्ट हो गयी । तो विशेष योग्यता श्रनित्य हृश्श करती है । तो कारये 
होनेसे पूर्त्र पर्यायमे 'होने वाली योग्यतांको विशेष योग्यता कहते है । वह विशेष योग्यता उस 
पर्यायसें न पहिले थी, न'बादमे रहेगी । जैसे --घडा बननेकी विशेष योग्यता उस कुसूल 
पर्यायमे -भ्रायी हुई'म्ट्टीमे है। वह विशेष योग्यता उससे पहिले न थी और कुसूल पर्याय 
मिटकर घडा बन. जायगा तो श्रव घडा पर्यायमे भी घडा बननेकी विशेष योग्यता नहीं 
मिलती । तो यो विश्वेष योग्यता कार्यके पूर्व समयवर्ती पर्याय युक्त पदार्थमे है । उससे पहिले 
भी नही और उससे पंईचात्‌ भी नही । 


:  प्रागभावके सिद्धान्तसे भी विशेष योग्यताकी सिद्धि--दर्शन शास्त्रमे चार प्रकारके 
भेंदे बताये गए--प्रागभाव, प्रध्वंसाभाव, अन्योन्याभाव और भश्त्यन्ताभाव । प्रागभावका अर्थ 
है कि कार्यका प्राक्‌ श्रभाव, भ्र्थात्‌ पहिते श्रभाव होना । जैसे तीन पर्यायें लो--कुसूल, घट 
ओर खपरिया | खपरियोंका नाम है केंपाल | घट कहलाया घडा और घडा बननेसे तुरन्त 
पहिले जो हालत थी उसे कहते है कुसूल | हो जाता है ना मिट्टीका कुठिया जैसा श्राकार 
श्रौर घडा, फूटनेपर कर्पांल होती है, तो घडा प्रागभाव है, कुसूल श्रवस्थामे घडा नही- है । 
घड़ेका पहिली पर्यायमे श्रभाव है । जुसे पहिली पर्यायमे घडेका अ्रभाव है तो वह घटका 
प्रामभाव कहलाता है । घडा मिटनेपर जो कपाल हुई वह .घटका प्रध्वंसाभाव कहलाता है । 
घटके नष्ट दोनेपर जिस पर्यायमे घटका' अभाव बना वह घटका प्रध्वसाभाव है। श्रौर घड़े 
का कपडेमे अ्रभाव होना यह अन्योन्‍्याभाव है) घड़ेसे कंपडा वही, कपड़ेमे घड़ा नही, इस - 
अभावका नाम अ्रन्योन्याभविंहैं॥ श्र ४डेसे जीवका अभाव--यह ग्रत्यन्ताभाव है । त्रिकाल 
मे भी घडा जीव न बन सकेगा । तो इन चार प्रकारके अ्रभावोमे प्रागमभावकी बात इस समय ' 
कह रहे है। प्रागभावका श्रर्थ यह हुआ कि घडेसे पहिले होने वाली पर्यायमे घडेका अभाव 
होता सो घडेका प्रागभाव है कुसूल । हब यहाँ यह देखिये कि घडा कैसे बना ? प्रागभावका 
ताश हुआ कि घडा बन गया.। घडेंका प्रागभाव है कुसुल और कसूल पर्याय नष्ट हुई कि 
घडा बन गया । तो यो केंहँ लोजिए कि घडेके 'प्रागभावका अश्रभाव होनेका नाम है घडेका 
होता । यह दा्शतिक हृष्टिसे चर्चा चल रही हैं। अरब यहाँ यह बात खोजना है, घडेका पहिली 
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पर्यायमे अभाव होना सो घडेका प्रागभाव है। तो घडेका अ्रभाव क्सूलमे है तो घडेका 
अभाव कोशमे भी है | याने कृठिया पर्यायसे पहिले कोश, पर्याय बनती है | एक पिण्ड जैसा 
और उससे पहिले स्थास पर्याय, 'होती है। जैसे कि मिट्टी साम कर सनी सनाई घरी 
है ओर उससे पहिले मिट्टी की सूखी पर्याय हैं। तो जितनी पहिली पर्यायें है सभी पर्यायोमे 
घडा नही है। तो घडेका प्रागभाव सारी पर्यायें- हईं। घडा होनेसे पहिले जितनी पर्याय 
मिट्टीमे हुईं वे सब प्रागभाव कही जाना चाहिएँ। ओर कहा वह गया कि प्रागभावका 
श्रभाव होनेसे घडा बनता है तो मिट्टीमे सूखी पर्यायका श्रभ्नाव-किया, सान लिया तो उद्े 
घडा कह दिया जावे । क्योकि प्रागंभावके मिटत्ेका नाम ,तो पर्याय कार्य है न, ऐसी एंक 
शका उठायी जा सकती है। पर समाधान यह है कि इसको तो यह समभक्षिये कि घडेका 
प्रागभाव केवल वसूल पर्यायमे है। उस कुसूल पर्यायके मिटते ही घडा बन जायगा, श्रथवा 
पूर्व पर्यायमे प्रागभाव माना तो घडेका प्रागभाव घडेसे पहिले होने वाली श्रतन्त 'पर्यायें 
हैं । घडेसे पहिले होने वाली उन सभी अनस्तपर्यायोका व्यय -हश्रा । ४कि जब.घडा बनेगा 
उस' बीच श्रगर पूर्ववर्ती एक भी पर्याय है तो घडा न बनेगा । इसका-भी तात्परय। यह है कि 
कुसूल पर्याय पृवंवर्ती पर्यायोका श्रभाव होने पर ही श्रावेगी, सो निष्कर्ष यही तो हुआ कि 
कुसूल पर्यायके व्ययमे घट बनेगा तो सामान्य योग्यता और विशेष योग्यताकी वात कही 
जाती है ॥ इस श्रध्यात्म॑ चर्चासे उस दाईनिक चर्चाका,यह मेल खाता है कि ६डा बननेकी 
विशेष योग्यता कुसूल पर्यायमें है। जब तक मिट्टीमे विशेष योग्यता नही श्राती'तव तक 
उस पर्यायके अनन्तर घडा पर्याय नही बन. सकती । - कआुः !. 
सामान्य योग्यता और विशेष योग्यताके - वणनसे दोःवर्थ्योका प्रकाश--जीवद्रव्यमे 
घटा लीजिए--ये दोनो योग्यताये । जीवकी. जिस,“ समय जैसी पर्याय होनी है। मात 
सम्यक्त्व जगना है तो सम्यकत्व उत्पन्न होने से पूर्व समयमें- जो पर्याय जीवकी हुई उस 
पर्यायमें आये हुए जीव पदार्थमें विशेष योग्यता सम्यक्त्वकी कही जायगी । अतिम मिथ्यात्व 
है सम्यक्त्वका प्रागभाव क्योकि _ उसके, ही . न; होते ही-सम्यक्त्व होता है। पर सामान्य 
योग्यता जीवमें सदैव सम्यक्त्व की_ १डी ₹ई.है -।.- सामान्य योग्यतासे .यह निर्णय होता कि _ 
सम्यवत्व जीवके ही हो सकता है, अ्रन्य-द्वव्यके त्ही हो सकता और- विशेष योग्यताका यह 
निर्णय है कि जीवमें इस समय >सम्यक्त्व होगा. इससे -पहिले न-०होगा । तो उपादानर्म 
सामान्य योग्यता और विशेष योग्यताके आधारप्र -परिणमन ,होनेकी बात समभी जा सकती ॒ 
है | तब यह जानना होगा कि विशेष योग्यता... विवक्षित पर्यायसे। पहिले नही रहती।। किसी ' 
विवक्षित कार्य होनेंकी योग्यता, पदार्थमें किस समय श्राती है जब उस परिणतिके योग्य 
पदार्थे हो गया | तो सम्यवत्व होनेके लिए एक दृ्टिसे देखा-जाय तो वे सब पुर्वे पर्याय 
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कारण होती है जो सम्यकत्व,होनेके विरुद्ध साधनरूप, नही «किन्तु ' कुछ उत्तरोत्तर सैहयोगे 
रखने वाली और ऐसी स्थितिसे फिर ये सब..कतंव्य हो जाते है कि मदिरमे आयें, दर्शन करे 
ध्यान करे, ज्ञान सीखे, सत्सग करे, ये सब कतंव्य हो जाते हैं । कोई'यहा यह कहे कि सम्य- 
क्त्व होनेकी विशेष योग्यता तो इस प्रकारकी अवस्थामें है। इससे पहिलेकी बातें करनेकी 
क्या जरूरत है ? सो इस प्रकरणासे यह जान लिया होगा कि ये सभी कर्तव्य किए जाने 
योग्य है, पर ध्येय जीवका इन सबसे हटनेका,“रहता है. तो' सम्यक्त्वकी योग्यता जीवद्रव्यमें 
है, अन्य द्रव्यमे नही है । जो जीवद्र॒ग्य कभी ,सम्यक्त्व पैदा न कर सकेगा अ्रथवा कह लीजिए 
ग्रभव्य जीव है, जिनके कभी सम्यक्त्व-ही न होगा, उसके भी सम्यक्त्वकी सामान्य योग्यता 
पडी हुई है। श्रभव्य जीवमे भी, सम्यक्त्ववी, , -मोक्षकी, रत्नत्रयकी सामान्य योग्यता ' है । 
सामान्य योग्यताके आधारपर द्रव्यकी जातिका बिभाग किया जाता है । मोक्ष, सम्यक्त्व जीव 

ही हो सकता है, .जीवकोी छोड़कर अन्य पदार्थमि-नही।हो सकता । इस बातेंकी बतानेके 
लिए जीवकी सामान्य योग्यता हुआ्आ करती है । जैसे मोटा हृष्टान्त है कि मेरू पर्वंतकी जड़ 
के. नीचे रहने वाली मिट्टीसे घडा कभी बन न संकेगां। वह यहा कहाँ आयगगी' ?'' उसका 
साधन क्या मिलेगा ? लेकिन उस- मिट्रीमे, भी घड़ा।बनानेकी सामान्य योग्यता है| सामान्य 
योग्यता एक द्वव्यके प्रकारसे बता देते है । किसी; भी पर्यायमे कोई पदार्थ हो, किस जातिके 


पदार्थ. किस किस तरहकी परिणतियाँ हुआ करती हैं, इसका वर्णन सामान्य योग्यताके 
ग्राधारपर होता है।. > हे ५ ते 


॥ 


-. सामान्य योग्यताकी दृष्टिसे विशेष योउ्यताका ,अभ्युदय--जीवंद्रव्यमे उंत्कषेके लिए 
एक यह उपाय है या सम्यक्त्व की या शुद्ध परिशुतिकी अ्रवस्था पानेके लिए) योग्यता पानेके 
लिए यह उपाय है कि सामान्य -योग्यता सम्पस्त+उस जीवद्रव्यका/्ञर्थात्‌ जीक सामान्यकी हम 
उपयोग करे, उसकी उपासना करें जीवत्व, यही सो सामान्य यौग्यताका प्रतीक है! उस 
जीवत्वकी उस पारिणामिक- भावकी हम उपासना करें; जंहा सामान्य योग्यता पडी हुई है 
तो उस उपासनाके आराश्चयसे जीवमे विशेष योग्यता वह प्रकट, होती है कि जिससे शुद्ध परि- 
रणाति बन जाती है। उपादानमे शक्ति है, योग्यता है।। इसका वन सप्तम परिच्छेंदमे निमित्त- 
नेमित्तिक व्यवस्था बतानेके प्रसगमे -कहा; उस ही योग्यताके सम्बथमे इस 'परिन्छेदमे विशेष 
चर्चा है कि पदार्थमे योग्यतायें किस किस ढंगसे पायी जाती है, कब होती हैं और कब श्रसर' 
होता है ? तो अब तक इस . सुम्बधमे केवल *दो बातें समझ लीजिंएं।कि प्रत्येक पदार्थमे 
सामान्य योग्यता और विशेष योग्यता होती है-। सामान्ध्र योग्यता नित्य है और विशेष योग्यता 


अनित्य है। सामान्य योग्यता -अनादि अनन्त है, विशेष योग्यता कार्य होनेसे पहिली पर्यायसे 
सम्पन्त पदार्थमें ही है, उससे पहिले और उसके बाद नही है । 
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उपादानमें योग्यताओंका विवरण - उपादानमे योग्यताग्रोको वितने प्रवारसे समभना 
है उसके लिए ये तीन भाग बना लीजिये---एक सामान्य योग्यता, दूसरा विशेष योग्यता 
(पर्याययोग्यता) और तीसरा पर्यायविज्येप योग्यता । सामान्य योग्यता तो पदार्थमे परिशमन 
की सदैव रहती, है, भौर; उसको इस प्रच्नके, उत्त रमे 'समझ लिया जाता है कि यह पदार्थ, 
इस जातिका-यह : द्रव्य किन-किन रूपोसे पर्यायौरूप परिणम सकता है ? जो इसका उत्तर 
श्रायगा -यह, सब शक्ति सामान्य योग्यतामे बात झ्रायगी, और पर्याय योग्यता इस पर्यायमे 
रहने वाला पदार्थ क्नि-किन रूपोसे परिणाम सकता है इन सब योग्यताझ्रोको कहते है पर्याय- 
योग्यता । जैसे मिट्टीमे घडा श्रादिक श्रनेक प्रकारके बर्तेन या श्रौर वुछ भी बननेकी योग्यता 
है- ग्रह तो हुई सामान्य, योग्यता और घडां वननेसे पहिले जो उसवी कुसूल पर्याय हुई मृत- 
पिण्डकी, उसमे क्‍या क्या चीज वन सकती है ”? बडा घडा, छोटा घडा, डवले, दीपक, 
तस्तरी आदिक अनेक बाते बन सकती हैं। उत सबके परिणमनकी योग्यता है उस पूर्व 
पर्यायमे । इसवो कहते है पर्याययोग्यता, और उससे वन क्या रहा हैं, उसे प्रसंगमे किस रूप 
परिणमनेकी बात चल रही है उस ही रूप योग्यता है, इसको कहते है पर्यायविशेष योग्यता । 
पहिले जो. योग्यताके दो प्रकारदी कष्टो गई थी--सामान्य योग्यता और विशेष योग्यता तो 
विशेष योग्यतामे ये दोनो भरा जाते है--पर्याय योग्यता और पर्यायविशज्लेष योग्यता | अरब एक 
व्यापक दृश्सि देखा जाय कि जब कोई स्वभावपरिगामन होनेको है तो स्वभाव पर्याय वाले 
द्रव्यमे योग्यता एक ही प्रकारसे काम करती है । जिस प्रकारसे शुद्ध परिणमा है उसी तरह 
वह शुद्ध परिणमता जायगा, ऐसी उसमे योग्यता है । लेकिन जब विभाव पर्याय बन रही हो 
जीवकी -तो उसमे जितने प्रकारका क्षयोपशम हो, उदय हो, रंप्क।र हो उतने प्रकारसे परि- 
णमनेकी उसमे शक्ति है। श्र्थात्‌ विभावपर्यायके समय नाता प्रकारकी पर्यायें योग्यतामे 
बननेरूप परिणमनेकी योग्यता है और स्वेभावंपर्याय वाले पदार्थभे, जीवमें केवल एक ही 
प्रकारके परिणमन होते रहनेकी योग्यता 'है । यह पर्याययोग्यताकी बात कह रहे हैं। सामान्य 
योग्यतामें तो जो परिशमा था, जो परिणम रहा, जो परिणमेगा, जिस-जिस प्रंकारसे परि- 
णाम सकता है वे सभी योग्यता मानी गई है, पर पर्याययोग्युताके सम्बधर्मे ५ दो तरहकी , 
योग्यता' है ।|:>स्वभावपर्यायमें।जी।पदार्थ : हो उंसर्म केंवल 'एक शुद्ध स्वभावपरिणामनकी ही ञ 
योग्यता है, और ज़ो-विकारपर्यायमे पदार्थ हो 'उसेमें नाना प्रकारके प॑रिणमनोंकी योश्यता 
2 न 
ः नाना योग्यतावान पर्यायमें परिणत पंदार्थके प्रतिनियत्‌ परिणमन होनेकां कारण-- . 
यहाँ एक जिज्ञासा हो सकदठी है कि किसी भंलिन वंस्तुमे, विभावपरिणत्त पदार्थमे अनेक 
प्रकारोसे परिणमनेकी शक्ति है तो 'वह'अगले सेमयमे सभी प्रकारोसे क्‍यों नहीं परिणाम 
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जाता ? जब विभावपरिणत पदार्थमें, मलिन संसारी जीवोमें ज्ब नाना तरहकी कपायों 
रूप परिणमनेकी योग्यता है तो जिस किसी भी रूप अथवा सभी रूप क्‍यों नहीं परिणाम 
जाता ? समाधानमे बात यह है कि जो विभावपरिणमन होता है वह श्रौणधिक होता है । 
उपाधिका निमित्त पाकर जो भाव होते है उन्हें श्ौपाधिक कहते हैं । तो बाह्य उपाधि कोई 
निमित्तमे हो और अंतरंगमे विशेष घोग्यता हो तो उस समय उसके अनुरूप प्रतिनियत 
परिणमन हो सकेगा । और वहा एक समयमें एक ही तो परिणमन होता है, सारे परिणश 
मन नही हो पाते । योग्यता होने पर भी जैसा अनुकूल निमित्त प्राप्त हो उस प्रकारसे इसमे' 
परिणमन होता है। तो यह परिणशमन है उपादान योग्यताके श्रनुसार और उसकी कलाकी 
बात है यह कि श्नुकूल निमित्तको पाकर वह पर्याय हो सकी । 

ग्रब यहा यह बात प्रश्नमे श्रा सकती है कि जब किसी भी पर्यायके बाद कोई एक 
ही पर्याय होनी है श्लौर वही नियत है तब उसमे श्रनेक योग्यताये क्यो मान ली जाती है ? 
प्रत्येक पदार्थमे प्रत्येक विकारी पदार्थमे "आगे एक.ही पदार्थके परिशमनेको योग्यता मान 
कि जो बात उसमे बनेगी । जो बात उस पदार्थमे अगले समयमे नहीं होती है उसकी 
योग्यता ही क्यो मानी जा रही है ” यह प्रश्न एक किसी एकान्त आश्रय्में हो सकता है । 
जहाँ यह निरखा जा रहा हो कि द्रव्यमे प्रतिसमय परिणमन होते हे हैं श्रौर जिस समय 
जो होना है सो हो रहा है तो उसके बाद केवल उस हो पर्यायकी योग्यता है, अ्रथवा 
केवली ने, अवधिज्ञानियोने जिस समय जो पर्याय 'देखा है, जाना है उस समयमे वह पर्याय 
होगी । तो उसकी. पहिली पर्यायमे केवल उस ही' पर्यायकी योग्यता है। श्रनेक योग्यता 
माननेकी आवश्यकता नहीं है। यह प्रब्तन है पर प्रथम पर्याय परिणत पदार्थमे निरीक्षण 
किया जाय तो यह विदित होगा कि इस तरहकी पर्यायमे रहने वाला पदार्थ श्राखिर किस 
किस प्रकार बन सकता है ? जैसे कोई पुरुष इगलिश, हिन्दी, ससस्‍्क्ृत, प्राकृत इन भाषाओं 
का विद्वान है श्रोर पढ रहां है वह संस्कृतका पत्र, तो उस समय परिशमन तो यद्यपि 
सस्कृत विद्याका हो रहा है लेकिन संस्कृत पत्र पढनेके कालमे -अनेक विद्याओके ज्ञानकी 
योग्यताका श्रभाव नही है, योग्यता सभीकी है, पर उपयोग एक 'श्रोर है ।' शौर॑ जब कभी 
उस विद्वानके बारेमे यह जिज्ञासा बने कि इसमें क्तिनी योग्यताये है और भागे किस-किस 
पर्यायरूप परिणम सकनेकी योग्यता है ? तो,माना जायगा कि चारो विद्याओकी योग्यता 
है। और आगे की बात जाने दो, वर्तमानमे ही जैसे कि वह पढ रहा सस्कृतका पत्र 
लेकिन योग्यता मानो जायगी चारो भाषाओकी और 'वदाचित्‌ कभी किसी विद्याका पूरा 
विस्मरण हो जाय तो उस पर्यायमे वह योग्यता न रही, अन्यरूप बात बन गई । 

उदाहरणपूवचक विविध पर्यापयोग्यताओंका कथर*--यहाँ पर्याय योग्यताकी बात 
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कह रहे हैं। सामान्य योग्यतासे तो सभी जीवोमे सब विद्याश्रोका ऐश्वयें ५डा हुआ है, पर 
वर्तमान पर्यायमे परिणत पदार्थके आगे क्सि, पर्यायसे परिणमनेकी योग्यता है, इस हृ्टिसे 
कुछ सीमापें बन जाती है। तो जो विकार अरवस्थामे श्रनेक योग्यताओंकी बात है वह इसी 
प्रकार है जेसे कि इस व्िद्वानमें चारो विद्याओके उपयोग कर सकनेकी बात है, श्रब जैसे 
चारो विद्याओकी योग्यता तो है उस पुरुषमें, विन्तु सस्कृतका ही उपयोग परिणमन क्यो 
बन गया इसका ? तो उसका उत्तर यह है कि संस्कृतपन्न हाथम आया और उसका आश्रय 
करके उसही को जानने समभनेका यत्न किया तो उसका उपयोग बन गया, परिणमन बन 
गया । ऐसे ही पर्याय योग्यतामें श्रनेक प्रकारके परिणमन की योग्यता है, लेकिन जैसा 
निमित्त प्राप्त हुआ उस प्रकारसे वह परिणम गया । जैसे कुम्हारके चाकपर मिद्टीका लोधा 
तैयार रखा है श्रौर उस मिट्टीके लोधेमे आप बतलाझो क्‍या क्‍या बनेनेकी योग्यता है? 
तस्तरी, दीपक, डबला, घडा श्रादिक सभी बन सकते है। उसमें कुम्हार जिस' तरहका 
व्यापार करता है, जितना ऊँचा नीचा ,हाथ चलाता है उस प्रकारके व्यापारका निमित्त 
पाकर मिट्टीमें उस ही प्रकारका, फैलाव बनता है और उस प्रकारका बतंन बनता है। 
योग्यताये अनेक होकर भी श्रनुकूल निमित्तके अनुसार वहा परिणमन हुआ। देखिये-- 
स्वेतोमुखी ज्ञान करना है तो निरखिये किसी बालकमें किस-किस प्रकारसे बननेकी योग्यता 
है ? वैसे देखा यो जाता है कि कोई बालक डाकू (चोर) बन जाता, कोई भूठा बन.जाता 
कोई अच्छा, सच्चा, बुद्धिमान बनता, तो होता क्‍या है कि मूलमें उस प्रकारकी उसकी 
योग्यता है और ऐसी कितनी ही योग्यताये हैं, पर जसा सग मिला, जैसा वातावरण मिला, 
जैसा उपयोग मिला, उस प्रकारसे बन गया, इतने पर भी बालक बना है श्रपती ही 
योग्यतासे, भ्रपनी ही परिणतिसे । दूसरेकी परिणतिसे नहीं बना । | 
निमित्तनेमित्तिक भाव और उपादानयोग्यताके निरूपणमें उपलब्धन्य शिक्षा-- 
योग्यताओके इस विवरणमे शिक्षाके लिए दो दृश्योमे शिक्षा मिल सकती है। किसी माँ का 
बालक बहुत अच्छा होनहार सुशील धर्मप्रेमो था, और २, ४, ६ माहमे किसी खोटे बालक 
का सग हो जानेसे उसमे व्यसन आने लगे तो कोई कहता है उसकी माँ से कि तेरा बेटा 
तो ज्वारी बन गया है तो माँ यो कहती है'किं मेरा बे्टा ज्वारी नही है | वह तो उस दुसरे 
बालकका असर है। अब देखिये माँ की कितनी विशुद्ध दृष्टि है कि वह अपने बालकको बुरा 
नही देखना चाहती श्रौर जिस अच्छे स्वभावमे वह बालक था उसही रूप अब भी मान्यता 
रख रही है। और जो ज्वारीपनकी श्रादत श्रायी है उसको दूसरे बालककी बता रही है । 
अब इसमे वे सभी बातें शिक्षाकी श्रा गईं । मेरा बेटा यद्यपि इस समय ज्वारी हो रहा है 
लेकिन यह व्यसन मिंठाया जा स्वता है। उस बालकका सग छुटा दें तो वह व्यसन मिट 
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जायगा । श्रौर साथ ही वह माँ यह भी जान रही है कि उस ज्वारीके संगसे ज्वारी बता 
है लेकिन 'बना तो मेरा बेटा है। इसका बुरापन मिटाना है। ग्रो दोनों तरहसे इस माँ को 
ज्ञान है, इसका विश्लेषण वह माँ कर सके या न कर सके, मगर दृष्टिम दोनों बातें है । 


इसी प्रकार जो सम्यख्ज्ञादी पुरुष है उनकी दृष्टिमें दोनो बाते है, जो विकार आया है, विभाव 


श्राया है वह मेरे आ्रात्माका नही है, यह तो कर्मोद्य, बाह्य वातावरण इन सबका असर है । 
इन सबकी वह छाया है, अतएवं यह विकार मिट सकता है। यह विकार मेरे स्वभावदरे 
चीज नही है, और हुए ये कर्मोदय और ग्राश्रयभूत पदार्थोके प्रसंगमे किन्तु इतने पर भी मैं 
ही तो बुरा हो रहा हूँ, मैं ही तो दुखी हो रहा हूँ, इसमे बरबादी तो मेरी ही है। इसे 
मिटाना चाहिए । अभ्रब उस बालककी आदत मिटानेके उपाय तो दो प्रकारके थे--उस ज्वारी 
बालकका संग छुटा दिया जाय और किसी भले पुरुषोके संगमें बता दिया जाय । किन्तु 
यहा उपाय और भी सुगम है। तीन प्रकारोसे इन विकारोको' हटाया जा सकता है। एक 
तो उन शआ्राश्रयभूत पदार्थीका संग मिटा दिया जाय जिनके बीच रहकर बुरे भाव हुए । 
दूसरे--किन्ही भले पुरषोके संगमे अश्रपनेको रखा जाय, पर ये दोनो बातें केवल ऊपरी 
उपाय है। उपाय तो ' वास्तविक यह ६ कि अपने श्रापवोी ऐसी उपासना बन जाय कि ये 
कषाय भाव (विकार भाव) मेरे कुछ नही हैं, ये तो मेरी बरबादी ही करने वाले हैं । ये 
मेरे स्वभावमे नही है। मैं तो अकिझचन स्वभाव वाला केवल अपने चेतन्यस्वरूपमात्र हूँ। 
मेरे प्रदेश, मेरे गुणा समुदाय, मेरा स्वरूप सर्वस्व यही मेरी दुनिया है। इससे बाहर मेरा 
कही कुछ नही है । इस प्रकार स्वभावकी उपासना बने मो यह विभावपरिणमन दूर हो । 
उपादानमें भावी प्रतिनियत एक ही पर्यायकी योग्यता माननेपर पद,र्थकी विशेषता 
का अपरिचय तथा यवत्रस्थाका लोप--यहाँ बात चल रही है पर्याय योग्यताकी कि पर्यायमे 
योग्यताये किस प्रकारंकी योग्यताकी यायी जाती हैं । एक तो सामान्य योग्यता, दूसरी पर्याय 
योग्यता, तीसरी पर्याय विज्येषयोग्यवा । विभाव पर्यायमे परिणत पदार्थमे किन-किन रूपोमे 
परिणमनेकी योग्यता है ? इसका जो उत्तर होगा उसका सम्बध पर्याय योग्यतासे है और 
इस पर्यायके बाद यह पदार्थ कैसे एक वर्यायमे झ्रायगा ? ह 
इस प्रदतका जो उत्तर है वह पर्योयविशेषयोग्यत्तासे सम्बधित है । इस प्रकरणमे 
एक यह जिज्ञासा बन सक्ती है कि जब किसी पर्यायके बाद पदार्थमे एक कोई प्रतिनियत 
पर्याय होनी है, अनेक पर्यायें होनी ही नही हैं तो क्यो न उस पदार्थमे एक ही पर्यायकी 
योग्यता मान ली जाय ? अनेक पर्यायोकी योग्यता क्यों मानी जाती है ? उस कुम्हारके चाक 
पर पडी हुई मिट्टीमे कुम्हार जो बनायेगा,' जैसा हाथ चलायेगा वैसा ही बतेन बनेगा । तो 
उस मिट्टी लोधेमे क्यो नहीं उस एक हो पयायित्री योग्यता मानी जाती ? अनेक योग्यतायें 
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क्यो मानी जा रही है ” बात इस रुम्बधमे यह है कि यद्यपि किसी भी पर्याग्रपरिणत पदार्थ 
मे-आगे कोई एक पर्याय होगी, अनेक पर्यायें न होगी, और जिस विधानसे जो पर्याय होनी होगी 
उसे कोई बिशिष्ट श्रवधिज्ञानी जान भी लेते हैं। लेकिन, इस हृष्टिसे उस पदार्थमे कितनी 
योग्यता है, क्या योग्यत्ता है, यह तथ्य नही जाना जा रहा | यहु तो एक सीधासा सुगम खेल 
जैसा ज्ञान बनता है कि बस जिस पर्यायमे श्रावेगा यह पदार्थ इसमे केवल उसी पर्यायकी योग्यता 
है । यद्यपि कोई पदार्थ आगे एक पर्यायमे ही परिणम जाती सो वह झ्रायी, ठीक है, पर तके 
वितर्क उसमे योग्यताके तृथ्यका वर्णन करेगे ।-उस ही प्रकारकी पर्यायमे रहने वाले भिन्त- 
भिन्‍त जगहके सिट्टीके लोधे, उनसे कही कुम्हार घडा बना रहा, कही दिया, अथवा उस ही 
लोधेमे उस ही प्रयोगमे ग्रभी घडा बनाया, थोडी देर बाद दीपक बनाया, वहाँ जाना जाता 
है कि इस पदार्थमे कितनी प्रकारकी योग्यता है ” किसी श्राटेकी लोईको किसी श्रुने हुए भ्राटि 
से कोई ६ इचकी रोटी पसारकर रोटी बनायेगा, तो इससे यह तो नही कहा जा सकता कि 
इस ,ग्रुमे हुए आटेमे केवल ६ इच पसरी रोटी बनतनेको योग्यता है,। बुद्धिसे वहाँ निर्णय किया 
जायगा कि इसमे इतनी इतनी प्रकारकी चीजे बन सकती है, तो पर्याय योग्यतामे अनेक प्रवार 
के परिणमतन्ोकी- योग्यता पडी हुई है । भ्रब वहाँ जैसा भ्रनुकूल साधन मिले उस प्रकारसे 
परिणमन हो जाता है । यही श्न्तर है स्वभावपरिणमन और विभावपरिणम्नमे । स्वभाव- 
परिणमनके लिए निमित्त नही होते । केवल कालद्रव्य निमित्त है। सो वह साधारण निमित्त 
है, अतएवं एक ही प्रकारका परिणमन चलता रहेगा, पर विभावपरिशणमनमे निमित्त आश्रय- 
भूत अनेक आते है, इस कारण पर्याय योग्यतामे अनेक प्रकारसे परिशमनकी योग्यता होनेपर 
भी जिस प्रकारके अ्रनुकूल निमित्तका सन्तिष्रान पाया उस प्रकार परिणम गया । 
प्रतिनियत पर्याय. होनेपर भी विधिविधानका- अनुच्छेद--देखिये यह है एक दूसरी 
हृष्टिकी बात कि उस पदार्थमे जो कुछ होता था श्रागे वही हुआ, और कुछ नही हुआ । 
और इस तथ्यको विशिष्ट ज्ञानी ने पहिलेसे जान रखा था । सो देखो जो जाना था वही 
हुआ, ऐसी बात, यद्यपि है, लेकिन जहा योग्यताका- उत्तर देना है तो वहाँ तो तक वितकंसे 
उत्तर दिया जायगा । उस पदार्थमे कितती-,प्रकारसे प्रर्णिमनकी ग्रोग्यता, है और जो ज्ञानी 
पुरुषने जाना वास्तवमे पदा्थेमे जो श्रगले समयमे परिणमन होना था हुआ । इस दृष्टिसे 
उस पर्यायमे केवल इस पर्यायके ही परिणमनकी योग्यता है। यह कथन है पर्याय विशेष 
योग्यताका, और वह निरणेय है केवल एक हृष्टिसे । इन्ही चर्चाओसे सम्बंधित अनेक चर्चायें 
बन बैठती है। जिस दृष्टिमे केवल यह ही-निरणैय करके - बताया जा रहा हो कि जो पर्याय 
बनेगी, केवल उसही की योग्यता है, वहाँ निमित्तकी-कोई चर्चा नहीं है श्रौर उस समय 
निमित्त जो पडे सो उसे आरोपित आ्रादिक शब्दोमे बोला जायगा । यद्यपि बात यह भी तथ्य 
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की है कि अगले समयमे किसी भी पर्याय रूप परिणसन होना तो, है। जिस रूप परिणमन 
होना है उस ही रूप परिणशमन होता है, और ज्ञानी.सत भी जान लेते है, लेकिन वह 
परिशमन भी यो ही नहीं हो गया। श्रनुकूल निमित्त, सन्तिधान पाकर उस उपादानने 
श्रपना प्रभाव प्रकट किया और यों उन सभी मंतव्योका समन्वय होता है, । कामकी बात तो 
इतनी है कि मैं विक्राररूप नही हूैँ। विकारसे मैं हट सकता हूँ। अ्रपनो,स्वभावसत्ता रूप 
हूँ, यह शिक्षा लेना है और यह शिक्षा उन सभीके मंतव्योसे ली जा,सकती, है, पर इसके 
मतव्यके. निराकरण॒का विरोधका' हठ हो ज़ानेपर-झौर अपने, ही श्राशयक्रा हठ हो जाने पर 
उसका उपयोग ही बदल जाता है, प्रपनी, बातकी सिद्धि वाला उपयोग रहता है, फिर इस 
शिक्षाका प्रयोग नही ,कर पाता'कि मैं विभाव विकारोसे रहित केवल ,शुद्ध चतन्यमात्र हूँ ।- 
 सम्मावनाविधिसे प्र्याययोग्यतांका अवगम--किस पर्यायके रहने वाले पदार्थमें 
कितनी प्रकारसे परिशामनेकी योग्यता है, ऐसी विशेष योग्यता जाननेका रथशूल, उपाय सम्भा- 
वना है। जैसे कुम्हारके चाकपर चढी हुई मि्ट्रीमे सम्भावत्ा की जाती है कि यदि कृम्हार 
सकोराके श्राकारके श्रनुरूप हाथ चलाये तो सकोरा बन जाय, दीपकके श्राकारके अनुकूल 
हाथ चलाये तो दीपक बन जाय, घडेके आकारके अ्रनुकूल लम्बा चौडा हाथ फिराये तो घडा 
बन जाय, परल्तु चलाया उसने एक सकोराके ही श्राकारके श्रनुकूल हाथ । तो वहाँ सकोरा 
की पर्याय हुई.। तो।इन सम्भावनाओसे पहिले यह जान सकेगे कि उस मिट्टीमे कितनी प्रकार 
के परिणमन' हो सकनेकी' श्रावश्यकता है ? यह तो एक पुदुगलकी बात है और जीवमे योग्यता 
होती है जीवके भावरूपसे । जेसे--छद्मस्थ पुरुषोमे योग्यताक्षयोपशम रूप है और परमात्मा 
में योग्यता क्षायिक लब्धिरूप है । पर्याय योग्यता अ्रर्थात्‌ किसी विशिष्ट पर्यायमे रहने वाले 
पदार्थमे कितनी प्रकारके परिणमन हो सकते है, ऐसा समभनेका, उपाय सम्भावना है और 
एंक दश्सि तो कुछ भी एक पर्याय हीं होगा ना । उसे! ज्ञानियोने जान भी लिया, और जैसा 
होना है, निम्मित्त योग है उस रूपसे वह होगा । तो हश्ना भी कोई एक प्रतिनियत परिण- 
मन । वो, पर्याय विश्येर्ष योग्यताकी दृष्टिसि उसमे प्रतिनियत पर्यायकी योग्यता है। यो योग्य- 
ताये तीन भागोमे हो गयी--सामान्य योग्यता, पर्याय योग्यता और, ; पर्याय विद्येष योग्यता-। 
विशेष योग्यता माने बिना ध्यउ्स्थाकी उच्छेद--अब ,इस प्रसंगमे एक यह जिज्ञासा 

हो सकती है कि पहिले >मित्तनैमित्तिक भावका, वर्णन, किया था और श्रब->भी भलक श्राती 
रहती है कि किसी योग्य 'निमित्तका सन्निधान,पाकर ,उपादानमे योग्य, कार्य होता है। तो 
'जब निमित्त मिलनेपर कार्य सिद्ध होता, है तब विशेष प्योग्यता माननेकी- जरूरत क्या थी ? 
'समाधान--जरूरत यह है कि यदि विशेष योग्यता.च मानी, जाय झौर विशेष योग्यताके 


प्रभावमे निमित्त कारण मिलनेपर काये होने लगे तब तो सभी कार्य हो लेने चाहिएँ। क्‍या दे 
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वजह है कि मिट्टीसे कपडा 'नही बनता । मिट्टीमे घड़े रसे ही कार्य बन पाते है । निमित्त 
वहाँ जुटा दिया. जाय--तुलाहा श्रौर उसके सारे हथियार (औजार) सब प्रकारके साधन 
जुटा दिए जाये तो भी उस मिट्टीसे कपडा व॑से बनेगा ? अ्रथवा बालूसे तैल भी कोई पेलने 
लगे,'साधन तो जुटा दिया, कोल्हमे पेल दिया, पानी छिडक दिया फिर उस वालूसे तैल वयो 
नही उत्पन्न होता ? तो विशेष योग्यताका अश्रभाव है इस कारणा ऐसा कार्य नही बनता । 
जीवके कल्याणके साधन भी समय-समयपर मिलते है.। समत्रशरणमे भनेको ज व दिव्य- 
ध्वनि सुनते है, दर्शन करते है, फिर भी सबको सम्यग्दर्शन क्यो नहीं हो पाता ? इसका कारण 
यह है कि उस प्रकारकी वहाँ विशेष योग्यता श्रभी न थी, जैसी पर्यायमे सम्यवत्व पानेकी 
योग्यता हो सकती है | वह पर्याय न थी,तब समवद्यरणमे जाकर भी दिव्यध्वनि धर्मपिदेश 
श्रवण करके भी सम्यक्‍त्व उत्पन्न नही हुआ । तो पदार्थमे विशेष योग्यता मानना ही पडेगा। 
अन्यथा सब अ्रटपट कार्य होने लगेगे श्रौर कोई व्यवस्था;न बन सकेगी । और न श्रांत्महिति 
का वहाँ कोई मार्ग मिल पायगा । जब पदार्थ अपने अपनेमे अपनी योन्यत्ता लिए हुए हैं भोर 
अ्रपनी ही योन्यतासे वे परिणमन करते है, यह विदित होता है तब वहाँ स्वतत्रताका भान 
होता है। श्रब उपादानमे योग्यता तो हो नही और कोई पुरुष कोई निमित्त उसमे कार्य कर 
दे जो कि अ्रसम्भव है, योग्यताके श्रभावमे निमित्त क्‍या कार्य करेगा ? और यहाँ योग्यताका 
अभाव माना जा रहा है तो इसके मायने यह है कि पदार्थ ही नही है । अ्रसत्‌ है। निमित्त 
किसी पदार्थका कार्य कर देता, वहाँ योग्यता माननेकी झवश्यक्ता नही है। नही है योग्यता 
तो ऐसी स्थितिमे पदार्थे असतु कहलाया ।वहाँ है ही, क्या ? शक्ति नही, स्वभाव नही, तब 
फिर पदार्थ 'ही क्या रहा ? तो यो असत्‌का उत्पाद' होने! लगेगा । तो विशेष योग्यता माने 
बिना कोई व्यवस्था बनती ही नही है और न उसमे कोई हितका मार्ग भलक्ता हैं। : 
कल्याणके लिये अनिवाय मोहपरिहारके यत्नमें 3पादानस्वातन्ध्यके अवगमदी अनि- 
बीर्यता--जीवको अपने हितके लिए चाहिए मोहका 'परिहार । जिसके तनमे, घनमे, 'जनमे 
किसी भी प्रकारका मोहका अ्रद् रहेगा तो लेशमात्र मोह रहनेपर भी सम्यक्त्व नही होता 
और सम्यवत्व बिना सारा यह' जीवन /निष्फल है । यो अनन्त बार जन्म लिया और जिन्दगी 
'भे' रहै, उसे जिन्दगीमे अनेक प्रेसग-आये । सोह भी वहाँ बहुंत-किया | तत्त्व क्यां। निकला ? 
झाज अपने लिए अनन्तभवोकी बात कुछ भी नःरही | जो जो प्रसग श्राये। ,तो इसी प्रकार 
इस जीवनमे भी जो प्रसंग.आ रहे है वे क्या रहेगेः? कुछ भी नही | तो,कल्याण है मोहंके 
हटानेमे । जहाँ मोह दूर होता है वहाँ चित्तमे उदारता उत्पन्त होती है । वहाँ तृष्णाका रग 
नही रहता और ऐसी स्थितिमे उस चित्तमे ऐस्पे पात्रता होती है कि वह अ्रखण्ड निज! चैत- 
प न्यस्वभावका अनुभव कर सकता है । स्ववा अनुभव करनेके समान"जगतमे श्रौर कोई वैभव 
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नही । एक मात्र यह ही सारभूत है कि अपने ज्ञानमे अपना ज्ञानस्वरूप बस जाय | यह ही 
मात्र मैं हु श्रकिज्चन स्वभाव वाला केवल ज्ञानानन्द मात्र एक ज्योति मात्र भावात्मक | 
अमूर्त यह मैं स्वयं हु, ऐसा ,दृष्टिमे रहे । इसके अतिरिक्त मेरा परमाणुमात्र भी नही है । 
इस श्रद्धामे बसने वाले पुरुषोका कल्याण होता है । यह बात मिलेगी उपादानकी स्वतत्रता 
जाननेसे । पदार्थकी आजादी समभकन्ेसे, जिससे, यह बोध होता है कि एक पदार्थका दूसरा 
पदार्थे कुछ भी नही लगता । यह बात.तो तभी चित्तमे समायगी जब कि यह भी सुबोध बन 
रहा हो कि प्रत्येक पदार्थमे श्रपती अपनो योग्यता है, श्रपना-अ्रपता शीलस्वभाव है भौर अब 
यहाँ कोई योग्यता ही न, माने तो वस्तुमे फिर माना ही क्‍या ? चीज क्‍या रही ? श्ौर वह 
तो एकदम परतत्र ही हो गया,। हो नही गया, पर मोहमे ऐसे, कार्य करे कोई तो मोहमे ही 
परतत्रताके विकल्पकी बात्त उत्पन्त हो'जायगी । लो--निमित्त जो चाहे सो कर देता है, 
उपादानमे तो योग्यता नही होती है | बिना ही योग्यताके उसे निमित्त परिशणमा देता है। 
तो यो निमिन्नकतु त्व माननेपर, फिर तो,निर्मोहताका कोई अवसर न मिला | 

कल्याणके लिये सम्यस्बोधको प्रथम आवश्यकता--ब ल्याणके लिए, मुक्तिमार्ग पाने 
के लिए सत्य बोधकी 'आ्रावश्यक्ता है। और सत्य बोधमे , यह बात बन रही है कि प्रत्येक 
पदार्थ परिपूरों है, अखण्ड है, अपने श्रापमे अपने उत्पाद व्यय ध्रौव्य धर्मसे तन्मय है, 
अ्तएव सर्वे पदार्थ स्वतत्र है। किसीका।कोई कुछ नही लगता । मेरा मात्र मैं ही ह । मेरी 
सारी जिम्मेदारी मुझपर ही है.। मैं जेसे भाव करूँगा वैसा भविष्य भोगृंगा । भले ही हम 
कोई शुद्ध बोधके बलपर, शुद्धम्रात़के बलपर पूर्वबद्ध कर्मोको,भी निर्जीण कर दे: भौर उन्हे 
निष्फल कर दें; पर यह बात बहुत बडे पुरुषार्थसे, सम्भव है,| जब उपयोग स्वानुभवक्रा- रस 
'पीता रहें तो उस स्थितिमे सामथ्ये है ऐसा कि भव-भवके बाँघे हुए कर्म भी खिर जाते है। 
श्रौर ऐसा होना पडेगा, क्योकि जो भी कोई 'जीव मुक्त जायेगा उसके तो विकठ अनगिनते 
भवोके बाँघे हुए कर्म पडे है, उनके खिरनेका उपाय यह ही सयम तपदचरण, ध्यान, स्वका 
आश्रय है। तो यह ही .बात एक, सारकी है और यह मार्ग मिलता है तब जब कि हम 
पदार्थोकी स्वतत्रताका परिचय- पा लें । पदार्थका सम्पूर्ण परिचय पानेके बाद उस पदार्थके 
सम्बन्धमे हमे जिस तत्त्वकी ओर अधिक दृष्षिट [द्वेवी है; हस . तत्त्वप्र दृष्टि, पहुच सकती है । 
पदार्थ अपने श्रसाधारण ग्रुरारूप है श्रौर उसमें उसके अनुरूप -परिणमन होनेकी योग्यता 
हैं। यहाँ यह हठ करना अनुचित है कि किसी विविक्षित. पर्यायके बाद जो पर्याय होनी है 
उसकी ही योग्यता है। वस्तु है, उसका निर्णाय है. यह ॥ हुईं वही पर्याय प्रतिनियत जो 
होनेको थी, जो ,ज्ञानियोने जान लिया, किन्तु ,जब तक॑ वितक द्वारा उसके निर्णय करने 
चलते हैं तो यह सब समझना होगा कि इस प्रकारकी पर्यायसे परिणत पदार्थमे ऐसे ऐसे ,०” 
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कार्य हो सकते है | होगा 'एक ही कार्य, मगर निर्णय और परीक्षण तो पूर्ण रुपसे बिया 
जाता है। 
प्रतिनियत पर्यायकी ही योग्यता माननेपर सत्कार्यवादके हारफा उद्घाटन--यदि 
ऐसा ही एकान्त हुठ क्या जाय कि पदार्थमे केवल अ्रगली पर्याय होने मात्रकी योग्यता है, 
अन्य कुछ नही है तो यो तो इसी नाइनमे बढ़कर सतकार्यवाद/आा जायगा । सत्कायेवाद- 
सिंद्धान्तानुयायी यह मानते हैं कि प्रत्येक पदार्थमें उसमे जितनी परिणतियाँ होगी वे सबकी 
सैब॑सदेव हाजिर हैं ।श्रभी भी. हाजिर है। बस क्रम-क्रमसे एक-एक पर्याय मिट्ती। जाती 
है । एक बटके दानेमे क्‍्या-वया भरा हुआा है ? बटके बीजेंका एक दाना जो कि सरसोसे भी 
छोटा होता है, जो राईसे भी छोटा होता है उसमे क्या-क्या भरा है ? सत्कायेवादियोंके 
श्राशयके अनुसार उसमे एक पेड भी भरा हश्ना है, क्योकि जब उस बीजकोी वो दिया जायगा 
तो पेड बन जायगा । तो उस दानेमे इस समंय भी पेड भरा है और उस पेडमें करोडो फल 
पैदा होगे । वे फल भी उसमें भरे पडे हैं श्रौर 'एक-एक फलमें हजार-हजार दाने होंगे, वे भी 
भरे पड़ें है । भ्रौर प्रत्येक दानेमें एक एक बट वृक्ष, फिर अनेक वृक्ष भी पडे, लो श्रव कितने 
मान लिए जाये ? एक 'वबटके दानेमे अनगिनते पेड भी घुसे हैं, फल भी पडे है, यह सतृकाये- 
वादका सिद्धान्त है, और माना है कि वह परिणामन क्रमसे निकलता रहता है । निकलता 
क्या ? जो था वही प्रकट हो गया | श्रब यहाँ निमित्तनैमित्तिक सिद्धाग्तकी बात गौण हुई 
भौर व्यवस्था भी कुछ न रही । कैसे जगतके पदार्थोके परिणामन होते हैं यह कोई व्यवस्था 
न रही । तो यो ही कोई माने कि बस पदाश्में केवल झ्रागामी पर्याय होनेकी एक ही योग्यता 
है, श्रन्य कुछ होता नही तो इसी प्रकार किसी प्रयोगमें सत्कोर्यवाद जैसी भलक श्रा जाती 
है । लोकमें जो व्यवस्था बनो हुई है, वह इसी आधारपर' बनी हुई है कि पंदार्थमे कुछ सीमा 
को 'लिए हुए, उस जातिको लिए हुएं अनेके परिणमन होनेकी योग्यता है | तब वहाँ निमित्त 
साधन सब जुटते है और उसमे वार्य होता है। तो पर्याययोग्यताके परिचयसे यह विदित 
होता है कि किस परिणितिमे पदार्थमे किस किस प्रंकारके परिशमन करनेकी योग्यता है 7 
- उपादानमें अनेक योग्यतायें होनेपर भी 'एक साथ सभी परिणमरनोंका प्रसंग भरने 
'का कारण---यहाँ- कोई यह प्रइर्न कर सकता -है कि जबें किसी पदार्थमे श्रनेके प्रकारके परि- 
णुमन होनेकी थोग्यतों है तों उनमेसे कोई एक ही खास प्रतिनियत परिणमन क्यो होता 
है।?' सभी 'क्यो 'नही एक साथ हो जाते” था निमित्त कुछ भी जुटा हो, श्रन्य प्रकार” प्रि- 
'ज्लामन' क्यों नही हो 'जीती ? इसमे ग्रेव्यवंस्था बन' जीयगी ,यदि-पदार्थमे केवल एक ही भ्रति- 
नियत भावी परिणमनकी योग्यता न मानी जाय । उत्तर उसका यह है कि यद्यपि पदार्थमे 
६५ अनेक प्रकोरसे परिणमत्त करंनेकी योग्यता है लेकिन शुद्ध पदार्थमे तो उपाधिके प्रभावके 
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कारण श्रपने ही सत्त्वके शीलके अनुरूप शुद्ध परिणमन होता रहेगा ) और विभावपरिण- 
मनकी बात यह है कि वह झ्रौपाधिक परिणमन है, उस समय जिस प्रकारका उपाधिसयोग 

होगा, जैसी बाह्यउपाधिका निमित्त पायगा उसके अनुकूल विभाव परिणमन हो जाता है। 
जैसे कोई कपडेका टुकडा पडा है उसमे गीला होनेका भी काम हो सकता और जलकर 
खाक होनेका भी काम हो सकता | श्र श्रग्निनका संयोग मिला तो खाक हो जायगा, पानी 
का रूयोग मिला तो गीला हो जायगा । वहा यद्यपि हुआ एक ही परिणमन, लेकिन योग्यता 
समभनेका आधार तो कोई विवेक है, वितर्क है, कोई कपडा खाक हो गया, कोई कंपडा 
गीला हो गया तो सभी जगह देखकर निरणोय तो हुआ ना कि इतने प्रकारसे परिणमनेकी 
योग्यतायें है, पर हुआ एक ही परिणमन । सारे परिणामन एक साथ नही हुए । तो निमित्त- 
नेमित्तिक भाव और पदार्थका स्वातंत्रुय उपादानकी योग्यत्ता- ये सब माननेपर एक भी का 
नहीं रहती । किसी भी प्रकारकी शका किसी एक हठमे हो रहनेके कारण होती है । तो यह 
जानना कि पदार्थमे अनेक प्रकारसे णएरिणमनेकी योग्यता होनेपर भी जिसे उपादानने जेसे 
उपाधि बाह्यको निमित्त पाया उसका उस श्रनुरूष परिणमन हो गया । 

--... निमित्तनेमित्तिक भाव होनेपर भी निमित्त उपादानमें कत कर्म भावकी अनुपपत्ति-- 
निमित्तनेमित्तिक भावकी बात सुनकर चित्तमे यह शका न करना चाहिए कि इस तरह तो 
कर्ताकमभावकी बात निमिच उपादानमे जुट जायगी। देखो ना-जसा अनुकूल निमित्त 
मिला वैसा उसमे परिणमन हुआ । फिर तो कर्ता कर्मेंभमाव एकक्रा एक ही में रहता है, 
यह व्यवस्था न बनेगी। ऐसी शंका न करे, कारण कि प्रत्येक पदार्थमे किसी भी परका 
कोई कार्य त्रिकाल भी नही होता ॥ प्रत्येक पदार्थ अपने स्वरूपकों लिए हुए है और अपने 
ही शीलसे परिणमन करता रहता है और! इस प्रसंगमे निमित्तके साथ कर्ता कर्म भावकी 
बात भी नहीं आयी । निमित्तनेमित्तिक सम्बन्धकी कुछ चर्चा चली है कि उपादानमे श्रनेक 
प्रकारसे परिणमनकी योग्यता होने पर भी जेसा अनुकूल निमित्त प्राप्त किया उस प्रकारसे 
वह विभावरूप परिणम गया । इसमे निमित्तनैमित्तिक भाव और उपादानकी परिणमन 
स्वतंत्रता ये दोनो बाते निरखनी चाहिएे, और ऐसा निरखने पर वस्तुका सम्यक बोध 
बनता है । ऐसा होता ही रहता है। हम श्राप सबके साथ ये ही घटनाये चल रही है। कोई 
जीव पाप कार्य करता रहता है तो उसके उपादानमे उस उस प्रकारकी योग्यता बन जाती 
है । जो अपने झ्रापमे समृद्ध रूपसे अनुभव नही कर पाता, जो अपने आपमे उत्कर्ष मार्गको 
'नही निरख पाता, योग्यता बन जाती है ऐसी, जो जीव निष्पाप रहता है अपने आपके 
ज्ञानके उपयोगमे रहता है उस पुरुषके इतनी योग्यता है कि सर्च विशिष्ट चैतन्यमात्र निज 
तत््वका अनुभव करनेकी उसकी ऐसी योग्यता होदो है कि जब उसके जी मे ऐसी बात 
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आयी, स्वानुभव कर लेता है, अन्यथा बडे-बडे यत्न करने पर भी मन नही लगता, स्वदा 
उपयोग नही बन पाता । विशेष उल्भनें न होने पर भी झत्त ऐसी योग्यता नहीं हो पाती 
कि वह स्वका अनुभव कर सके श्रौर एक ज्ञानी सम्यस्हष्टि पुरुष बाह्ममे अनेक उल्मनें होने 
पर भी ऐसी योग्यता पा लेता है कि, वह क्षणमे कुछ था और क्षणमे स्वानुभवी बन जाता 
है । जो चक्रवर्ती छह खण्डका घनी होता है, जिसमे उलभनेकी बातें श्रनेक सामने पडी 
रहती है, लेकिन जब अ्रपनेकी सबसे निराला जान लिया तो उल्कनके समप्र उल्मने भी 
बहुत की और कुछ ही क्षण बाद उन उल्कनोकों एकदम चित्तसे निकालकर ज्ञानमात्र स्वमे 
अनुभवसे उसका उपयोग लग जाता है। तो पदार्थदी स्वतत्रताका परिज्ञान होने पर ऐसी 
ही शक्ति आत्मामे प्रकट होती है श्रौर वह बात तब बन पायगी ज्ञानमे कि जब पदार्थोमि 
योग्यता स्वीकार करें, निजी समृद्धि सवंस्व स्वीकार करे। जैसा कि वह अ्पने-श्रापमे 
परिपूर्ण है वैसा दृष्टिमे लें तो मोह दूर होगा श्रौर तब सर्व विविक्त निज ज्ञादानन्दस्वरूपका 
अनुभव प्राप्त होगा । बस आत्माका उत्कर्ष इसी पर्यायमे है, श्रन्य बुछ भी यत्न विए जाये, 
उनसे आत्माकों कुछ भी सिद्धि नहीं है । 

उपाधिसापेक्ष विशेष पर्यायार्थिकनयकी अपेक्षासे पर्यायविशेषयोग्यताका निर्णेय-- 
यहाँ प्रकरण यह चल रहा है कि किसी भी पर्यायमे परिणत पदार्थमे कितने प्रकारके 
परिणामनेकी योग्यता पायी जाती है ? इस सम्बन्धमे दो बाते रखी गईं । एक दृष्टिसे तो 
उसमे जितनी सम्भावनायें हो सकती है या उस उस प्रकारके श्रनेक पदार्थमि जो जो 
परिणमन हुए विदित होते है उत्तती,ही योग्यतायें हैं। एक दृश्टिसि चुकि उस पर्यायके बाद 
कोई एक पर्याय होती है, जो भी होती है उसी प्रतिनियत पर्यायवी योरयता है। इस 
सिल्सिलेमे यह बात मुख्यतया कही गई है कि किसी भी पर्यायपरिणत पदार्थमे यदि वह 
विक्ृत है तो उसमे योग्यताये नाना पडी हुई है | जिस प्रकार नवीन निमित्तका सन्निधान 
पाता है श्रपनी योग्यताके अनुसार उस प्रकारका परिणमन कर लेता है। तो यहाँ यह 
जिज्ञासा हुई कि इस बातको बहुत विस्तारपूर्वेक कहा गया कि पदार्थोमे परस्पर निमित्त- 
नैमिक्तिक सम्बन्ध है और उसके अनुरूप उपादानमे अपनी अनेक योग्यताञ्रोमे से उस 
'योग्यतारूप परिसिम्नत् होता है तो क्या किसी' श्रभिश्रायसे भी' विविक्षित पर्यायमे किसी एक 
पर्यायमे एक ही विशेष योग्यता नही -है ? उत्तरमे कहते है कि हाँ है श्ौर वह है उपाधि 
सापेक्ष विशेष पर्यायाथिक नयकी अपेक्षासे अर्थात्‌ ऐसी-ऐसी उपाधिका सन्निधान हो ग्रौर 
उसमे विशज्येष पर्यायपर ही दृष्टि दी जा रही हो तो उस आशयमे उस विविक्षित पर्यायमे 
केवल एक होने वाली पर्यायरूप ही परिणमनकी योग्यता है। देखिये यह सब (स्थिति 
समर्थ कारणामे ६६। समर्थ कारण श्रगर है तो वहाँके बाद एक पर्यायरूप ही परिणमेगा 
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श्रौर उसकी ही योग्यता समकिये । 

समर्थका रणका परिचय-समर्थ कारण कहते है उसे कि जहाँ जितने कारण चाहिये 
कार्यके होनेके लिए वे सब कारण उपस्थित हो तो उस स्थितिको समर्थकारण कहते है । 
उपादान भी उस योग्यता वाला है और श्रनेक निमित्तोंका सन्तिधान भी बराबर है भ्रोर 
साथ ही प्रतिबवक कारणका श्रभात्र है। जहाँ ये तीनो' बातें जुट जाती है उस स्थितिकी 
समर्थकारण कहते है । जैसे श्रग्तिका कार्य जला देना है तो योग्य अग्नि भी हो और 
हवा चल रही हो, कोई इईंघन भी पासमे पडा हो, सभी निमित्त जुट गए और उस अग्ति 
की दक्तिकों रोकने वाली श्रीषधि न हो, प्रतिबधक मरि न हो तो श्रग्ति जलानेका कार्य 
करती है। इनमे से यदि एक बातकी भी कमी रह जाय तो वह समर्थकारण नही है। 
जैसे उपादान भी है, योग्य श्रग्ति भी पडो है और ईघन न हो, वायु श्रादिक न हो, निमित्त 
सन्निधान न हो तो वह जला नहीं पाती । किसे जलायेगी ” निमित्त कारण भी सब्र हो, 
प्रतिबधकका श्रभाव भी हो, पर उपादान ही नही है अग्नि ही नही है तो जलानेका कार्य 
कहाँ होगा ? उपादान भी है, निमित्त सन्तिधान भी है, किन्तु प्रतिबधकका अ्रभाव नही 
है। जैसे अग्ति है, ईंघन है हवा भी चल रही है श्रौर वहाँ रखी हो प्रतिबधक मरि, 
ऐसी श्रीषधि जिसके उपस्थित होने पर अग्निका असर नहीं चलता, छस समय ज्वलन 
कार्य न होगा । तो जहाँ ये तीनो बाते हो जायें, योग्य उपादान, अनुकूल निमित्त सन्तिधान 
और प्रतिबधकका अभाव, तो उसे समर्थंकारण कहते है | ऐसा समर्थ कारण होने पर वहाँ 
यह कहा जायगा कि इसमे इस ही पर्यायको उत्पन्त करनेकी योग्यता है । 

समथथकारणसे ' कार्य होनेकी बात निश्चित होनेपर भी शआत्महितके लिये स्वलक्ष्य 
रखनेके उपदेशका कारण -- समर्थ कारणकी बात सुनकर कुछ लोगोके चित्तमे यह बात 
आ सकती है कि कार्य होनेके लिए तीनो कारणोका बराबरी का साधन है। यदि इन 
तीनोमे से कोई एक न हो तो कार्य नहीं बनता । तो जब तीनोका समुदाय कार्य करता हर 
तब मोक्षमार्गम चलनेके लिये उपादानके लक्ष्यपर जोर क्यो दिया गया। आ्लात्माकी उपासना 
करो, योग्यतापर दृष्टि दो, स्वभावकों लक्ष्ममें लो, ऐसे ही उपदेश क्यो दिए जाते है ? 
जब तीनो कारणोसे कार्य होता है तो बाकी दो कारणो पर भी-तो दृष्टि रखना चाहिए। 
याने जैसे उपादान को लक्ष्ममे रखा जाता है इसी प्रकार निमित्तका भी तो ख्याल करना 
चाहिए । जैसे बज्ञ वृषभनाराच संहनन बिना मुक्ति नही, मनुष्यभव पाये बिना मुक्ति 
नहीं । तो इन संहननोका इस मनुप्यभवका भी तो ध्यान रखना चाहिए । फिर मोक्षमार्म॑में 
केवल स्वके लक्ष्य करनेका ही उपदेश क्‍यों दिया जाता है ? समाधान उसका यह है कि 
भाई जीवका परिणमन श्र अजीवका 'परिणत्रतन सामान्यतया दोनोमे एक ही अनुरूप ,>” 
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परिणमन होता है और इसका विरोध न करके जीवकी उत्कषं परिणतिके लिए श्र्याव 
यह जीव मुक्त हो जाये, जन्म मरणके रुकटोसे छूट जाये, अ्रपने स्वरूपमे रमे, मुक्ति प्राप्त 
हो, इसके लिए पुरुषार्थ यह करना होता है कि अपने श्रापके विशुद्ध अतन्यस्वरूपको लक्ष्य 
मे लिये रहे । तो यदि किसी जीवकी दृष्टि परपद्वार्थके सम्हमे है, निमित्तके संग्रहमे है, जैसे 
मनुष्यभवके बिना मोक्ष नही होता इसलिए मुझे मनुष्यसव मिले । मैं कब मनुष्य वर्ना ? 
मनुष्य होने रे मुक्ति हो जायगी । यो उसका मनुष्यभवपर ध्यान गया तो दृष्टि परकी ओर 
हुई ना । स्व तो चतन्यमात्र आत्मा है और यह ध्याव कर रहा है भवका, शरीरका | तो 
परहप्टि होने पर मुक्तिकी बात तो दूर रहो, स्वानुभूति तक भी नही हो, सकती । 
परदृष्टिमें आत्मविकासकी असंभूति---बज्रवृषभ ।राच सहननसे मोक्ष होगा, इस 
कारण यह सहनन मिले । श्रव जिस चीजको चाहता है उस चीजका पूरा स्वरूप भी तो 
दृष्टिसे रहेगा । क्या है ” मजबूत हड़िया होती है, जहा उसे वज्रवृषभ नाराच सहनन कहते 
हैं । बत्नमय शरीर । तो किसी परको ही तो दृष्टि रही । ऐसी परकी दृष्टि होनेपर स्वानुभव 
की भी परिणति नही हो पाती, फिर श्रात्मस्थिरताकी परिशाति हो ही क्हासे ” हर एक 
कार्यकी विधि श्र॒लग-अलग है। श्रजीव पदार्थामे तो उपयोग नहीं होता कि मिल करके किस 
स्थितिमे किस ढगकी चीज बने ? जो हो निमित्त, उसके श्रनुरूप योग्य उपादानमे कार्य होता 
रहता है | यहा मुक्तिके लिए यद्यपि किन्‍्ही अशोमे कह सकते हैं कि बज्भवृषभनाराच; सहनन 
निमित्त है, मनुष्यभव निमित्त है लेकिन इसकी दृष्टि रखें, तो ऐसा लक्ष्य करने वालेकी मुक्ति 
नही होती । तो निर्णयकी बात अ्रलग है कि किन परिस्थतियोमे रहने वाला पुरुष मोक्ष 
जाता है ? पर स्व हितके लिए कतंव्य यह है कि परका लक्ष्य हटाये श्रौर स्वका लक्ष्य रहे। 
जितने भी क्लेश हैं वे सब परके लक्ष्यसे हैं। हम समभते है कि यह जीव मेरा है, यह जीव 
गैर है| तो जिन्हे मेरा समझा उनके लिए हम बडी सेवायें करते हैं श्रौर जिन्हे गौण सम्झा 
उनकी सेवाका ध्यान नही रहता । इन दोनोसे निराला यह जीव है, बस इस लगावने इस 
जीवको दुखी कर रखा है । यदि चित्तमे ,यह बात जम जाय कि मेरा यह मैं मात्र सर्वेस्व 
हु । मुझसे तो सभी निराले हैं, सभी एक समान हैं । यह दृष्टिमे आये तो इसको श्राकुलता 
। नही हो सकती |,|इस जीवपर;जो;विडम्बनां छायी हुई,है वह-संत्र।है परके लगावके वारण। 
तो परका लगाय हितकारी नही है-। ,हितकारी तो श्रपने अमूर्ते ज्ञानानन्द स्वरूपमात्रका 
ध्यान है । तो स्ववी उपासनामे जो वैभव श्रपना है वह सब, प्राप्त होगा, ओर परपदार्थकी 
उपासनामे कुछ भी प्राप्त नहीं होता । केवल विकल्प मचाकर दु खी ही रहता है । तो 
जिस पर्यायके होनेकी जो पद्धति है उस पद्धतिसे वह पर्याश्र बनती है । 
ज्ञानपरिणमनविधि--ज्ञानका कार्य जानना हे । इसका विशुद्ध कार्य जाननमात्र है, 
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तो बिता रागके देखो इस ज्ञानमे रव्यं स्व पदार्थ प्रसिद्ध हो जाते है। कोई राग करता है 
श्रौर राग करते हुए किसीको जान रहा है वो वहाँ दो बातें हो रही है--रागकी जगह राग 
चल रहे हैं, जाननकी जगह जानन चल रहा है । रागी पुरुष भी जानता है, पर जाननका 
जिस ग्रुगासे सम्बन्ध है वहाँ उस गुणकी दृष्टिमे केवल स्वयं ही जानन चल रहा है। तो 
बिना रागके ग्वय सर्व पदार्थ प्रसिद्ध होते है। वहाँपर लक्ष्य पर है भी नही। तो एक 
स्वका लक्ष्य बनानेमे परका ख्याल नहीं रहता । और ज्ञानका केवल जाननमात्र कार्य होता 
रहे उसमे भी परका लक्ष्य नहीं रहता। स्वका लक्ष्य करना परका लक्ष्य छोड कर होता है 
तो किसी रूपमे परका लक्ष्य श्राया स्वलक्ष्य करनेके प्रयत्वमे । पर जाननमे तो किसी भी 
परका लगाव नही रहता | ज्ञानमें स्वय ऐसा स्वभाव पडा है कि पदार्थ प्रसिद्ध होता है। 
उसके साथ-साथ चारित्रमोहनोय, दर्शनमोहनीयका उदय होनेसे यह जीव लगाव भी रखता 
जाता है। 
समर्थकारणकी स्थितिमें मोक्षमाग होनेपर भी ज्वानीके स्रलक्ष्यके यत्नसे सफलता 

की प्राप्ति---यद्यपि समर्थकारण/से ये तीनो बाते आ गईं। योग्य उपादान हो, निमित्त- 
नैमित्तिक सन्तिधान हो और प्रतिबधक कारणका अ्रभाव हो तो यह पद्धति तो न मिटेगी । 
मुक्तिके लिए भी यही पद्धति चलेगी। जैसा ण्गेग्य उपादान निप्कपाय जीव है श्रौर उसके 
कर्मोका क्षय भी हो रहा है शौर प्रतिबधक भी कोई नही है, मुक्ति उसकी होती है । 
यद्यपि ये तीनो बाते उस स्थलपर भी है लेकिन उस जीवको तो देखिये जो मुक्त हो रहा 
है । उसकी वया स्थिति बन रही है ” उसको परिणति स्वध्यानकी है, परके लगावसे हटने 
की है। तो यही तो विशेष योग्यताकी वात है। यह विशेष योग्यता जो मोक्षमार्गमे लग 
रहा है जीव, तो मोक्षमार्गमे लगनेके लिए स्व्रूपपरिणतिकरी विशेषता है। जैसे उपादान 
योग्य होना चाहिए मुवितके लिए तो किस योग्य कि जो अपने लक्ष्यकी परिणतिमे बन रहा 
है, ऐसा ही जीव मोक्ष प्राप्त करेगा। भ्रद उस समय निमित्त कारण हो रहा है, वन रहा 
है, कर्मोक्रा क्षय हो रहा है तो ये सब वातें होती रहे किन्तु उनपर अगर जीवने उपयोग 

फिया तो उनकी विशेष योग्यता मिट गयी । अभ्रव संसारमे रुलानेकी योग्यता बन जाती है । 

तो जो पद्धति है कार्य होनेकी उस पद्धतिका अभाव नही हैं। उस पद्धतिम यह बात भरी 

हुई है कि योग्य उपादान होना चाहिए । योग्य उपादान मुक्तिके लिए क्‍या है ? कौन है ? 

जो अपने श्रापके स्वरूपके लक्ष्ममे रहता हैं। तो हितका कारण हुआ श्रपना लक्ष्य करना, 

परके लक्ष्यसे हटना, अपने उस ज्ञानानन्दमय स्उस्पमे रमना। 

बन्‍्ममरणके संक्टोर्मे पार होनेदा उपाय स्वरूपरमण--जों भव्प प्राणी अत. साहस 
करके सर्वपदाधोंकी भव लताआओोको त्यागकर अपने .स्वस्पर्म रमता है व जन्ममरणएके संवटों 


कि 
है. 
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परिशमन होता है और इसका विरोध न करके जीवकी उत्कर्ष परिणतिके लिए श्र्थात्‌ 
यह जीव मुक्त हो जाये, जन्म मरणके रुकटोसे छूट जाये, अपने स्वरूपमे रमे, मुक्ति प्राप्त 
हो, इसके लिए पुरुषार्थ यह करना होता है कि अपने श्रापके विशुद्ध अतन्यस्वरूपको लक्ष्य 
मे, लिये रहे । तो| यदि किसी जीव॒ुकी दृष्टि परपदार्थके सग्रहमे है, निमित्तके सम्रहमे है, जैसे 
मनुष्यभवके बिना,मोक्ष नही होता इसलिए मुझे मनुष्यभव मिले ।-मैं कब मनुष्य बर्ने ? 
मनुष्य होने स सुक्ति हो जायगी । यो उसका मनुष्यभवपर ध्यान गया तो दृष्टि परकी ओर 
हुई ना । स्व॒ तो चतन्यमात्र श्रात्मा है और यह ध्यान कर रहा है भवका, शरीरका । तो 
परदृष्टि होने पर मुक्तिकी बात त्तो दूर रहो, स्वानुभूति तक भी नही हो सकती । 
परदष्टिमं आत्मविकासकी असंभूति---बज्वृषभ-।राच सहननसे मोक्ष होगा, इस 
कारण यह सहनन मिले । भ्रव जिस चीजको चाहता है उस चीजका पूरा स्वष्प भी तो 
दृष्टिमे रहेगा | क्या है ? मजबूत, हड़िया होती हैं जहा उसे बज्जवृषभ नाराच सहनन कहते 
हैं । बत्लमय शरीर | तो किसी परकी ही तो दृष्टि रही । ऐसी परकी दृष्टि होनेपर स्वानुभव 
की भी परिणति नही हो पाती, फिर आत्मस्थिरताकी परिणति हो ही क्हासे ” हर एक 
कार्यकी विधि श्रलग-अ्लग है। श्रजीव पदार्थमि तो उपयोग नही होता कि मिल करके किस 
स्थितिमे किस दगकी चीज बने ? जो हो निमित्त, उसके श्रनुरूप योग्य उपादानमे कार्य होता 
रहता है। यहा मुक्तिके लिए यद्यपि किन्‍्ही अशोमे कह सकते है कि बजवृषभनाराच सहनन 
निमित्त है, मनुष्यभव निमित्त है लेकिन इसकी दृष्टि रखें, तो ऐसा लक्ष्य करने वालेकी मुक्ति 
नही होती । तो निर्णयकी बात अलग है कि क्रिन परिस्थतियोमे रहने वाला पुरुष मोक्ष 
जाता है ? पर स्व छितके लिए कतेंव्य यह है कि, परका लक्ष्य हटाये श्रौर स्वका लक्ष्य रहे। 
जितने भी क्लेश है वे सब परके लक्ष्यसे हैं । हम- समभत्ते है कि यह जीव, मेरा है, यह जीव 
गैर है । तो जिन्हे मेरा समभा उनके लिए हम ,बडी सेवाये करते हैं श्रौर जिन्हे गौरा सम्भा 
उनकी सेवाका ध्यान नही रहता । इन दोनोसे निराला यह जीव है, व इस लगावने इस 
जीवको दुखी कर रखा है। यदि चित्तमे यह बात जम जाय कि मेरा यह मैं मात्र सर्वेस्व 
हू । मुभसे तो सभी निराले हैं, सभी एक समान हैं | यह दृष्टिमे,श्राये तो इसको श्राकुलता 
'नही हो सकती |, इस :जीवपर-जो,.विडम्बना छायी- हुई।है वह:र्सब्र हैपरके लगावके वारण। 
तो परका लगाय हितकारी नहीं है। हितकारी तो शपने अमृत ज्ञानानन्द स्वरूपमात्रका 
ध्यान है | तो स्ववी उपासनामे जो वैभव अपना है वह सर्व प्राप्त.होगा, और परपदार्थकी 
उपासनामे कुछ भी प्राप्त नहीं होता । केवल विकल्प मचाकर दुखी ही रहता है। तो 
जिस पर्यायके होनेकी जो पद्धति है उस पद्धतिसे वह पर्याथ् बनती है । 
ज्ञानपरिणमनविधि--ज्ञानका कार्य जानना है। इसका विशुद्ध कार्य जाननमात्र है, 
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समय आगे निकल जायगा । घटना घट जायगी, किन्तु उसका खोटा फल चिरकाल तक 
भोगना पडेगा | पुरुषार्थ होता चाहिए ऐसा कि हमारा समाधिमरण बने । श्रौर समाधि- 
मरण बने इसके लिए हमे प्रयत्त करना है श्रभीसे । ज्ञानसाधनामे अ्रधिक रहे, ज्ञानपर उप- 
योग अधिक लगाये, धर्मात्मा पुरुषोके सत्संगमे रहे, कुछ सयम तपश्चरणाका भी आदर करें 
तो इन प्रयत्नोसे हम वह समय पा लेगे कि जहाँ हमारी समाधि बन सकेग्ते । समतापरि- 
णाम. हो । समतापरिणासका मूल उपाय यह है कि ऐसी भावना बनाये कि मैं अकिज्चन 
हू, केवल चैतन्यस्वरूप मात्र ह। किसी भी चेतन श्रथवा अचेतन पदार्थसे मेरा कुछ सम्बंध 
नही है । सारा वेभव भी छूट रहा है, बिगड रहा है, तो वह सव भी विगड़कर मेरा कुछ 
नुक्सान न कर सकेगा । और मेरा परिणाम यदि परके लगावमे पड रहा है तो चाहे ये 
बाहरी बाते- मनके अ्रनुकूल मिलती जावे । धन वेभव, लौकिक इज्जत प्रतिष्ठा श्रादि मनचाहे 
मिलते जावें, खान्पान भी मनचाहा मिलता जावे, ये सब कुछ मिल जानेपर भी यदि सम्य- 
वत्व नही जगा, संमाधिमरणकी प्रेरणा नही जगी तो ये सब व्यर्थ हो जायेगे । तो अब सम- 
फ्लिये कि हम आपने जो आज समागम पाया है वह कितना महत्त्वपूर्णा है, उसका फायदा 
यही है कि ऐसा उपाय बना ले कि हमारा समाधिमरण हो, पडितमरण हो, समतामे 
मरण हो । मेरी दृष्टिमे कोई बाहरी पदार्थ कुछ समयको न रहे, ऐसे उपादानमे ऐसी योग्यता 
बसी हुई होती है कि वह आगे शान्‍्त रह सकेगा । तो स्वलक्ष्यसे जो च्युत है वह मोक्षमे 
रही लग पाता । मोक्षमार्गके निमित्त यद्यपि हैं लेकिन किसी भी परपदार्थपर दृष्टि रसनेसे 
मुक्तिका मार्ग नहीं बन- पाता । इस कारण सुक्तिमार्ग मे चलनेका कार्य बनानेके लिए स्वका 
लक्ष्य करनेकी आवश्यकता है. और निमित्त आदिक परद्रव्योसे लक्ष्य हटानेकी श्रावश्यकता 


है । 

स्वलक्ष्यमें लगना व स्वलक्ष्य रहना इन दो स्थितियोंका विश्लेषण--प्रसग यह चल 
रहा है कि मुक्तिके मार्गेमे यद्यपि अनेक साधन ही हुआ करते है तिसपर भी किसी भी 
बाह्य साधनपर लक्ष्य हो तो मोक्षमार्ग नही चलता | इसलिए कर्तव्य यह है कि प्रत्येक पदार्थ 
का लक्ष्य छोडकर एक निज स्वका लक्ष्य करना चाहिए। ऐसी बात सुनकर एक जिज्ञासुने 
यह जिज्ञासा की कि जैसे परपदार्थका लक्ष्य करता कषायसहित उपयोगका काम है, ऐसे ही 
प्रलक्ष्यसे हटकर स्वलक्ष्यमे लगता यह भी तो कपायका काम है। एक तीन कषाय हुई 
कि परपदार्थमे लक्ष्ममे ग्राया और यह मंदकषायप्रे _ुआ कि परका लक्ष्य छोडंकर स्वके लक्ष्य 
मे, प्रयत्त किया, तब स्वलक्ष्य भी हितका कारण कैसे हुआ ? जैसे परलक्ष्य करना कषायका 
कार्य है इसी प्रकार स्व॒लक्ष्ममे लगना भी तो कषायका कार्य है। मोक्षमार्गमे और और भी 
अच्छे -कार्योमे लगनेकी बात क्या रुचि बिना होती हैं ? सचि तो चाहिए और रुचि करना 
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से पार हो जाता है। रहना तो कुछ नही है, केबल एक हाथ मलनेकी बात रह जाती है। 
सबसे निराला है यह जीव, तो ऐसा ही समभकर ऐसा ही अपना उपयोग क्यो न बनाये ? 
धन्य है वे जीव जिनका ऐसा ध्यान रहता है। ध्यान ऐसा वना ही 'रहे तो उस जीवका 
अवश्यमेव कल्याण है | करने योग्य कार्य यही है, चाहे कभीसे करे | जब तक नही कर रहे 
तब तक रुल । ही है। और इस गल्तीका यह भी परिणाम हो सकता कि ऐसे विपरीत 
भावमे पहुच जाय यह जीव कि यह अवसर आना उसे कठिन होगा । आज जो समागम 
पाया है उसपर ध्यान दिया जाय तो क्तिना योग्य श्रवसर पाया ? हम शभ्राज भनुष्य हुए 
पशु, पक्षी, कीट, स्थावरोसे तुलना तो कीजिए । आखिर वे भी तो जीव है, हम भी जीव 
हैं। हम भी कभी वैसे हुए थे जैसे कि ये पशुपक्षी श्रादि नजर आा रहे हैं । क्या है उच्मे 
योग्यता ? वे बोल सकते नही, अपने दिलकी बात बता सकते नही, मनुष्योके श्राधीन है। 
जहाँ बाँध दिया, बँघे रहे, जब खाना दिया खा लिया। कुछ वश नही चलता । यदि ऐसी 
स्थितिमे होते तो वहाँका ही विकल्‍प रहता,। इस मनुष्यभवमे जो बात पायी है जिसमे 
इत्तनों कल्पनायें चलती है वह वहाँ नसीब नहीं होती । तो उस पर्यायमे रहते हुए मेरेमे यहां 
क्या रहा ? आज इस पर्यायमे हु; कुछ समयके लिए हू | जो समक्ष है वे.सव मेरे लिए कुछ 
नही है । अरे आज यहाँ हु और मरण करके कही चले जायेगे । 

, समाधिप्रणक। महरू--भैया |! मरण तो निदर्चित है। जो जन्मा है सो मरेगा, 
विन्तु जो अपने श्रापके स्वरूपकी दृष्टि रखता हुआ मरणा करेगा उसका तो सुधार हो ,जायगा 
आर जो किसीमे मोह राग स्नेह रखता हुआ, विकल्प करता हुआ, दुखी होता हुआ श्रगर 
मरेगा तो उसको झागे खोटे जन्म मिलेंगे | तो मरना जब सभीको है तो यह भी तो विचार 
करें कि किस ढगसे हम मरें तो हमारा कल्याण होगा ” किस ढगसे हम मरे तो हम ससार 
मे दुख भोगते रहेगे ” इसका भी तो कुछ निर्णय करियेगा । श्रौर जिस मरणपर -हमारा 
भविष्य श्राधारित है उस मरणका कितना महत्त्व है ? ठीक-ठीक विचारपूर्णों स्थितिमे मरण 
करनेका कितना बडा भारी महत्त्व है ? जन्मका भी. किसीका महत्त्व है तो इसी कारण है 
कि ऐसा महत्त्ववाला मरण पा सके । जीना उसका ही सफल, है, जन्म उसका ही कुछ 
फायदेमन्द है कि जो _समाधिपूर्वक मरण कर सके । जन्मकी सार्थकता समाधिमरणसे है । 
समाधिमरण होवे तो समझो कि उसकी जिन्दगी, सफल है। और यदि यह समाधिमरण 
न पा सके तो समझो कि जिन्दगी सब बेकार है। ,सम्राधिमरणके श्राधारपर हमारे भविष्य 
का उत्थान निर्भर है । देखिये---दो मिनटमे शरीरको छोडकर यह जीव चला जायगा, जब 
कभी भी समय आयगा तो अब उतने समयमे श्रपने श्रापको सम्हाल लिया तो भविष्यका 


सारा काल सम्हाल लिया, और उतने समयको अगर अपने आपकी सम्हाल न कर पाये तो 
प्र 
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समय आगे निकल 'जायगा । घटना घट जायगी, किन्तु उसका खोटा फल चिरकाल तक 
भोगना पड़ेगा । प्रुरुषार्थ होता चाहिए ऐसा कि हमारा समाधिमरण बने । श्रौर समाधि- 
म्रण बने इसके लिए हमसे प्रयत्त करना है भ्रभीसे । ज्ञानसाधनामे अधिक रहे, ज्ञानपर उप- 
योग अधिक लगाये, धर्मात्मा पुरुषोके सत्संगमे रहे, कुछ संयम तपर्चरणका भी आदर करें 
तो इन प्रयत्नोसे हम वह समय पा लेगे कि जहाँ हमारी समाधि बन सकेगी । समतापरि- 
णाम हो। समतापरिणामका सूल उपाय यह है कि ऐसी भावना बनाये कि मैं अकिज्चन 
हू, केवल चेतन्यस्वरूप मात्र हु। बिसी भी चेतन श्रथवा अचेतन पदार्थसे मेरा कुछ सम्बंध 
नही है। सारा वैभव भी छूट रहा है, बिगड रहा है, तो वह सब भी बिगडकर मेरा कुछ 
नुक्सान न कर सकेगा । और मेरा परिणाम यदि परके लगावमे पड रहा है तो चाहे ये 
बाहरी बातें मनके अनुकूल मिलती जावे । धन वेभव, लौकिक इज्जत प्रतिष्ठा श्रादि मनचाहे 
मिलते जावें, खानपान भी मनचाहा मिलता जावे, ये सब कुछ मिल जानेपर भी यदि सम्य- 
कत्व नही जगा, संमाधिमरण की प्रेरणा नही जगी तो ये सब व्यर्थ हो जायेगे । तो भ्रब सम- 
किये कि हम आपने जो आज समागम पाया है वह कितना महत्त्वपूर्णो है, उसका फायदा 
यही है कि ऐसा उपाय बना लें कि हमारा समाधिमरण हो, पडितमरण हो, समतामे 
मरण हो । मेरी दृष्टिमे कोई बाहरी पदार्थ कुछ समयको न रहे, ऐसे उपादानमे ऐसी योग्यता 
वसी हुई होती है कि वह श्रागे शान्त रह सकेगा । तो स्वलक्ष्यसे जो च्युत है बह मोक्षमे 
रही लग पाता । मोक्षमार्गके निमित्त यद्यपि हैं लेकिन किसी भी परपदार्थपर दृष्टि रखनेसे 
मुक्तिका मार्ग नहीं बन- पाता । इस कारण मुक्तिमार्गमे चलनेका कार्य बनानेके लिए स्वका 
लक्ष्य करनेकी आवश्यकता है और निमित्त आदिक परद्रव्योसे लक्ष्य हटानेकी, श्रावश्यकता 


है । 

स्वलक्ष्यमें लगना व स्वलक्ष्य रधना इन दो रिथतियोंदा विश्लेष्ण--प्रसग यह चल 
रहा है कि मुक्तिके मार्गमे यद्यपि भ्रनेक साधन ही हुआ करते है तिसपर भी किसी भी 
बाह्य साधनपर लक्ष्य हो तो मोक्षमार्ग नही चलता । इसलिए कर्तव्य यह है कि प्रत्येक पदार्थ 
का लक्ष्य छोडकर एक निज स्वका लक्ष्य करना चाहिए। ऐसी बात सुनकर एक जिंज्ञासुने 
यह जिज्ञासा की कि जैसे परपदार्थका लक्ष्य करता कषायसहित उपयोगका काम है, ऐसे ही 
परलक्ष्यसे हटकर स्वलक्ष्यमे लगना पह भी तो कपायका काम है। एक तीज्र कषाय हुई 
कि परपदार्थमे लक्ष्यममे आया और यह मंदकषायमे हुआ कि परका लक्ष्य छोडंकर स्वके लक्ष्य 
मे प्रयत्त किया, तब स्वलक्ष्य भी हितका कारण कैसे हुआ ? जेसे परलक्ष्य करना कषायका 
कार्य है इसी प्रकार सखलक्ष्यमे लगना भी तो कषायका कार्य है। मोक्षमार्गमे और और भी 
अच्छे कार्योमे लगनेकी बात कया रुचि बिना होती हैं ? सचि तो चाहिए और रुचि करना 


हु हे है हा 


हाँ 
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यह कषायका अश है| फिर रुचिके कारणा स्वलक्ष्यमे लगा तो ऐसे स्वलक्ष्यममे लगना बसे 
हितका कारण बनेगा ? इस जिज्ञासावा समाधान यह है कि भाई स्वलक्ष्य करना तो अवश्य 
परलध्ष्यमे लगंकर स्वलक्ष्य करनेको कहते है । जसे---उपदेश हझा कि भाई स्वलक्ष्यमे लगो, 
तो अर्थ क्या लगा कि परलक्ष्ससे हटकर स्वके लक्ष्ममे आवो भर इस ,तंरह कोई करे कि 
परपदार्थके लक्ष्यससे हटकर स्व आत्माके लक्ष्यमे लगता है तो यह मदकषायमुलक कार्य है। 


अब समाधानमे आइये, देखिये--इंतनी बात तो अवश्य है कि जब किसी जीवकी 
कषाय मंद हो तब ही तो वह परपदार्थके लक्ष्यसे हटकर निजके लक्ष्यमे आरायेगा । तो ऐसे 
स्वलक्ष्यमे लगनेका प्रयत्न मदवष यदश् हुआ है, लेकिन उसके बाद स्वलक्ष्यमे रह जाना 
स्वलक्ष्य ही रह जाना, यह तो कषायका कार्य नहीं है, परसे हटकर स्वमे लगने के समय 
जो एकसे हटकर एकमे लगा यहाँ तक तो कषायकी प्रेरणा है। मदकषायकी प्रेरणा सही, 
लेकिन स्वलक्ष्यमे लगनेके बाद जो उसका स्वलक्ष्य रह जाता है, एक निविक्हप ज्ञानस्थिति 
रह जाती है या स्व ही दृष्टिमे रहता है यह काये तो कषायका काये नही है | यहे तो सहज 
परिणतिका विकास है। स्वलक्ष्य होनेवा तात्पयें क्या है इसको भी समभ लीजिए । स्व- 
लक्ष्य होनेका मतलब उस श्रवस्थासे है जहाँ रागद्वेषकी परिणति न हो । परसे हटकर स्व- 
लक्ष्ममे लगनेकी प्रवृत्ति तक तो रागकी बात थी और उस परसे प्रयोजन न था तो उससे 
उपेक्षाकी बात थी । पर जब स्वलक्ष्य रह गया तब परलक्ष्यसे हटनेका काम तो नही कर 
रहा तो ऐसा जो स्वलक्ष्य रह जाना मात्र है उनके रागद्वेषकी परिणति नही है। रागहेष 
की परिणति न होनेमे ही तो स्वका अनुभव है। रवके अ्रतुभवमे भी मतलब क्‍या है कि 
स्व मायने सामान्य आत्मा, ज्ञायकस्वरूप आत्मा, चैतन्यमात्र श्रतस्तत्त्व वह है स्व | जो 
विशुद्ध है, निरपेक्ष है, स्वय है, वह है अतस्तत्त्व । सो अतस्तत्त्वका या सामान्यका लक्ष्य 
होना उस समय रह ही जाता है जब सब श्रोरके लक्ष्यका श्रभाव हुथा । 


जीवके भ्रद्धान, ज्ञान, चारित्र ग्ुणोकी निरन्तर कार्यशीलतामें स्वलक्ष्य रहनेका सुगम 
अवसर--जीव चैतन्यस्वरूप है, भ्रौर इसका कार्य कुछ न कुछ श्रद्धान रहे, ज्ञान रहे भौर 
कही रमा रहे, यह कार्य कही भी रुकता नहीं । इसीको कहते है श्रद्धान ज्ञान चारित्रका 
काम । जब यहाँ ससारमे लग रहा तो परवस्तुको निजरूप माननेका श्रद्धान चल रहा और 
शेदाभेदस्वरूप कारण ग्रादिकका यथार्थ बोध न होकर कुछसे कुछ रूपमे पदार्थका बोध करना 
यह ज्ञान्का काम हो रहा और ऐसी स्थितिमे इसको जो इष्ट जचा, उसके विय ल्पमे रम रहा, 
यह चारित्रका काम हो रहा | यही जीव जब सम्यत्रत्व पाता है, रत्नन्नय विशुद्ध होता है 
तब उसका श्रद्धान स्वको स्वरूपसे प्रतीत करनेका रहता है । और जैसा जो पदार्थ है अपने 


हाट, 
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स्वरूपमे परिपूर्ण, परसे विविक्त उस रूयसे पदार्थंका ज्ञान करता है। श्र अ्रब चुकि 
प्रका लगाव नही रहा, यथार्थ प्रकाश जग गया तब्र स्वमे .रमनेका काम करता है । प्रत्येक 
परिस्थितिमे जीवके श्रद्धाम, ज्ञान, च़ारित्रका कार्य होता ही रहता है ।'' तो इससे भी यह 
तात्यय निकला कि जब जीव , परपदार्थवी श्रोरसे लक्ष्य नही रख रहा, परके लगावसे हट 
गया है, तो परसे हटने की स्थितिमे वह स्वमे रह गया, स्वलक्ष्य रह गया, यह' बाते उसके 
हो-ही जाती है । इस जीवके विशुद्ध काम सब सुगम है। उनमे क्लेश' नही और 'सत्य 
आनन्द ही आ्रानन्‍्द भरा हुश्ना है । े 
आत्मसमद्धिकी टंकोत्कीणेवत्‌ निश्वलता--देखिये भैया ! क्लेश, आकुलता, अधी- 
रता, घबडाहट, ये सब बन कर किये जा रहे है। एक ज्ञानप्रकाश लाये और परसे दृष्टि 
हटाये, अपने आप शुद्ध ज्ञानावन्‍दका विकास होता है,' क्योकि यह तो. श्रपना स्वरूप ही है 
झोर अपने श्वरूपके विकासके लिए कुछ किया नही जाता, केवल परसे हृटनेका काम होता 
है । यहाँ जो स्वरूप है. वह निश्चल है, इसी बातको “'ंकोत्कीर्ण दृष्टान्तसे भी बंताया गया 
है । टंकोत्कीणवत्‌ निश्चल, इस हृष्टान्तका मुख्य / भाव तो यह लिया जा रहा है कि जैसे 
टांकीसे उकेरी गई प्रतिमा, पाषाणप्रतिबिम्ब निश्चल है, उसका हाथ उठाकर सरकाकर 
कही रख दिया जाय ऐसा, नही हो सकता | उसका-कोई' भी अ्रग चलायमान नहीं किया 
जा सकता.। कदाचित पूरी, मूति उठाकर कोई ले ,जाय तो'ले जाय, पर उस मूर्तिमे कोई 
अंग चलित हो जाय सो नही हो सक्रता । तो जैसे टाँकीसे उकेरी गईं प्रतिमा निश्चल है 
इसी प्रकार प्रत्येक पदार्थका स्वरूर्प भी अपने आपमे निवचल है। तभी तो देखिये-निगोद 
जैसी, अ्रवस्थाश्रोमे. यह जीव. गया । ज़हाँ ज्लञानकी ओरसे देखा. जाय तो जडसा लग रहा 
क्या ज्ञान है ? लेकिन वहाँ भी स्वभात् नहीं मिटा, ज्ञान नहीं मिटा, स्वरूप  शचल ही 
रहा और उसका प्रमाण यह है वहाँसे निकलकर आज मनुष्य पर्यायमे आये है तो हम ही 
तो है वह जो पहिले थे श्रोर श्राज विकास हो रहा तो स्वरूप ऐसा निश्चल है। रे 
-/आत्मसमद्धिक्ली ट्झ्टोत्कीर्णबत्‌ :सहजसिद्धता---अभ्रब इसी”“टड्डोत्कीणॉवत्‌ दृष्टान्तमे' 
एक त्ई बात देखिये जो कि हमे -कुछ सीख देती है।*श्रपती 'प्रगतिके! लिएः कि जैसे टॉँबीसे” 
उकेरी गई प्रतिमा किसी अन्य पदार्थसे नही बनायी गई । उसमे कुछ भी अन्य पदार्थ जोड़ा 
नही गया, ओर इतना ही नही, “जो मूर्ति वदी उसमे भी कुछ किया नही गया, किन्तु कारी- 
गरने अ्रगल बगलके पाषाणखण्ड हटाये, ,हटाने-हटानेका तो काम किया, पर वहाँ लगनेकां 
कुछ काम नही किया और वहा वह आवरण, वह पाषाणखण्ड हट हटकर इस मूर्तिमे 
वह मूल चीज जो थी,वह प्रकट हो गईं । ऐसे ही आत्माके ज्ञान और आनन्दके विकासके 
लिए और कुछ नही करना है। कोई बाहरसे «तेज नही जोडना है। किसी बाहरसे कोई 
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चीज ग्रहण करके नही रखया, किन्तु जो विषय कषायके परिणाम पापाणखण्ड आवरण 
इस पर लगे है उनको हटाना है । वह विभाव हट गया कि यह जो कुछ है वह अपने आप 
प्रकट हो गया । लेकिन व्यवहारमे 'अनेक चीजोके प्रसगमे आकर भी ऐसा ही है | 'चौकीपर 
यदि बीट गिरा, कूडा जम गया तो उसको साफ करने वाला क्‍या, करता है ? कोई काठमे 
नई चीज लाता है क्या ? पानीसे धो धोकर मल अलग करता है। जो दूसरी चीज है 
उसको दूर करता है। वह दूसरी च्रीज सब दूर हट जाय तो वहा जो कुछ है स्वयं, सो 
वह अपने आप निकल श्राता है। तो ऐसे ही अपने आरापमे जो अपना 'रवरूप है, विकास है, 
ज्ञानानन्द रूप है उसको उत्पन्त करने के लिए बाहरसे कुछ नही लाना है केवल उन विषय 
कपाय विभावोको दूर करना है। वे दूर होगे किस उपायसे ”? भेदविज्ञानकी टाकी, भेद- 
विज्ञानकी ही हथौडी, भेदविज्ञानका ही कारीगर हो, उसके द्वारा यह काम अपने श्राप हो 
जायगा कि परका सम्पर्क मिटेगा और निज स्व जेसा सहज है वह अपने आप विकसित हो 
जायगा । तो यह स्व लक्ष्य रहना, श्रपता कल्याण कर.लेना, जन्म भरणसे छूटनेका' उपाय 
बना लेना यह सब सुगम है, साध्य है; किया जा सकता है, करनेकी शोर चले कोई तो। 
बस गाडी यही अटकी रहती है कि इस ग्रात्मकल्याणके करनेके लिए हम कंटिबद्ध-नही हो 
पाते । इतनी बात अ्रगर हो' जाय तो सारी बात श्रापको सुगम दिखेगी तो स्व ही अपनी 
दृष्टिमे रहता और ज्ञान सामान्यात्मक अन्तस्तकत्त्वका उपयोग रहता, ये सब तो कल्याणरूप 
हैं । कि 
, ब्रत तप आदिकी वध्यवहारधम रूपता-- यहाँ कोई प्रश्न कर 'सकता है कि तप ब्रत 
भ्रादिक स्वकल्याण है या नही ? ये स्वयं कल्याणारूप है, कल्याणके कारण हैं श्रथवा नही, 
यह प्रश्न उत्पन्न होना प्राकृतिक है, क्योकि भर्य कार्योके उपयोगमे! लगा हुआ यह '्राणी 
जब कुछ धर्मकी ओर चलनेको होता।है तो ब्रत, तप, दर्शन, सत्सग 'ये सब साधन हुश्ना ही 
करते हैं और उपदेश भी ऐसा/'ही दिया जाता, रुयम करो, तप करो, ब्रत करो, प्रेभुदर्शन 
करो, | तो ये सब भी अपने, कल्यारण- है। श्रथवा नही ?,इस, प्रश्नपर ग्रब' विचार 'कीजिए । 
बाहरी जो तप ब्रत श्रादिक हैं वे, उपचारसे कल्याणके साधर्क माने गए हैं;। इसका कारण 
यह है कि तप ब्नत संयम आदिक बातोमे लगा हुंता प्राणी निश्चय तत्त्वको पा लैता व ! 
पाता है अपने ही सहज विकास द्वारा, मगर पात्रता उसमे होती है जो कुछ सयमी है,' तपस्व 
है। इसको ,गर सक्षिप्त शब्दोमे कहे-तो जो अपनी ओर लगा हुआ है भौर कष्टसहिस्स 
है । तपस्वी भ्रपन्नी जिन्दगीमे अनुभूति करनेके लिए श्रगर कष्टसहिष्णुता से, समतासे कर 
सह लेवे, ऐसा अगर ध्यानमे रखे तो कोई प्रतिकूल बात न होगी, क्योकि जो जरा जरासी 
बातोमे कष्टका अनुभव करता है उसमे यह पात्रता नहीं जगठी है. कि वह ऐसे विशुड 
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सामान्य अऋतस्तत्त्वका अ्नुश्व कर ले, उसमे यह पात्रता नरो जगती है कि वह ऐसा विशुद्ध 
सामान्य अंतस्तत्त्वका अनुभव कर सके । अपने रागके प्रतिकूल,, इच्छाके प्रतिकूल जरासी 
बात हुई उसीमे कष्ट माना'। ऐसे कष्टसे घबडाने वाले प्रांणियोमे स्वके श्रनुभव करने जैसे 
बहुत बड़े पुरुषार्थकी बात श्रानेकी पात्रता नही है । इस कारण साधु पुरुषोंकों कष्टसहिष्णु 
होना चाहिए और कष्टसहिप्णुतामें ही ये तपश्चरण हो पाते है। तो जो इन बाह्य तप ब्रत 
झादिकसे लगा हुआ है, उसका उपयोग विषय कषायोमे तो नहीं है, तब उससे पात्रता है 
ऐसी कि वह सामान्य अंतस्तत्त्वका अभ्रनुभव कर सकता है। ह 

धर्मयात्राके साधक होनेसे अतादिकी व्यवहारसे धम रूपता -- उक्त वृत्त बात सुतकर 
चित्तमे ऐसा तक उठना एक प्रासगिक है कि तब क्या तप ब्रतसे घर्म नही होता ? क्‍या 
तप ब्रत आदि धर्म नही है ? तप ब्रतको उपंचारसे साधक कहनेके मायने यह हुए कि यह 
धर्म नही, है, लेकिन "बडे बडे धर्मात्मा जन भी ऐसा ही करते हुए देखे जा रहे है । तब धर्म 
की बात बताओ, वया ये तपश्चरण आदिक घमम नही हैं ? इसका भी शान्तिपूर्वक समाधान 
ढृढिये-और इस समाधानके लिए यह जानना आवश्यक है कि धर्म नाम है किसका ? धर्म 
का यथार्थ 'स्वरूप ज्ञानमे आने पर ये सब समस्याये सुलभ जायेगी। तब देखिये धर्म नाम 
है आ्रात्माको मोह क्षोभरहित परिणतिका । अ्रब ब्रत'तपवी बात देखिये-जिसके सम्बन्धमे 
यह प्रश्न किया जा रहा है बाह्य तप, ब्रत क्या है ? तो ये है मन वचन कायकी चेष्टाये । 
लेकिन ये सब्र है शुभरूप । श्र कुछ मदकषायकी ओर रहनेकी बात । तब ये भाव पुण्य 
के निमित्त है! मन, वचन, कायकी सभी चेष्टायें साक्षात्‌ धर्म नही है। वे पृण्यके कारण 
है भर ऐसे वर्शनमे जितने अशमे मोह  क्षोभमरहित परिणति चल रही है वह धर्म है | तो 
ये मन वचन कायकी सभी चेष्टायें जीवको पात्र तो बनाये रखती है कि वह जीव जब स्वके 
अनुभवके लिए पुरुषार्थ करे तो 'हो सकेगा । यह बात कैसे समझी कि इन सभी चेष्टाग्रोके 
खिलाफ अशुभ चेष्टामे कोई जीव हो तो वहा समभमे आ्रायेगा कि उसमे पात्रता नहीं 
रहती । जो इन्द्रियके विषयमे या लोकेषणामे किसी ओर विकल्प रमाये हुए है तो उसको 
स्वकी सुध ही नही है ।' स्वका अनुभव॑ क्या कर सकेगा ? तो स्वकां अनुभव करवा, मोह 
क्षोभ रहित परिणशतिका होना यह तो है साक्षात्‌ धर्म और इस कार्यके लिए पात्रता बनाये 
रखने वाले जो ब्रत त्तप आदिक परिणतिया हैं वे है उस धर्मकी पात्रतामें सहायक, श्रत 
इसको व्यवहारसे धर्म कहते हैं । 

धम ओर धमपालनका विश्लेपए---धेर्स शब्दवी व्युत्पत्ति है यह “धत्ते इति धर्म 
अथवा धरति इति धर्म श्रौर इसके विशेष विवरणमे चले तो अ्रथे है--पदार्थ, आत्मनि य 
स्वभाव घत्ते स धर्म । पदार्थ अपने आपमे जिस स्वभावकों धारण करता हैं, जिस स्वभाव 


हट 
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को घरे हुए है उस स्वभावका नाम धर्म है, उस धर्मको करना नही है। वह तो स्वभाव है 
परिपूर्ण है, सहज सिद्ध है, उस धर्मकी दृष्टि करना हैं। तो धर्मकी. दृष्टि करनेकों धर्म 
कहतें हैं । हमने घर्मपोलन किया, »इसका अर्थ यह है कि श्रात्माका जो स्वभाव है, धर्म है- 
उसकी इसने दृष्टि की । अरब धमकी हृष्टि करना साक्षात्‌ धर्मेपालन है । फिर अनादि अनन्त 
अहेतुक ज्ञानानन्द स्ग्भावमात्र भ्रन्तस्तत््वका दर्शन करवा, आश्रय करना, उपयोग रखना सो 
धर्म है, धर्मका पालन है। अब हक । धर्मपालनमे जो जीव, लग रहे है वे निरन्तर इस धर्मे- 
पालनमे नही लग पाते! तो जब नही लग पाते उस समय वे क्या काये करते हैं ? किसी 
विषयकषायमे, यद्धमे लग जाते है। उनकी प्रवृत्ति होती है ब्रत तप श्राचरण रूप | तो 
ज्ञादी सतकी जो बाह्य प्रवृत्ति है श्रथवा उस ज्ञानस्वरूपके उपयोगमे न लगे रहनेकी स्थिति 
मे जो बाह्य आचरणा बनते है वे भी कर्त॑व्य तो हैं, करने ही तो है ना, ; करना चाहिये । 
यदि ब्रत तप श्रादिक न करेंगे और स्वके अनुभवमें भी नही लगे हैं तो उनकी फिर क्‍या दशा 
होगी ? तो ये ब्रत. तप आचरण प्रवृत्ति करना है और इसके किए जानेका इसीलिए उपदेश- 
है, अतएव ये ब्रत तप ग्रादिक उस धर्मपालनमे बाह्मसाधन होनेसे भ्रर्थात्‌ धर्मपालनकी, पात्रता 
बनाये रख॑नेसे इनको उपचारसे धर्म कहा है, और जिनकी दृष्टि ही नही, -लक्ष्य ही नही कि 
हमंको उन्‍्नतिके मार्गमे करना क्या है, किन्तु कुल परम्परासे श्रथवा.अपनी समाजके पुरुषोकी 
देखादेखी जो कार्य किए जाते है उनमें धर्मका सम्बध तो नही, मगर ऐसे लोग,भी कभी 
सत्सगं पायें तो उनका भाव-बदल सकता है । अ्रतएव ज्ञान न होनेपर भी, लक्ष्य न होनेपर 
भी ज्ञानी पुर्ष जो काम करते श्राये थे, लक्ष्य रखते हुए वे ही काम्‌ इस लक्ष्यहीनके भी हो 
रहे हो तो पहिचात कौन करे ? वह भी व्यवहारमें धर्म कहलाने लगता है| क्रिया तो बाहर 
में एक है ना भीतरके निर्णायसे उनमें धर्म भर अ्रधर्मका निर्णाय हो जायेगा । तो प्रसंगमे 
यह बात चल रही है किधर्मपालन तो ज्ञानानन्दस्वभावमात्र निज ग्रन्तस्तत्वका लक्ष्य रह 


जाना है । न 

५ भूत।र्थनयपे.जीवा दि 6त्तबोंके अधिगमकी गिश्वयुसम्धक्लहेतुरूपतृ(--८ धर्मका स्वरूप: 
यहा परमार्थदृष्टिसे कहा जा. रहा है। धर्म नाम है स्वभ[वका । झात्मधर्म हुआआत्मस्वभाव।: 
आ्त्मस्वभावकी दृष्टि करना, उपयोगमे लेना, . श्रात्मस्वभावमें रमना यही- है धर्मपालन- झ्ौर 
श्रन्य काम ब्रत तप श्रादिक ये सब इस जीवकी ऐसी पान्नता बनाये रखते है ,कि जब धर्म- 
पानन करें तो कर लेगा और श्रशरूपसे तब भी कर रहा है, इस कारण उन्हे-व्यवहार,धम 
कहते हैं | इस बातको सुनकर एक जिज्ञासा होती है कि केवल आत्मस्वभात्रसे ही सम्बन्ध 
रखा घर्मपालनका तो क्या जीव, अजीव, आश्रव, बंध, सवर, नि्जेरा, मोक्ष इत ७ तत्त्वो 


का अथवा पुण्य पाप मिलकर इन & पदार्थोका श्रद्धान करता धर्म है। ऐसा जो कहा गया 


भ्रध्यात्मसर्स्री प्रवचन तृतीय भांग ३३३ 


क्या वह भी सत्य नहीं है ? इसका उत्तर सुनो । भूतार्थनयसे जाने गए ये € पदार्थ निश्चय 
सम्यवत्वके कारण हैँ। सम्यक्त्व परिणति तो अखण्ड है। उसमे इतने विकल्प कहां होगे 
कि जीव श्रजीव आ्रादिक पदार्थका %द्धात्‌ करना, उनकी श्रलग-भ्रलग प्रतीति रखना ऐसा 
'भेदन सम्यवत्वम कहां होता है ? सम्यवत्व में तो एक समीचीनता है। यह समस्त सहज 
आत्मतत्त्व जैसा है, वह उसके अनुभवमें शौर प्रतीतिमें बना हुथा है, इस कारण यह जीवा- 
दिक का श्रद्धान जो कि भृतार्थसे जाने गये के ढंगसे हुआ, वह निश्चय सम्यवत्वका कारण 
वबतता है । विकल्प कोई भी धर्मरूप नहीं होता । पर कोई विकल्प घर्मका कारण बनता है 
अथत्‌ उन बिकल्पोसे गुजरनेके बाद धमेंकी मजिल मिल पाती है। तो वह विकल्प भी 
धर्मके समीप है भ्रतएव धर्म है। जैसे दूसरी सीढीपर चढता पहिली सीढी गुजरनेके बिना 
नही होता, इस कारण पहिली सीढीपर चढ़ना दूसरी सीढीपर श्रानेका कारण है। लेकिन 
पहिली सीढीपर.चढना ही दूसरी सीढीका प्रयोग न कहलायेगा । तो भृतार्थसें जाने गए 
६ पदार्थिका श्रद्धान या जानना यह निश्चयसम्यवत्वका कारण है, क्योकि जब भूतार्थसे 
जाने जायेगे ये ६ पदार्थ तो वहाँ एक शुद्ध आत्मतत्त्व ही प्रतिभासमान रहेगा । 
भूताथपद्धतिका प्रकाश व प्रभाव-- भूताथैसे जाननेमे सीधा श्र्थ यो लगा लें कि 
किसी एकमे उस एकको ही निरखना, यह श्रृतार्थ पद्धति कहलाती है । जब हम जीवको 
भृतार्थ दृष्टिसे देखेगे तो पशु पक्षी मनुष्य ये जीव नही है। और कपषाय, विकल्प, विचार 
इज्जत आदिक जो भी भावनाये है वे जीव नही है, और न वोई श्रान्तरिक तरंग जीव है, 
किन्तु जीव है एक टंकोत्कीर्शवत्‌ निश्चल *तन्यस्वरूप । जब भृतार्थसे जाना जीवने तो कहाँ 
पहुंचा ? सारे भव, सारी पर्याये, सारी बाते छूटक्र एक शुद्ध चेतन्यस्वसूपमे श्राया । तो 
जब भूतार्थसे जाना जाता है इस तत्त्वको तो वहाँ केवल आत्मतत्त्व ही प्रतिभासमे रहता 
है। यो जीवततत््वको जाना, और उसका प्रभाव समझा । श्रव अजीवको भूतार्थसे जाने, 
तव क्या प्रभाव पडता है ? इसे परिखिये--भूतार्थसे जाना इस पुद्गलके वारेमे तो भूताथंसे 
जाननेपर प्रथम उसकी दृष्टिमे स्क्थ या जाति भी न रहेगी । यह वार्माण जातिका द्वव्य 
है, यह श्राहार वर्गणाका द्रव्य है, यह जातिभेद थी भूतार्थमे नहीं पड़ा हथ्ना है, क्णेककि 
भ्ृतार्थ जानता है केवलको और यह वात है सहेतुक । ये जातियाँ भी बदल सकती है पर 
लगेगा लम्बा समय । तो जो बदल सके, जो जझारवत नही रहता, जो एक रूप नहीं हैं, 
जिसमे च्यूनाधियता चलती हो वह भूतार्े दृप्टिसे पदार्थ नहीं हैं। जब इन स्कथोको निर- 
खते थे तव यह समभमे जाया दुद्ध ऋरयुमाच, जिसमे गूरा परिणतिका भी भेद नहीं छाला । 
ऐसा कोई साधक यह अजीद पदार्ध जाना गया घूतावंस, सब स्यया प्रसन बचा शेधा कि 


जब पृत्तातसे इसे जादा तो इसका जानथा मे जानना फँसा टेआ, बयोकि वियन्‍्य तो एश 
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मचाया नही । बाह्य वस्तुका विकल्प कर रखा नही, एक जानन चल गया उस श्रोरसे तो 
वहाँ टिका नही | प्रभाव यह होगा कि बहुत ही शीघ्र यह अपने शुद्ध आ्रात्मतत्त्वके प्रतिभास 
मे आ जायगा । 

भूताथपद्धतिसे आखबके जाननेका प्रभाव--जब आखवको जाता क्ृताथे पद्धतिसे 

- तो:आखत़ आकि सयोगी पदार्थ है और,गझाखव दोनो जगह हुश्ला करता है-- जीवमे भी और 
पुदूगल कर्मोमे भी-। तो जब भ्रृतार्थसे।- श्रास्वकोी जाननेके लिए ,चलेगे तो किसी एक को 
जाता जायगा । इस प्रकार भृतार्थ पद्धति बन जायगी। तो जब एक जीवाखवको जानने 
चले तो भ्ृतार्थ णद्धतिसि यह देखा कि जीवास्रव--ये मिथ्यात्व, श्रविरति, कषायके परिशाम 
यही तो आख्रव कहलाता है। यह जीवसे प्रकट हुआ है, जीवमे प्रकट हुआ है, जीवको 
योग्यतासे आया है, जीवके लिए आया है। सब कुछ वहा जीवमे नजर श्रा रहा है। और 
ऐसा नजर आनेके बाद अब वहाँ अतरज़ुमे दो भाग हो गए एक तो वह स्रोत और /एक 
वह॒भरा हुआ तत्त | स्रोत तो है वह जीव सामान्य तन्यमात्र, परिपूर्ण भाव भ्रौर वह 
भरा हुआ तत्त्व है जीवासरव । यह यहाँसे निकला है। आख्रव शब्दका श्र, है श्राना । मगर 
आना आगमन आदिक शब्दोसे नही कहा है । उसमे प्राख्वका भाव न श्रायगा.। श्रास्रवका 
श्र्थ है-भ्रा मायने चारो ओरसे सत्रव मायने चू जाना ।॥ आा समन्तात्‌ स्वरा आख्रव । 
ग्रागमन कई तरहसे होता है-कदम बढकर श्राना, चलकर शआ्रानी और एक चूकर श्राना । 
जो चारो श्ोरसे पसेवता हुआ, चुता हुआ है उसे आस्रव कहते है। तो जीवमे जब झाखव 

, होता है तो यह इसी ढगसे होता है। कही बाहरसे चलकर आख्रव श्राया नही । कहो 
, कंदम बढाकर श्राया नही, किन्तु जीवके समस्त प्रदेशोमे वहीसे पसेवता, चुता हुआ भाव 
। बना । तो ऐसा वह जो जीवास्रव है वह किस ख्रोतसे ःञ्राया है, ?- भरतार्थले जाननेपर उस 
स्रोतकी मुख्यता हो जायगी ।, उससे आख्रव अशः विलीन हो जायेगे, फिर वहाँ प्रतिभासमे 

- रहा क्‍या ? वह शुद्ध प्रात्मतत्त्व । जब भृतार्थसे ,कर्मोमे भी आख््रव जाना तो वहाँ एक वह 
ढंग चलेगा और रहेगा कर्मोंके श्रास्ववका स्रोत (तजरमे । वह स्रोत सूक्ष्म है, पर है, मिल 
है, वहाँ टिक नही सकता । सो इस शुद्ध भाव क्रियाके, प्रसगमे वहाँ भी आखिर शुद्ध प्रात्म- 
तत्त्व प्रतिभासमे रहेगा । , (६९ ० 25 | 
:भूवार्थपद्धतिसे . संवरादिके अवगमका प्रभाव--भूतार्थपद्धतिसे- बध सम्बरः आदि 
अ्वगमका भी हितमय प्रभाव है ।।सम्वरमसे छोतका जानना श्र भी सुगम है, क्योकि स्व 
भाव छुद्ध स्वभावके अनुरूप भाव है, इसलिए वहाँ स्रोत जल्दी ग्रहणमे झ्रायगा । त्तो तर 
भी यह शुद्ध श्रात्मतत्त्व प्रतिभासमे रहेगा । इसी प्रकार निर्जरा और मोक्ष ये सब भतार 
जब जाने जाते हैं तो इसका प्रभाव यह होता है कि वहां शुद्ध आत्मतत्त्व प्रतिभासमान रहती 
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है। तो भ्रव निरख लीजिए कि जीवादिक तत्त्वोका भुतार्थपद्धतिसे जाननेका प्रभाव क्या 
होता है ? जहाँ शुद्ध भ्रात्मतत्त्व प्रतिभासमान रहा, बस वही तो सम्यवत्व है। तो उस 
नि३चय सम्यवत्वका कारण होनेसे यह सम्यकत्वं है । इन तत्त्वोका श्रद्धान ठीक है और करना 
चाहिए, पर परमार्थस्वरूप इसके बीच भी समझ लेना श्रावश्यक है। भूतार्थसे जाननेपर इन 
६ तत्त्वोका भी लक्ष्य छूट जाता है और एक शुद्ध श्रात्मतत्त्वपर लक्ष्य रह जाता है। इस 
कारण यह सिद्ध है कि. परसे' व रागादिक भावोंत्ते रहित एक अपने चतुष्टयमे ही स्थित जो 
सहजभाव है; अतस्तत्त्व है, चिन्मात्र है तद्रप एकताका अनुभवना सो धर्म है। । 

, घसमरुचिका ऐश्वयं--श्रव जान लीजिए कि धर्म कितना सुगस स्वाधीन सूक्ष्म है, 
किन्तु विकल्पजाल करने वाले पुरुषोको श्रति कठिन है । जिस धर्मके प्रसादसे श्रनगिनते भवो 
के कर्म भी एक साथ खिर जाते है उस धर्मकी ओर दृष्टि करना है| बाकी तो धर्मके नाम 
' पर कोई कुछ करे तो वह पर्यायमे ही बुद्धि बना रहा है। जिसको तनसे, मनसे, धनसे इतना 
लगाव लगा है कि वहाँसे विविक्तता हृदयमे स्फुरित नही हो पाती है, तो इस रगमे रगा 
हुआ पुरुष इस धर्मका पालन कया करेगा ”? जिसकी इस धर्मके स्वरूपपर दृष्टि पहुचती है 
है तो इस धर्मके उपदेशक गुरुजनोपर, इस धर्मके प्रतिपादक शास्त्रोपर, इस धर्मके मूल स्रोत 
अरहंतदेवपर जिनेन्द्र प्रश्चुपर प्रशस्त प्रकृष्ट भावना जगती है और फिर वे ज्ञानी इतना 
उनपर न्यौछावर होते है कि उसके लिए तन, सन, धन, वचन, सारा वैभव न कुछ चोज 
'है। ऐसा हैं यह धर्म । अपने आत्मामे, अपने आप अभ्रपनी ही परिणतिसे प्राप्त किया जा 
'सकता है । है. ह 

बन्धपर्यायमें जीव ओर पुदूगलकी एकताका शंकाकार द्वारा प्रतिपादन---इस प्रसंगमे 

एक यह जिज्ञासो बन सकती है कि यहाँ तो यह समभझमे झा रहा कि आत्मा और पुद्गल 
दोनोकी बध पर्यायमें एकता है। जब जीव और पुदुगल श्राज इस बध दशामे पड़े हुए है, 
शरीरमे जीव बधा, जीवमे शरीर। शरीर चलेगा तो जीवको भी चलना पडेगा । जीव चलेगा 
तो शरीरको भी चलना पड़ेगा । हाँ एक मरणकाल ऐसा है कि जीव तो जायगा और शरीर 
न जायगा, तो यह तो एकदम अलग होनेकी बात है। वहाँ तो वन्चन नही रहा शरीरसे, 
पर बधपर्यायमे जीवको और पुद्गलकी एकता नजर शझ्राती है। और बतलावो इस जीवका 
निवास-है कहाँ, गरीरकेः प्रदेशोको -छोडकर ? कैसा घना श्रवगाहरूप होकर जीव रह रहा 
- है कि यदि. इस जीवके शरीरकी बनावटके भीतर कही पोल रह गई तो वहाँ श्रात्मग्रदेश भी 
नही है। देहके रग-रगमे बस रहा है यह जीव । जैसे कानके बीचमे जो छेद है वहां कोई 
दरीरका पुदूगल नही है । पेटमें भी जितनी जगह पोल होगी, नासिकामे जहाँ पोल है वहाँ 
शरीरके श्रणु भी नही है ठो ज्येवप्रदेश भी नही है, ऐसा जीवका धन अ्रवगाह हो रहा है । 


री ली 
शँ टी कर 
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तो इस बध्पर्यायमे जीव और पुदुगलकी एक्दा ही तो है। क्या यह बात भृतार्थ नही है ? 
क्या यह मिथ्या, बात है * ऐसा प्रश्न होना प्राकृतिक है । 
बन्धपर्यायमे दो द्रच्योंकी एकता विदित होनेपर भी प्रमार्थतः एकताका अभाव-- 
श्रब उक्त प्रइनके समाधानमे सुनिये, देखिये-पह बात भी हमने कव जानी जब श्रपने स्वरूप 
मात्रसे हटकर इन दो पदार्थोपर उपयोग लगाया, तब-ही तो जान पाया, कि जीव और 
पुद्गलकी एकता है बध पर्यायमे । श्ररे हम जाननेके लिए चले श्रौर मूलमे ही भूतार्थ पद्धति 
को कुचल कर चले तब इसका वहाँ साध्य केसे नजर आयेगा कि भृताथ्थे पद्धतिसे क्या 
समभ बनती है ? हा बहिहं ष्टि होने पर, अपने आप स्वभावसे एकत्वके उपयोगसे च्युत 
होनेपर बाहरमे जब निरखते हैं तो जीव और पुद्गल इत दोनोकी एकता बरावर समभमे 
आयगी । मगर यह बात तो हमने समभी है स्वरूपसे चिगकर, दो पदार्थोपर दृष्टि देकर । 
अन्यथा तो हमे इस वक्त भी ,जीवमे जीव नजर आता और पुद्गलमे पुदुगल दिखता । 
जैसे-जीव, पुदूगल, धर्म, अधर्म, और काल ये ४ द्रव्य कहा रह रहे हैं ” आ्राकाशमे, लेकिन 
जब भृतार्थ पद्धतिसे देखते है तो वहा यह नजर श्राता है कि श्राकाशमे श्राकाश ही रह 
रहा है। जीव पुदगल श्रादिक नही । जीवद्रव्यमे जीव ही रह रहा, धर्मद्रव्यमे धर्म ही रह 
रहा, किसीमे और कोई अन्य पदार्थ नही रह रहे; क्योकि भृतार्थ पद्धति स्वरूप चतुष्टयको 
ग्रहण करता हुआ बनता है। तो जब बहिहृ ष्टि करके निरखा तो जीव और पुद्गल इनकी 
एकताका अनुभव हुआ, फिर भी जो नजर आ्राया कि ये दो अलग कुछ नही हैं,/इस जीव 
पुद्गल की एकता ही है तो इस दृष्टिमे रहते हुए ठीक जच रहा है। इस हृष्टिमे रहकर 
वह भृतार्थ है, किन्तु यह भृतार्थता बनी कब ? जब बहिहुष्टि बन रही है तब | तो बहिह ष्टि 
के अनुभवमे अ्रथवा जो बाहरकी ही, दृष्टिमे रह रहा है उसे कहते हैं मिथ्यादृष्टि । उसके 
अनुभवमे यह एकता नजर झा रही है। बधपर्यायमे पर्यायदृष्टिसे तो एकता है, मगर उस 
एकता को जो सर्वथा मान लेगा, स्वभावका भी उसे परिचय, न रहेगा । श्ौर स्वभावसे 
सब पदार्थ अपने आपके एकत्वमेः है, यहःदृष्टिःजब+ न; 'रही तब" क़ुछत्भी जानिना समझना 
किस कामका ? पर ' 
- पर्यायटदृष्टिसे बन्धपर्यायमे एकत्व होनेपर भी विदेकी जनोंकी स्वरूपद्शनमें रुचि-- 
बधपर्यायमे पर्यायहृष्टिसे एकता होनेपर भी उस एकतामात्रका अनुभव जो करेगा उसकी दृष्टि 
शुद्ध नही है, विवेकी पुरुष सयोग दृष्टि न्‌ रखकर पदार्थवों केवल उसमे ही निरखनेका यत्न 
किया करते है । जाननेके लिए जान लिया, पर हेय और उपादेयका विचार भी तो श्रावश्यक 
है भौर कतंव्य है | बवपर्यायमे जीव पुदुगलकी एकता है, यह पर्यायहष्टिसे समभमे आयगी, 
मगर यहा ज्ञान टिकाना नहीं है क्योकि वहा मिलेगा वया, उससे उद्धार क्‍या ? बेह हैय . 
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तत्त्व है, और वह हेय तत्त्व यों ही हुआ कि वह पर्यायध्ष्टिमें निरुखा गया तत्त्व है। भूतार्थ 
दृष्टिमे या निव्चयहष्टिमें निरखा हुआ तत्त्व हेय नही है,' किन्तु स्वयं छूटता है, हटाये वही 
छूटता । जानकर तो लगता ही है मंगर पर्यायदृष्टिकी बातमें जानकर नही लगता और द्रव्य 
अथवा परमाथंहष्टिके विषयमे जानकर'लंगना, कब तक लगना, जब॑ तक कि अपने आप छूट 
न जाय । तो भृतार्थ पद्धतिसे जंब कुछ जाता जाता है तो वहां कैवल्यस्वरूप प्रतिभासमे 
रहती हज व आज पक के 8 ये कि, 

' निर्मिचनैमित्तिक सम्बन्धेके अवशमकों भेताथतामें' शामिल न करनेके कारणकी 
पृच्छुना--भ्ाजके प्रसगमे यह बात चल रही है कि जीवाजीवादिकका श्रद्धान करना क्‍या 
सम्यग्द्शंव नही है ? तो उत्तरमे बताया जा रहा है: कि यह सब निश्चय सम्यकत्वका कारण 
है जब कि भूतार्थनयसे जाना गया. हो । भरूतार्थनयसे जाननेपर वे वल एक श्रात्मतत्त्व ही प्रति- 
भासमे रहता है । तो जब आखवतत्त्वकों ही जानने चला था 'भूतार्थपद्धतिसे तो एककों एक 
मे ही निरखा गया 'था ।' तो यहाँ प्रश्न यह हो रहा कि श्राख़॒व श्रादिक तत्तव केवल एकमे 
भी देखा जाय तो यह देखने वालेकी मर्जी है, किन्तु इस तथ्यकों तो नही हटाया जा सकता 
कि कमंका निमित्त-पाकर जीवमे 'प्राखव हुआ और 'जीवपरिणामका निमित्त पाकर कर्मके 
आ्राखव हुए, क्या यह,बात यथार्थ नही है ? यह एक श्रलग! बात है कि कोई केवल जीवको 
ही निरखना चाह रहा है, पर वास्तविकता तो यह भी है ना कि जीवपरिणामका निमित्त 
पाकर कर्माख्व होता है और कर्मोदयका निमित्त पाकर जीवाख्रव होता है । यह बात भी 
तो,तथ्यकी- है, फिर इसे भूतार्थमे क्यो नही शामिल करते ? । 

- *  बाह्यृष्टि होनेपर ही निमिचनेमिचिकताका अवगम होनेसेभृतार्थपद्धतिकां अपलाप-- 
समाधान उक्त शकाका यह है कि/इस' निर्णेयमें कि कर्मोदयका ,निम्मित्त पाकर जीवमें आखब 
होता है। यद्यपि यह बात आयगी कि होता है यह आसत्रव एक जीवमे ही और होता है पर- 
पदीर्थका , भिमित्त पाकर; तो एक द्रव्यमे भी इस नैमित्तिक पर्यायके अनुभव करनेपर यह 
बात तो आयगी कि इसमे निमित्तनैमित्तिक भाव है श्रोर ऐसा नैमित्तिक' भाव होना' तथ्यकी 
वात है, भृतार्थ है, सच है, किन्तु ऐसी भूतार्थता बनी कब '? ऐसा-तथ्य जँचा क़ब ? किस 
स्थितिमे इसको ये बातें. विदित होः रही है कि कर्मका तिमित्त पाकर जीवमे आखब हो रहा, 
यह परिचय बना बांह्महृष्टि करनेपर, दो पद्ाार्थोपर हृष्टि रखनेपर, जीवद्रव्यके स्वभावका उप- 
योग छोड़नेपर । “तो यदि जीवद्रव्यके स्वभाव छोड़कर ऐसी ही पर्यायका अनुभव करने लगे 
तो यह तो बंहिहष्टिका परिणाम हुआ । परमार्थत भृतार्थता कहाँ रही ? तो यो शुद्ध, केवल 
निरपेक्ष सहजभाव हदृष्टिमे रहे तब समकफ्रिये कि हमने भूतार्थ पद्धतिसे जानना है, तो इस 
भूतार्थ रीतिसे जाने गये ये € पदार्थ (जीव, श्रजीव, आख़व, बध, सम्वर, निर्जेग, मोक्ष, 
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पुण्य पाप) र्विचिय सम्यवत्वके कारण हे, श्रतएव ये भी सम्यक्त्व कहलाते है। 
भृताथेदृष्टि और उसका प्रभाव--भृतार्थहृष्टि किसे कहते है श्रौर,भूतार्थहृष्टिमे क्या 
ज्ञात होता है और भृतार्थदृष्टिके फलमे लाभ क्‍या मिलता है, इन तीन वातोकी जान लेढा 
भी बहुत हितकर है । भृतार्थदृष्टि उस दृष्टिको कहते है जो एकको उसी एकताकी श्रोर ले 
जाने वाली दृष्टि हो। किसी भी पदार्थमे उसके एकत्वस्वरूपकी ओर जो ले जावे ऐसी 
दृष्टिको भुतार्थदष्टि कहते है। व्युत्पत्तिसे श्र्थ यह होता है कि स्वय होने वाले, भावकी 
दृष्टि होना उसे कहते हैं-भूतार्थटष्टिं। इस दृष्टिमे केवल स्व-भाव-ज्ञात होता है| अपने 
ग्राप सहज ही अपने सत्त्वमे जेसा जो कुछ है वह ज्ञात होता है भूतार्थहष्टिसि और परमा- 
थंत यही स्व भाव धर्म कहलाता है | भूतार्थदष्टिसि विदित हुए स्वभावका उपयोग रखता 
यही धर्मपालन है। जगतके जीवोने काम तो निरन्तर क्विया, श्रद्धान,'ज्ञान चारित्रका । 
मिथ्याह॒प्टि रहे और,वर्ताँ भी निगोद आादिक की कठिन ; कुयोनियोमे रहे तब भी श्रद्धाव 
ज्ञान चारित्रका काम कही भी बच्द त्नही हुआ- तब पर्यायको श्रात्मारूप की प्रत्तीति कर 
रहा शऔर सहज भावकी सुध्ध न रखकर कुछ भी जानता रहा और क्षायोमे विषयोमे यह 
रमता रहा, यह श्रद्धान ज्ञान चारित्रका काम हुआ । ऐसा अंधकार छाया रहता है इस 
जीवके जो मसारमे रुल रहा है कि उसे इस परमार्थ स्वरूपका पता ही।नही, रहता कि मैं 
क्या हु ? मैं वह हु जिसका कही कुछ नही है, . किसीसे सम्बन्ध, नही, कोई पदार्थ नही, 
किसीसे लेनदेन नही । अपने शझ्ापमे परिपूर्ण है,, चतन्यस्वभावरूप है, और अपनेमे अपना 
उत्पाद, व्यय करता रहता है। इसका किसीसे क्‍या सम्बन्ध है .” वस्तु तो,विविक्ति है पर 
ग्रजञानीने हृष्टि ऐसी बनायी कि दृष्टिमे वह विविक्त न रह सका | बस यही विडम्बना है 
भ्रौर ससारकी समस्त न्‍कुयोनियोमे, भ्रमण करेनेंका यही उपार्य है। भैया ! स्वहितके लिये 
अन्त बहुत महान साहस बनाना होगा कि मेरा कही कुछ नही है। मांत्र मैं ही मेरा 
स्वरूप शी मेरा, है । तब जगतमे कही कुछ भी बिगड़े, बने रहे, जो परिणति होती हो, हो, 
उनकी परिणति उनके लिए है,,भेरी परिणति मेरे लिए है। + . ] 0 
बस्तुमें अभेदपट्कारकेताका परिचय--छहो .कॉरक्‌- वैस्तुमे अपने आपमे घटित हो 

जाते हैं । छहो कारक क्यों घटित किये जाते कि इनको भिन्न पंदार्थमि ६ कारक माननेकी: 
झ्रादत पडी है, उससे हंटानेके लिए अपने आपमे छहो कारक घटानेकी बात कही जाती 
है कर्ता, कम; करण, सम्प्रदान, भ्रपादात, ,भौर अधिक़रण,। सम्बन्ध! क्ोई कारके सस्केत: 
से नहीं माना गया । इसका- कारण 'यही है कि सम्बन्ध होता ही नही है'। मानो हि कह 
कि चीजें दो हैं, सो अपने श्रापमे खुद खुद है, रुम्बन्ध क्या हैं ? तो इस प्रक्रियासे यह 
विदित होता है क्रि सम्बन्ध तो कल्पन्ककों वात है'। रूम्बन्ध एकका 'दूसरेके साथ नहीं होता 
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है। आधार हो जाता है। भिन्न प्रक्रियामें भी एक पदार्थ श्राधार है, एक भाधेय । जैसे 
बेचपर पुस्तक रखी तो श्राधारश्राधेय भाव हो गया, ठीक है, लेकिन सम्बन्ध क्‍या हुआ ! 
पुस्तककी बैव है कि बेचकी पुस्तक । लोग ऐसा कहते जरूर है कि बेचकी पुस्तक लात्रो 
याने इस बेच परः रोज जिस पुस्तकको रखा करते थे उसे लावो । तो श्रर्थ उसका लम्बा 
और काल्पर्निक भी है । सम्बन्ध कुछ नही । प्रब एक ही पदार्थमे वे छहो कारक घटित हो 
तो जीवका अ्रत प्रकाश मिले । कर्ता--मैं करने वाला हू, मैं मेरे ही परिणमनकों करता 
रहता हूँ, 'अव मेरे परिणमनमे भी एक जाननपरिणमभ ले लीजिए । यही मुख्य धर्म है। 
तो उसपर घटावो । मैं जावता हु, श्रपने श्रापको जानता हू, जानने वालेकोी जानता हू । 
किसी दूसरे पदार्थके द्वारा मैं नही जानता । केवल अपने द्वारा ही जानता हु और जानने 
वालेके लिए ही जानता हूँ | जान्नेका फल, जाननेका प्रभाव किसी अन्यर्म न जायगा । उच्त 
जाननेकी क्रियासे जो कुछ मिलता है वह॒ खुदको ही मिलेगा, दूसरेकी नहीं । और जानने 
वाले से जानता हूँ | याने जानने वाला यह है ध्रुव श्रौर उससे जाननपरिणति निकल 
रही है। यो उस जानने वालेसे जानता हूँ । 5से भेदकारकमें कहते हैं-- वृक्षसे पत्ते गिरते 
हैं तो वहाँ भी यह ही दृष्टि की गई कि वृक्ष है ध्र्‌व और उससे पत्ता निकला । श्र्‌ वसे 
निकलनेमें उपादान कारकका प्रयोग होता है। मैं जानने वालेते जानता हू । जाननपर्याय 
मेरा भेरेसे प्रकट हो जाता है श्रन्यसे नही ।'शौर जानने वालेमें ही जान रहा हू । मैं अपने 
आपमें ही वह्‌ जाननपरिणमंन कर रहा हूँ । 

जानन ओर नीति रीति--अब देखिये, जानन एक ऐसा विशुद्ध परिशणमन है कि 
इसका आकार ज्ञेयाकार बनता है । किसी पदार्थशरा जाननरूप ही तो बन रहा' है । तो इसमे 
विषय होता है परपदार्थ | जब मोह रहाँ है जीवको' तो' उस परपदार्थमे लगाव रख लेता है, 
बस विडम्बना यह है | काम तो चल रहा है सबका अपनी  वस्तुके कानूनके माफिक । लेकिन 
इस चेतनने ऐसी कुहृष्टि की कि, यह अपने ईमांनपर न रह सका । अ्रजीव पदार्थ तो श्रपने 
ईमानपर डटे है; उनमे सही बात हो' रही है । उनमे जब जैसा निमित्त मिला तब तैसा होता 
है। विरोधमे कुछ नही करते । लेकिन यंहांँ जीवमे एकका दूसरेके साथ सम्बंध नही, फिर भी 
ये हृष्टिमे सम्बंध मान लेते हैं, तो ये ईमानसे ही तो गिरे । श्रथवा वस्तुस्वरूपके क्षेत्रमें 
देखिये' और परिणमतन क्षेत्रमे देखिये तो यहाँ भी ये ईमानसे नहीं गिरे । जब मिथ्यात्वका 
उदय आया तो इस ज़ीवको रुलना चाहिए, मरना चाहिए, कष्ट भोगना चाहिए, यह ईमान 
की बात है। इसने पोप किया तो उस पापके उदयमे इसको कष्ट मिलना चाहिए अथवा 
भिथ्यात्वकें उदयमे इसकी दृष्टि परमे लगनी चाहिए, अज्ञान अंधकार होना ही चाहिए, ऐसा 
ही वह निमित्तनैमित्तिके भाव है। तो यो खोटी बात होता भी एक इस परिरामन क्षेत्रमे 
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प्यायकी बात है। अरब विवेक यह करना है कि मैं किस त्रहका परिणमन करता रह तो 
मेरा उत्थान है श्र किस परिणमनमे मेरी बरबादी है ? एक सीधी सी बात यदि कह दी 
जाय कि भाई तुम्हारी तो शभ्रव यह हालत होना है कि. मरेगे तो जरूर आप, श्रौर मरकर 
किनन्‍्ही पशु पक्षी, आदिक योनियोमे जुन्म लेना, होग़ा, वहाँ भी जिन्दगी विताश्रोगे । वहाँ तुम्हे 
मारा, पीटा, काटा, छेदा, भेदा जायगा । बस आपका यही तो प्रोग्राम, है, यही तो काम है। 
तो न सुहायेगा यह काम । और यह भाव बनेगा कि मुझे ऐसा जन्ममरण न चाहिए। 
जन्ममरण यदि न चाहिए तो इसका उपाय भी तो करना चाहिए । उसका उपाय यही है 
कि भुतार्थदृष्टिसे जाने गये इस भ्रत चैतन्यस्वरूपफा उपयोग रखना। जैसे व्यापारी लोग 
मालकी गारटी भौ देते है, इसकी १० सालकी गारटी है, यह नियगसे ऐसा ही काम करेगा, 
ऐसे ही यहा भी यह गारटो है कि यदि उपयोग परपदार्थस्े हटकर, ,परभावसे निवृत्त 
होकर अपने झ्रापके स्वभाव रमता है तो नियमसे कर्म खिरेंगे भौर मुक्ति प्राप्त होगी । 
यहा भी दूसरी बात नही हो सकती । ,तो भृतार्थहृष्टिसे जाननेका:कितना उच्च फल है? 
ओर स्वभाव की दृष्टि रखना यही धमंका पालन है। 5 ५, + : कट 
दान पूजा आदियें धम रूपताकी गवेपण[--इस प्रसगमे एक:यह शल्य वनाया जा: 
सकता है कि पूजा, यात्रा, दान आदिक भी तो धर्म हैं, उन्तकी उपेक्षा यहा क्यो की जा 
रही है ? तो क्‍या यह धर्म नही है। नही है तो करते, क्यो है ” श्र,कर रहे है बडे-बडे 
ज्ञानी पुरुष भी । तो इस शल्यकी निवृत्ति इस श्राशय्से हो जाती है कि-पहिले धर्मंका: भ्र्थ 
समझिये । धर्म कहते किसे है ” मोह-क्षोभ रहित निविकार परिणार्म का नाम:धर्म है। 
अविकारी स्वभाव जिसकी दृष्टि करनेसे -भय दूर:होता |है, |सकट मिटते है, शान्ति प्राप्त 
होती है, जहा क्रोध, मान श्रादिक कोई विक्रार नहीं है, ,जिस स्वभांवकों भूलकर यह जीव, 
भव भवमे कष्ट भोगता है श्रौर जिस स्वभावकी सुध पाकर यह जीव ससारसे तिर,जाता 
है, ऐसे सहज ज्ञानानन्द्घन निज़ स्वभावका, दर्शन करना; श्राश्चय्करत्ता, यह है धर्मपालिन । 
शुभोपयोगका ,विलास--भ्रब रही दान, पूजा, ' यांत्राकी.बात; सो सुनो । ये दो ,प्रकार 
से होते हैं -- एक-द्वव्यरूप, दूसरा भावरूप,। ,याने द्व्यपूजा, द्रव्ययात्रा,्रव्यद्धाल, | सामग्री; 
हाँश्से चढो। रहे; या-मुखसे-बिनती बोल रहे, “यह।तो द्रंव्यपूजा है; पैरोंसे- जाररहे, 'यह हत्यर 
यात्रा है श्लौर हाथसे दूसरोको दात दे-रहे यह द्रव्यदान है। तो ये सबःबाते आत्माका वरि- 
राम नही हैं | हाथ, पैर, मुख आ्रूदिकका चलता यह आत्मपरिण॒ति नही है | भले ही कोई 
न, कोई आ्रात्मपरिणति इन कार्यो्में निमित्त है लेकिन ये,कार्य 'आात्माके परिणमन नहीं हैं । 
श्रव भावपूजा, भावयात्रा शोर भावदानकी बात देखिये--भगवानका चरित्र याद होना, भग- 
वावकी भक्ति जगना, अनुराग जगना, भीतरेमें आल्हाद होना, उसकी घुलं दनादा, यह सब 
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कहलाती है भावपूजा । ये है झात्माके शुभ परिणाम । इसमें मत, वचन, कायकी शुभ चेष्टा 
है भर शुभ परिणाम है। भावपुजा, भावयात्रा, भावदान, ये निविकार परिणाम नही है, 
इसमे मदकषाय है, आल्हाद है। हर्षके झ्ाँसू भी बहे, विषादके श्राँस्‌ भी बहे, गदगद वःणो। 
हो जाय, स्पष्ट शब्द न निकलें, ये सब शुभ परिणाम है, निविकार परिणाम नही है, लेकिन 
निविकार परिणाम जिसके हुआ करते है उससे पहिले निविकार नही है, विकार है, तो यो 
ही विकार हुआ करता है । इस कारण यह व्यवहार धर्म है। पाप परिणामके बाद स्वा- 
नुभव किसीको नहीं जगता । जब स्वानुभव जगता है तो पृष्य परिशामके बाद जगता है। इस 
'कारश पृषण्यपरिशाम स्वानुभवका एक निगाहसे कारण हुआ, इस कारण वह ॒व्यवहारधर्म 
हे 
निर्विकार पर्यायके कारणके अन्वेषण प्रसंगर्मे ऋजुसत्रनयके विषयपर प्रकाश--श्रव 
यह विकारपरिशाम, यह शुभभाव निविकार स्वानुभव परिग्यामका कारण होता है या 
नही ? इसपर भी अब निर्णायक हृष्टिसे विचार करो। सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयकी हृष्टिसे निवि- 
कार परिणतिका कारण विकारप रेणति'नही हो सकती और यह ही क्या, ऋजुसुत्रनयकी 
हृष्टिमे किसी भी पर्यायका कारण पूर्वपर्याय नहीं है। ये नयके भ्रपने अपने विषय हैं । 
ऋजुसूत्रनय केवल वर्तमान पर्यायकों ग्रहण करता है । उसकी निगाहमे ही दूसरी पर्याय नही, 
फिर कारण काये क्‍या ढूंढें ”? ऋजुसूत्रनय केवल एक पर्यायको निरखता है। एक भावकों 
देखता है, दूसरेको नही देखता । सो इस नयसे व्यवहार नही बनता । लेकिन जो बात है वह 
भी तो जानना चाहिए । इस नयकी दृष्टिमे व्यवहारकी कोई बात कही भी नही जा सकती । 
कोई कहे कि रुई जल रही है। तो जो जल रहो है वह रुई न रही, जो रुई है वह जल 
नहीं रही । सारी दूकानमे आ्राग लग जाय, तो वहाँ विद्वानके ऋजुसूत्रनयसे काम ही न निक- 
लेगा । कया बुझायें ” जो जल रही उसका बुझाना क्या, जो नही जल रही उसका बुमाना 
क्या ? तो ऋजुसूत्रनयसे व्यवहार नही चलता, मगर एक समयवर्ती पर्याय कैसी होती है ? 
क्या ढंग है ”? यह भी तो एक ज्ञेयतत्त्व है, उसकी जानकारी की जा रही है। इस नयमे 
विशेष्यविशेषण भाव तक भी नहीं बनता । वया बोला जायगा ? कोई यदि कह दे कि 
कौवा काला है तो यह नय कहता है कि भूठ बात: है । ,जितना पूरा कौवा है क्या वह काला 
है ? भीतरमे जो लाल, सफेद भ्रादि खुन हड्डी है वेभी काले हैकक्या ? ,व्रे तो काले नही 
हैं । जितने जितने काले होते हैं वे सब कौवा होते है क्या ? तब तो फिर काले बदर, गाय, 
भेस आदि,है णे सब भी कौवा हो जायेगे ? तो ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमे व्यवहार नही है और 
उसकी -हृष्टिमे व्ववहारका लोप हो जाता है । होता. है तो होने दो । व्यवहारकी जगह इस 
नयसे काम न लिया जायगा, पर नयका जो विषय है उसके समभनेके प्रसगमे यह नय काम 
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करेगा । 
निर्विकार पर्यायके कारणकी चर्चा -अव यहाँ निधिकार पर्यायका कारण वया है ? 
इस सम्बन्धमे बात सोची जा रही है। निविकार पर्यायका कारण पूव॑वर्ती विकार पर्याय 
नही हो सकता । एक तो कार्यकारण विधान ऋजुसूत्रनयके श्राशयसे नही हो सकता, दूसरी 
'बात सुननेमे भी विषम लग रहा कि निविकार - परिणामका कारण, विकार बन,जायगा 
क्या ? क्‍या विकारसे निविकारता हुआ करती है ”? लेकिन यह बात वहाँ पायी जा रही 
है कि प्रथम बार निविकार परिणाम आयगा तो उसके पूर्बवर्ती समयमे ऐसे ही शुभ परि- 
णाम हुआ करते है । और ऐसे शुभभावके गुजरे बिना निविकार परिणाम नही आ सकता । 
जेसे तीसरी सीढी पर चढनेका कारण दूसरी सीढी है, ऐसा सभी लोग कहते है। श्रव उस 
पर विचार करें तो क्‍या वास्तवमे दूसरी सीढी तीसरी सीढी पर चढनेका कारण है ” 
कभी नही । दूसरी सीढी तो अपने आ्रापमे है, उस पर रहने वाला पुरुष वही है, वह 
तीसरी सीढी की क्दमका वंसे कारण है ? लेकिन यह भी तो बताये कोई कि दूसरी सीढी 
से गुजरे बिसा कोई तीसरी सीढी पर चढ़ जायगा ? तो इस हृष्टिसि कारण है तीसरी सीढी 
पर जानेका दूसरी सीढी । यो हो प्रकृत प्रसगमे सोचिये-निविकार परिणाम तो केषायरट्टित 
प्रनुभव है और शुभभाव मद कषायका अनुभव है और अशुभ भाव तीज्र कषायका अ्रनुभव 
है। अब यहाँ तीन बातोमे निर्णय करिये--तीबन् कपायका अनुभव, सद कषायका अनुभव 
और कषायरहित परिणाम होना । इससे कषायरहित परिणामके होनेसे पहिले मद कषाय 
का भाव आयगा या तीज कषायका भाव''आझ्ायगा मदकषायका भाव आयगा ।” चाहे कोई 
तीब्र परिणाम रखने वाला पुरुष बहुत जल्दी ज्ञानमार्गमे श्राये तो वहा बडी जल्दी तीन कषाय 
को, छोडकर, मद कषायमे श्राया । उसके परचातु, यह निविकार परिणाम रहा | तो निवि- 
कार अनुभव शुभ भावके श्रनन्तर होता है, इस कारण निविकार अनुभवका कारण शुभ- 
भाव बताया गया है । | हे 
अध्यात्म कारणकार्यविधान प्रक्रियाकी चर्चासे उपलब्ध शिक्षा--उत्ते कारण कार्य 
प्रकियाकी चर्चासे शिक्षा यह लेना चाहिए कि हम लोग लक्ष्यमे पूर्ण सावधान रहे, रच 
मात्र गलती न करें, और ,उस लक्ष्यके पानेकी घुन बनायें । उस धुनमे लक्ष्य न मित्रे तब तक 
ये सब शुभभावरूप व्यवहार धर्मपालन करंना अपना कर्तव्य है। और उन कर्त॑व्योमे रह 
कर लक्ष्य रखना है स्वभावका । तो यो स्वभावका उद्देश्य, लक्ष्य, विधान जब सही बनेगा 
तब समभिये कि कर्मोकी निर्जरा होगी । जैसे केवल कहने मात्रसे; “अ्रष्टकर्म दहनाय ह्रप”, 
कही कर्मोक्रा दहन नहीं हो जाता; लेकिन भाव तो बनाता है और लक्ष्य तो रहता.,है इसको, 
तो पात्रता जगाये रखनेका काम शुभ भाव करता है और कर्मनिर्जराका काम शुद्ध भाव 


न जे जा 


श्रव्यात्मसहसी प्रवचन तृटीय भाग ३४४३ 


करता है, श्रथवा यो समक्तिये - जैसे किसी योद्धाबो युद्धम ढाल शौर तलवार इन दो की 
जरूरत है तो मारनेका काम तलवार करठोी है श्र बचाने का काम ढाल करती है। यो 
ही कर्मनिजेराका काम शुद्ध भाव करते है श्रोर विषयकषायोसे पचानेका काम शुभभाव कर 
रहा है। यो कही शुभभाव कर्तव्य है, लेकिन लक्ष्य तो शुद्ध भावका ही होना चाहिए । 
पूर्व परिणामयुक्त द्रृब्यकी उपादानकारणरूपता--उपादान कारणके सम्बन्धमे यह 
बुत आया है कि पूर्वपर्याय संयुक्त द्रव्य उपादान कारण कहलाता है, यह लक्षण सर्व दोपी 
को टालता हुआ लक्षण है। यदि केवल इतना ही कहा जाता कि पूर्व पर्याव उत्तर पर्यायका 
उपादान कारण है तो यो कहनेसे ये सव बाते थो प्रसंगमे आयगी कि सम्यम्दर्शन होनेसे 
पहिले मिथ्यात्व पर्याय थी, तो सम्यक्त्वका कारण हुआ । जब मिथ्यात्व सम्यक्त्वका कारण 
हुआ, उपादान कारण है तो आत्मद्रव्य तो श्रवादिसे ही है। सदैव क्यों नही सम्यवत्व हो 
गया ? श्रौर जब यह कहा गया कि पूर्व पर्यायसे सयुक्त द्रव्य उपादान कारण है तो इस 
कथनमे द्रव्यकी तो मुख्यता हुई, क्योकि यहा विशेष्य जो है वह द्रव्य कहा गया । विन्तु 
किस प्रकारका द्रव्य उपादान कारण है जो द्रव्य विवक्षित पर्यायसे पहिली पर्यायमे रह रहा 
हो । तो यो एक दृष्टिसे देखा जाय तो सम्यर्दर्शनका कारण, सम्यवत्वसे जो पूर्व पर्याय 
है, पूर्व परिणश॒मन है, होगा, सम्यवत्वरहित उस परिणतिसे सयुक्त द्रव्य सम्यक्त्वकी उत्पत्ति 
में उपादान कारण है, लेकिन वहा यह वात निर्णायमे रखना है कि सम्यग्द्णनका कारण 
अनन्तर पूर्ववर्ती मिथ्यात्वपर्याय सयुक्त द्रव्य है, यह एक विवक्षासे गत है । पर वस्तुत 
मिथ्यात्वमे सम्यकत्व की साधकतमता नही है, यो विकारभावोमे निविकार परिणाम की 
साधकत्तमता बनते है । 
| पर्यायर्टिके एकान्तमें अहेतुकवाद व क्षरिक्रवादक्की उत्पत्ति--पर्याय पर्याय पर हृष्ट 
देंगे तो पहिली पर्याय उत्तर पर्यायका कारण नही है । इस ही दृष्टिमे क्षरि।कवादकी उत्तपत्ति 
हई। क्षरिकवादसे शाश्वत कोई पदार्थ वहीं माना। जो पर्याय है वही पूर्णद्रव्य है और 
चूंकि पर्याय अन्य पर्यायका कारण नही है, व उपादान है, न निमित्त, वह तो द्रव्यकी 
प्रवस्था है | तो क्षशिकवादमे भी यह माना गया कि असतृका उत्पाद होता है श्रौर उत्पस्न 
होते ही नष्ट हो जाता है, उसका कारण कोई नही है । सब अद्देतुक होते है । यह बात इस 
हृष्टिस ही तो उन्हे मिली कि केवल पर्यायको ही देखा गया:ओौर उसे ही सर्वस्थ समझा 
गया। तो किसी पर्यायने किसी पर्यायद्ी उत्पत्ति नहीं हैं। उत्पन्ति तो उपादानभे # 


१ # 5 श्र शक. र्क ह्‌ हि 
शधमे है । तो यह लक्षण बरुत ही उपयुक्त है कि पूर्वपर्याय संयुक्त ८८5०, उपादान नवीन 
पर्दायया उपादाय कारण होता है। यह सिद्धाना सनी घटनापसे घट्धित हो जायगा । 
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वया है ? धर्मभाव- स्वभाव भाव है, श्रात्माका स्वभाव चेतन्य है, और चैतन्यका कभी पूरा 
आवरण हो ही नही सकता । तभी तो कितने ही कर्मोका आवरण आये, ज्ञानावरण कम्मका 
बहुत भ्रधिक आवरण हो, तव भी कुछ न कुछ ज्ञान प्रकट ही रहता है, उस ज्ञानका कभी 
आवरण न हुआ, न होगा । इसे कहते है नित्योद्घाट निरावरण ज्ञान । 
सूक्ष्म निगोद लब्ध्यपर्याप्तकक जीवके कमसे कम ज्ञान रहता है, वह हमेणा 
प्रकट है और आवरणरहित है, श्रब श्रागे विकास होता है तो वह चंतन्य विकास अगले 
विकासका उपादान कारण बन गया । कर्मोके क्षयोपशमसे उत्पन्न,हुआ जो भी विक्रास है 
उस विकासका कारण पूर्व विकास है,। उत्तरपर्यायका कारण पूर्व पर्यायसंयुक्त द्रव्य है। 
इसी. बातको अब गुणोके विकासके क्षेत्रमे देखें तो उत्तर विकासका कारण पूर्व विकास है, 
क्योकि उस धारामे वह विकास चल रहा है ।, तो वह विकास विकासका उपादान हुभ्रा । 
जब कर्मोका क्षय क्षयोपशम होता है तब होता है विभावोका भ्रभाव और विभावोका श्रभाव 
होनेसे जो सहज विकास होता है जीवके ज्ञानादिकका, वह विकास उत्तर विकासका, कारण 
होता हश्ना पूर्ण विकास तक ले जाता है.। देखिये श्रब निरन्‍्तरके पूर्ण विकासोमे भी पूर्व पूरा 
विकास उत्तर पूर्णविकासका उपादान है । हाँ यहाँ इतमो बात अवश्य है कि वहाँ हीनाधि- 
कता नही है | पहिले हीनाधिकता थी । 
भक्तिमावकी धर्मरूपतापर विचार--जब हम एक भूतार्थैपद्धतिसे निरखते हैं तो वहाँ 
यह ज्ञानमे आया कि यह विकास इस विकास ही से निकला'है, श्रौर जब एक सर्वेक्षण करते 
- हैं तो वहाँ विदित होता है कि पुद्गल कर्म झ्रादिककी श्रवस्थाके निमित्तसे जो यह परिणमन 
हुआ है अथवा कुछ भी विभाव हुझ्ला है उसका कारण पूर्वेपर्यायसयुक्तत द्रव्य है । और सूक्ष्म 
दृष्टिसे धर्मभावका उपादान काररा पूर्व धर्मंभावका विकास है । विकाससे विकास बढता जाता 
है। तब यहाँ एक जिज्ञासा यह हो सकती तो प्रभुकी भक्ति करना आदिक क्या धर्म नहीं 
है ? तो इसके उत्तर दोनो ही श्राते, है-- धर्म है भरे, नही है । भक्त श्रात्मामे जो एक स्व 
शुद्ध आत्मतत्त्वकी प्रतीति बनी है भर उसमे जो वैराग्यभाव बसा हुआ है वह तो धर्म है 
और उसके साथ जो अनुराग भाव बन रहा. है, वह धर्म नही, किन्तु शुभोपयोग है। देखिये-- । 
-क्षक्तिभाव किस स्थितिग्रे-बतता है।? ज्ञान, वैराग्यऔर भशनुराग,ये तीनो बातें जुडती हैं ,तब 
भक्तिभाव बनता है। ज्ञान.न हो तो किस स्वरूपके ध्यानमे भक्ति जगे ? वैराग्य न हो तो 
शुद्ध तत्त्वमे या प्रभुमे भक्ति भरा ही नहीं सकती । उसके तो होगा विषयोमे राग ? श्रौर 
जब तक अनुराग न होगा तब तक भक्ति नहीं बनती। तो भक्तिसे ये तीनो बातें हेतु पडती 
हैं--ज्ञान, वैराग्य और अनुराग । तो जो ज्ञात श्रौर वैराग्य है वह तो धर्म है और जो अनु 
राग है वह शुभोगयोग है, धर्म नही हैं।.. 


४९ 
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. , भक्तिभवकी धर्म भावनिद्र टता--भक्तिभाव अधमे है, इस शब्दसे कहना कटुवचन 
होगा, कारण कि वह ज्ञान और वैराग्यके श्रति निकटका भाव है, पर स्वरूपको निरख 
करके कोई ऐसा भी कहे/तो उसका श्र है-धर्म नहीं है। तो, धर्मभाव तो वास्तवमे ज्ञात 
श्रौरः वैराग्य है । और जितना अनुराग है, मत, वचन,- कायवी शुभ चेष्टा है, प्रभ्रुका ध्यान 
है, वह सब एक शुभोपयोग है, धर्म, नही है । वह पुण्यका कारण है, पुण्यभाव है । तब . 
परख करके कहा जाय तो यो।कह सकते हैं कि भक्तिभाव मिश्न-भाव है, इस कारण वह - 
धर्म नहीं है।और अधथर्म भी नही है। किन्तु धर्मके निकट वाला भाव है। जिस जीवकी 
दृष्टि प्रभके उस शुद्ध ज्ञानविकास श्रौर निविकार भावपर गई है श्रौर इस दृष्टिमे जो 
आह्वादित होकर प्रभुकी ओर ही श्राकषित है, प्रभ्धुके गुणोमे ही अ्रपत्ती धुन बनाये हुए है 
ऐसे पुरुषकी स्थितिको शभ्र4र्म तो कह नही सकते । श्रौर अनुराग परिणाम वाला बन रहा 
अ्रतएव धर्म कह नही सकते | किन्तु उस परिणतिके मूलमे धर्मभाव पडा हुआ है । शुद्ध 
ज्ञान भर वेराग्यका भाव हुए बिना भक्तिभाव आ नहीं सकता । इस कारण भक्तिभावमे 
जितने अंश ज्ञान वैराग्य है वह तो धर्म है और जितने श्रंशमे अनुराग है वह भाव विभाव 
है, धर्म नही है । 

' - शुभोपयोगकी चर्तना और कर्म निरजराकी साधना--शुभोपयोग परिणाम छठे गुण- 
स्थान तक होता है |, तो छठे गुणस्थान तक जो शुभोपयोग बताया, उसका भाव यह है कि 
देखिये -- उपयोग तो एक समयमे एक होता है । चाहे शुभोपयोग हो श्रथवा अशुभोपयोग हो 
और चाहे शुद्धोपयोग हो। श्रब प्रथम, तीन गुणस्थानोमे शुभोपयोग होता है और चौथेसे लेकर 
छठे गुणस्थान तक शुभोपयोग होता है, पर साथ ही साथ ,इस शुभोपयोगमे उस जीवके 
श्रन्त शुद्ध विकास भी चल रहा है। तो शुद्ध विकासका स्पर्श है, उसके साथ यह शुभोपयोग 
है।। उपयोग तो लगनेको कहते है । अपना उपयोग लगाया इस जीवने शुद्ध तत््वकी ओर तो 
चूंकि एक रुचिसे लगाया इसलिए शुभोपयोग |क़हलाया, पर वहाँ जो भलक हुई, जिसकी 
भलक हुई और वहाँ स्वत. सहज जो बतें रहा है एक विकास, वह विकास तो छुद्ध है । 
उस शुद्धकी दृष्टि होती है। तो आशिक रूपसे शुद्धोपयोग है, पर मुख्यता शुभोपयोगकी है । 
इन शुभोपयोगोमे जो ज्ञान श्रौर वेराग्यका अश है वृह,तो धर्म नही है और जो रागाश है 
वह धर्म नही है। निर्जरा किस भावके ग्रसादसे हो रही-है:? - वह: भाव- है सहज । ऐसा 
सहजभाव, ऐसा वह शुद्ध विकासका अंश कि जिसके काररा ज्ञानी पुरुषके जगते भी निर्जरा 
हो रही और सोते हुएमे भी निजेरा हो रही । जब ज्ञानी जीव शुभके उपयोगमे रह रहा तब 
भी निजेरा हो रही श्रौर विषय कषायोक्े उपयोगमे भी लग रहा हो तब भी निर्जरा हो रही । 

इस निर्जराका कारणभूत जो विकास है, जो है सो है, अब उसके उपयोगकी बात है कि इस 


३४६ भ्रध्यात्मसहस्री प्रबचन तृतीय भाग 


समय कहाँ उपयोग लग रहा ? अशुभकी ओर उपयोग होनेमे .कुछ थोडा फर्क आये तो 
आये, लेकिन मूलमे सम्यकभावके कारण'जो निर्जरा हुई है वह तो चल ही रही है। शुभके 
उपयोगके सम्बन्धमे कुछ विशेषता जगे, अ्रशुभोपयोगकी ,्रपेक्षा,तो रहे लेकिन निर्जराका 
मूल कारण 'जो उस' ज्ञानीके था, जो कि अशुभोपयोगमे लग; रहा वही!विकास, वही कारण 
इस 'शुभोपयोगके भी 'है शरर' कभी 'एक 'सेकेण्डके. हजारवे' हिस्से भाग भी उस शुद्धका अनुभव 
जगे, जिसे स्वानुभवकी स्थिति कहते हैं तो वहाँ भी कर्मकी निर्जरा उतनी ही है जितनी 
कि इस शुभोपयोगके समय थीं। थोडी विशेषता भर हो जाती है, उसका कारण यह है 
कि सर्व बात, सर्वे निचोड मूलसे चला करता है। अन्त कंसी योग्यता है, उसके भ्राधार 
पर ये सब बातें चलती है। 

धमका कारणरूप भाव--धर्मका कारण धर्मकी दृष्टि है। पूर्व,धर्मव्रिवास उत्तर 
धर्मविकासका कारण बन जाता है। बच्चे लोग एक खेल करते है कि खिन्‍नीकी छोटी छोटी 
दो लकडियाँ तोड लेते है | वे 'लकडियाँ'पोली होती है। उनके एक एक' किनारेपर तिरछा 
काटकर जोड दिया और उसे मिट्टीमे सान दिया, भश्रब॒ एक लवडी का हिस्सा पानी भरे 
हुए बरत॑नमे डाल दिया और अगिले निकले हुए हिस्सेको थोडा हवासे खीच दिया जाय तो 
उससे पानी भरने लगतां है। और श्रपने श्राप इतना पानी भरेगा कि सारा बर्तन खाली 
हो जायगा | तो वह पानी किसने भराया ? वहाँ. कुछ ऊँचाई की भी बात॑ नही है कि 
जैसे आाजकलकी टकी ऊँची रहती है. तो नल भी उतने ऊँचे चढकर पानी दें देगा | स्वेंस 
मान भावपर रखा है, लेकिन पहिली बारका जो पानीका खिचाव है उसकी धारा उत्तर 
धाराक्ो बढाती रहती है। तो यो ही समभिये कि जिस किसी प्रकार पुरुषार्थसे एक बार 
धर्मका आशिक विकास हो तो वह विकास आगेकी विकासधाराको बढाता रहेगा। तो 
धर्मविकासका कारण धर्मविकास हुआ । इन सब प्रंकरणोसे यह निष्कर्ष निकला कि 
शुभोपयोगकोी एकान्तत धर्म कहकर न विश्लेषित करना भ्ौर धर्म' कहकर. भी उसे विद्ले- 
षित न करना । धर्मका प्रारम्भ सम्यग्दशनेसें होता है.। और उस सम्यग्द्शनंके साथ रहने 
वाला जो शुभोपयोग है वह यद्यपि रत्नत्रयेरूप"भाव नही है, पर रत्लत्रयका सम्बन्ध बनाने 
वाला, रत्नत्रयंकी पात्रता रखने वाला रत्नत्रयकी सुरक्षित बनानेका:प्रयोग है; वह शुभोप 
योंग है, इस कॉररं उसे अधमम नही कहा जा सेकता । 

शुभोपयोग व शुद्धोपयोगयें तथा ज्ञानी व अज्ञानीके भावमें . अन्तर--शुभोपयोगका 
जो खुद स्वरूप है निज 'वर्तमांन, उस स्वरूपको दृष्टिसे देखा जाय तो वह धर्म नही है । 
धर्म तो मोह क्षोमरहित निविकार परिणाम होता है, शुभोपयोगसे क्षोत्र तो है ही। मद 
क्षाय है, मद क्षोभ है, क्षोभका अत्यन्ताभाव नही है। जब कोई पुरुष भक्तिभावमे गदुगई्‌ 
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हो जाता है, रोमाच खडे हो जाते है, अपदेको झाल्हादका अनुभव करता है | इतना सब 
कुछ होने पर भी ,भीतरमे मरोडा तो गया वह, क्षोभ तो उसमें हुआ । अब वह क्षोभ जो 
है वह एक हितफ्थमे ,ले जाने वाला था इसलिए क्षोभ नही कहते, पर मत, वचन, कायको 
चेष्टाये- क्षोम बिना हो भी सकती है क्‍या ? होता है किन्हीके कि जिनके कभी विकार न 
होगा या जब तक कषाय नही-है, लेकिन जहाँ कषायभाव है श्रौर वहाँ कभी प्रभ्लुभक्ति जगे 
तो उसमे जो मत, वचन, कायकी चेष्टा हुई वह तो क्षो बिता नही हो सकती । वैसे तो 
शुभोपयोग सम्यग्हष्टिके भी हो सकता, सिथ्याहृष्टिके भी हो सकता, लेकिन मिथ्याहष्टिके 
शुभोपग्रोगका वातावरण झौर है, सम्यस्हष्टिके शुभोपयोगका वातावरण झौर है, झौर 
यह भ्रन्तर पडता है भीतर ही भीतर । ऊपरसे तो जैसे मत वचन कायओी चेष्टा अज्ञानीकी 
है वैसी ही मन, वचन, कायकी चेष्टा ज्ञानीकी है। जँसे कोई पुरुष शौकसे खा रहा है, तो 
उसके कौर तोडने, खाने, चबाने आदिकी सारी बाहरी क्रियायें उस सम्यग्हृष्टि पुरुषकी 
भाँति ही दीखती है, पर वस्तुत उन्त दोनोकी क्रियावोमे बडा फर्क है। सम्यग्हष्टिके तो 
ज्ञानमय भाव है और मिथ्याहृष्टिके श्ज्ञानमय भावका उपयोग है। 
सम्यर्दृष्टि व्‌ सिथ्याहर्टिका आशय--मदकषायका उपयोग मिथ्यादृष्टिके भी हो 
सकता है और सम्थग्हष्टिके भी । बल्कि बाहरकी प्रवृत्तिसे ऐसा अन्तर हो जाय कभी कभी 
कि सम्यर्दृष्टिके कषाय तीज हो रही है श्रौर मिथ्याहष्टिके कषाय मद हो रही है, इतने पर 
भी भीतर क्या हो रहा है, कैसा कर्म बन्ध हो रहा है, उसमे यह बात न श्रायगी कि तीक्न 
कषाय होनेसे, सम्यम्दृष्टिके तीनत्र वध हो और मद कषाय होनेसे मिथ्याहृष्टिके सम्य्हष्टिकी 
ग्रपेक्षेसे मद बध हो ।.बधका कारण. प्रबल मिथ्यात्व भाव है | मिथ्यात्व न होनेसे जो बध 
नहीं हो सकता वह बध तो हो - ही वही सकता, चाहे कितनी ही तीत्र कषाय हो और 
सिथ्यात्व होने से जो बंध हुआ करता है वह बध रुक ही नही सकता, चाहे कितनी ही भद 
कषाय हो । कोई डिगम्बर साधु जो अपने ब्रत -चारित्रके पालन करनेसे बहुत सावधान 
रहता है, मेरी समितिमे जरा भी- फर्क न झाये, मेरे ब्रतमे रच भी अभ्रतिचार न लगे। मेरे 
सभी ब्रत, संयम निर्दोष श्रच्छी तरहसे पलें, इससे मुक्ति मिलेगी । शब्रुसे विरोध भी न करें 
क्रोध भी न करें, समताभावसे घन प्राप्त होता है, ये सब बाते उसके आशयमे हैं कि मैं 
मुनि हु. और मुझे यह काम ,न करना चाहिए, इस त्रह-. चलना चाहिए, इस बुतियाद पर 
ऐसे मुनिको-कोई मारपीट रहा है अथवा कोलल्‍हूमे भी पेल रहा है तो वहाँ भी इस मु>्कि 
यह आशय: है कि मुझे यह मुनिपद मिला-है, और मुतिको कभी क्रोध न करना चाहिए 
चाहे यह कितना ही कप्ट दे रहा हो, क्षमा करता चाहिए, इतना भाव है मदकघायका 
लेकिन मैं मुनि हू, ऐसी पर्यायबुद्धि होनेके कारण उसका बधघ उस सम्यष्हप्टिसि कितना ही 


र्ं 
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अधिक है जो घरमे रहता हुआ विषयोके उपयोगमे भी. लग रहा है। भीतर की गुत्थीको 
सु"का लेना ही एक वास्तविक ज्योति है। यहाँ जिसका परिणाम शुद्ध ज्ञानमय वन गया 
उसका सर्सार कट गया समझ लीजिए । जो संसारमे रहते' हैं उनका विगाड होना अनिवार्य 
नही, हो भी, न भी हो बिगाड,' पर जिस जीवमे ससार रहता 'है. उसका नियमसे विगाड 
रहता है । तो यह शभोपयोगी सम्यस्हष्टि जीव ससारमे रेंह रहां, मंगर उसमे ससार नही 
रह रहा और उस कोल्हूमे पिलने वाले मुनिके चित्तमे ससार रह रहा है । ससार मायने 
पर्याय । इसका क्या विकास है दुन्यामे ? सब परिशमन | इसीको कहते हैं संसार । इस 
परिणामनका आधारभूत जो द्रव्य है उसकी नजर रखने वाला ही यश कौन है ? तो यह 
शरीर भी पर्याय है और इसीको निरखकर सोच रहा कि मैंने मुनिपद धारण किया, मुझे 
क्रोध न करना चाहिए | भीतरकी गुत्थी न सुलक सकनेसे इतने वष्ट करने पर भी उसे 
सफलता नही मिलती । तब जाने कि धर्मपालनके लिए हमे कहाँ प्रयत्व करना है और 
क्या अनुभव करना है ? जि ' 

निश्चयभक्ति व व्यवह्ारभक्ति -- निश्चयपद्धतिसे भक्तिका वया स्वरूप है और व्य- 
वहारपद्धतिसे भक्तिका क्‍या स्वरूप है तथा इस भक्तिका प्रयोजन क्या है, उससे 'फल क्‍या 
मिलता है ? इन सब बातोके विषयमे भ्रब विचार करना है। निश्चयभज्षित तो वह है जहां 
श्रनादि श्रतन्‍्त एक स्वरूप सदा मुक्त परमपारिणामिक भावमयका कारणसमयसार स्वरूप 
निज परमात्माकाी सम्यक्‌ श्रद्धान, ज्ञान और इस ही स्वरूपसे उपयोगकी स्थिरता रहती है 
वह है निश्चयत भक्ति । निदचयभक्तिमे किसकी ओ्रोर श्रद्धान, ज्ञान और आचरण किया 
गया है उस तत्त्वपर ध्यान देवे । वह तत्त्व हम आ्राप' सबका श्रपने आपमे ' विराजमान है 
श्र्थात्‌ यह ही स्वयं केवल स्वरूप अपने सत्त्वसे जो कुछ है उस स्वरूपकी यह उपासना है । 
भ्रब॒ झ्राप समझ लीजिए कि जहाँ हम वीतराग सर्वज्ञदेव परमात्माकी भक्ति करते हैं जो 
कर्मोसे मुक्त हैं भौर भ्रपने ज्ञानानन्दके पूर्ण विकासमे रहे, उनकी भक्ति तो व्यवहारभंक्त 
है। कितना पविन्न स्वरूप, किन्तु है वह परपदार्थ, अ्रतएव उसकी उपासना व्यवहारभक्िति 
है, और निरंचयभक्तिमे अपने झ्रापमे विराजमान' भावकी उपासना है। तो इससे यंह अ्रदाज 
लगायें कि आपमे स्वयमे कितना उत्टृष्ट तत्त्व बसा हुआ है ? और वास्तविकता भी यही है 
कि वह निज सहज परमात्मतत्त्वकी उपासनास हों सर्वर निजेस श्रीर मोक्ष होतों है ।' तो 
यह निज तत्त्व है अ्नादि अनन्त । इस मुझू सत्‌को किसने बनाया? यह मैं सत्‌ कैसे मिट 
सक ? जो हू सो सदासे हु, सदाकाल तक हू । और वह एक स्वरूप है। अब जो-नाता स्ें- 
रुप हो रहे, अ्रब तक हुए हैं उन स्वरूपोकी दृष्टि न देना, किन्तु इनका जो खोल है, श्राधार 
है अथवा जिसके सत्त्वपर कुछ साधनोसे ये विडम्ब॒तायें बत रही हैं उस सहज तत्त्वपर हि 


। 
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देना है, वह तो एक स्वरूप है । कोई पदार्थ है तो अपने आप हैं और अपने आप जो कुछ 
है वह सब विशुद्ध है। वहाँ परक्ृत कोई भेद नही, भेदकृत कोई भेद नहीं। वह तो एक 
स्वरूप है । | है 
सहज परमात्मतत्व -- इस प्रसंगमे जिसकी उपासनासे निः्चयभक्ति बनती है उस 
सहज परमात्मतत््वकी वात कह रहे हैं कि वह एक स्वरूप है, सदा मुक्त है । कुछ लोग एक 
ईश्वर ऐसा मानते है कि जो सदा शिव है, कभी वच्धनमे ही न.था, वह एक ईब्वर है और . 
उसके श्रलावा जितने भी भगवान परमात्मा ईश्वर बनते है वे सब कभीसे बनते हैं ओर 
कभी तक ही परमात्मा रहेगे, सदा न रहेगे । यह सदाशिव जो कि अन्य दाशेनिकोने माना 
है जब यह एगडाई लेगा तो उन सब मुक्तोको ढकेल देगा श्रौर ससारमे फिर जन्ममरण 
करेगा | इस तरहका निर्णय कर रखा है कुछ दार्शनिकोने । बात यहाँ यह निरखना है कि 
दर्शनके नामपर किसीने कुछ भी कल्पना कर रखी हो, श्राखिर उसका कोई न कोई भीतरमे 
सूक्ष्म थोडा बहुत आधार होगा । एकदम मूलसे बिल्कुल गलत वातपर कल्पना नहीं उठती । 
यह कल्पना उनके क्‍यों जगी कि है कोई सदाशिव ईदवर, जो सारे जगतवी सृष्टिका कर्ता 
हो । तो कल्पनामे बढ-बढ करके उन्होने क्या किया, उसपर तो चर्चा नही करना है, मगर 
यह निरखिये कि यह श्रात्मा स्वयं सदाशिव है। श्रर्थात्‌ जो स्वरूप है भ्रपने सत्त्के कारण 
जो कुछ इसका सहजभाव है वह सदा मुक्त है । कोई भी सत्‌ किसीसे बधा हुआ नही है । 
वह॒ सबसे निराला है। कोई भी सत्‌ स्वयं अपने स्वभावकी ओोरमे विकारी नही है, वह 
अविकारी है। सर्वेजीवोमे जो सहज परमात्मतत्त्व है, शुद्ध चैतन्यस्वरूप है वह तो सदा 
मुक्त है, सदा शिव है, सदा कल्याएमय है। 

सृश्टिका भाधारभूत तत्व--अब देखिये सर्व चमत्कारोका मूल तो यही है ना ! श्रव 
उसपर क्या बीती ” क्या हो रहा, क्या ढंग वना कि यह सब ससारकी सृष्टि वत रही । 
इस सृष्टिमे इस सारी सूप्टिको कोई एक सत्‌ करता नही, किन्तु जितने अनन्त जीव हैं बे 
सभीके सभी अपने श्रापकी सृष्टिके कर्ता है । और जो कुछ यहाँ दिख रहे है पत्वर, खम्भा, 
काठ, लोहा श्रादिक, ये रूप आये कहसि ? ये रूप इस ही सदाशिवके स्लोनसे श्राये है, इस 
ही की सृपष्टिमे झाये हूँ । श्रगर जीवका सम्बंध न होता तो ये पत्थर, काठ आदिक रूप बन 
कैसे पाते ? पृथ्वीमे जीव था, पेडमे जीव था तो ये बढे, हरे हुए श्रौर इतका यह रूप बना । 
तो चेतन और झचेतन सभी सृप्टियोका आधार यह जीव रहा ना, और जीवका स्वरूप एक 
है । यथपि जीव नाना है, अनन्त हू, मगर स्वरूपहप्टिसि जब देखा तो एक स्वस्प है। जैसे 
समुप्रमे जब दाना है । एक एक बिन्दु एक एक जल है, लेकिन समस्त बिन्दुओका स्वरूप हो 
जब समभरभे रहता है तो बर्च एक नजर घाता है| वो इस सब जीवोडा स्वरूप हृष्ठिमे एक 
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दत्त्व न्‍्जर आया | जिसको सदाशिव या रदा मुदत शब्दसे बह लीजिए । वह सदाशिव, 
सदा मुक्त अनादि अनन्त एक सहज परमात्मतत्त्व सवेजीवोमे भ्रन्त' प्रकाशमान है। उसे 
जो देख लेता है उसका भला हो जाता है । जो उसको नही तक पाता है वह श्रघेरेमे रह- 
कर विकल१' करता हुआ ससारमे सलता रहता' है । ४ । 

कारण समयसार--जिसकी उपासनाको यहाँ परमभक्ति कहा जा रहा है उस तत्त्व 
की चर्चा चल रही है। वह परमपारिणामिक भाव स्वरूप है | पारिशणामिक शब्दका श्र 
कया है कि परिणाम ही है प्रयोजत जिसका, उस भावको पारिणामिक भाव कहते हैं ।, 
पर्याय करते रहना ही 'है प्रयोजन जिसका, उस तत्त्वको पारिणामिक भाव कहते हैं। इस 
लक्षणसे कितने प्रकाश नजर आ रहे है ” जो सत्‌ है उसका काम है निरन्तर परिणमन 
करते रहना श्रोर परिणमन करते हएमे जितने भी परिणमन है उन सब परिणमनोका जो 
आधार है, उन परिणमनोमे जो भ्र्‌व तत्त्व है उसको कहते है पारिणामिक भाव । और 
वही निरपेक्ष रूपसे देखा गया ने, श्रतएव विशेषण साथमे लगा देते है परम। ऐसा पारि- 
णामिक भाव॑मय यह सहज परमांत्मतत्त्व है, इसको कारणसमयसार भी कहते है | कारण- 
समयसार और कार्यसमयसार ये दो शब्द हैं। कार्यसमयसारका अर्थ है परमात्मा जो 
प्रव॒ट हो गया है। श्ररहंत और सिद्ध ये कार्यसमंयसार हैं। जो वीतराग सर्वेज्ञ बन गया 
है अर्थात्‌ कार्य बन चुका है, पूर्णे समयसार एकदम प्रकट हो गया है उस आात्माकों कहते 
हैँ कायंसमंयसार । और कारणुसमयसार दो प्रेकॉरसे देखा जायगा, एक तो कार्यसमय- 
सार होनेसे पहिले जो श्रवस्था है उसको कारणासमयसार कहते है। जैसे १२ वे गुणशस्थान 
की अ्रवस्था । उसके बाद ही तो जिनेन्द्र बनते है। तो कारणसमयसार हुआ क्षीणमोह 
गुशारथान / यह तो हुई विश्लेष योग्यताकी बात । अ्रष दो बातें और समभता।है कि ऐसा 
कार्यसमयसार कौन जीव बनतो है, कौन द्वेव्य बनतों है ? इसका जो उत्तर आयगा वह 
है कारणसमयसार । अरहंत ' और सिद्ध कौन बनता है ? आकाश, धर्म, अधमे, काल, 
पुदूगल ग्रादिक बनते हैं क्या ” नहीं । जीव बनता है, भात्मा बनता है। तो कार्यसमयसार 
होनेकी कारणता जीवमे है | यो सामाच्यतया कारणसर्मेयसार जीव कहलायेगा |, एक इस 
दृष्टिसे जीव कारणसमयसार है ।' दूसरी बात यह तकना है कि ऐसा वह कौनसा तत्त्व है 
जिसका आलम्बत लेनेसे कार्यसमयसार प्रकट होता 'है ? वह तत्त्व है यह सहज चैतन्य- 
स्वरूप । जिसका आश्रय करनेसे, उपयोग करनेसे, जिसमे स्थिरता होनेसे जीवका कल्यार- 
लाभ होता है। कार्यसमयसारपता प्रकट होता है। जिसका आलम्बन लेनेसे कार्यसमय- 
सारपना बनता है उस तत्त्वको कहते हैं कारणसमग्रसार । तो यह सहज परमात्मतत्व, 
जिसकी उपासना करना परमभक्ति है, वह है कारणसमयसार | 

'नश्चयभक्तिके विषयभृत सदज परमात्मतखक्नी अस्तःप्रकाशमानता--यह तह 
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प्रमात्मतत्व श्पने आपसे विराजमान है। जैसे घी दूधमे बना हुआ है, श्रन्त प्रकाशमान 
है, श्रांखो नही दिखता और स्वादमे भी न झ्रायगा, उसका व्यवहार भी न बन पायगा, 
लेकिन उसके पारखी लोग बता देते है कि इस दूधमें तो इतना घी निकलेगा श्रौर इस दूय 
में इतना । तो देखिये दूधके श्रन्त ही श्रन्तः समझा ना कुछ, तभी.तो पहिलेसे ही उसका 
निर्णय दे देते है। तो जैसे घूधका घी श्रत. है मगर बाहर व्यक्त नही । व्यक्त होनेकी 
पद्धति है कुछ जिससे वह व्यक्त हो जाता है, क्‍या पद्धति है ? जामनको संस्कृत करके 
मथ दिया जाय तो घी प्रक्ट हो जाता; है, इसी तरह इस जोवको स्वरूपभावनासे सस्कृत 
करके इसे मथ दिया जाय श्रर्थात्‌ अपने उपयोग , द्वारा इसको ग्रहरा किया जाय, इसको 
मिला दिया जाय उपयोगमे तो इस पद्धतिसे यहाँ यह परमात्मतत्व प्रकट हो जाता है । तो 
ऐसे सहज परमात्मतत्वकी भक्ति करना “5श्चयभवित है ।* 

व्यवहारभक्ति -- उपयोगमे अ्ररहत , सिद्ध स्वरूपकफा सोल्लास रहना, अनुराग सहित 
बसना इसका नाम है व्यवहारभक्ति । व्यवहारभक्तिकी प्रक्रियामे प्रभाव श्र निश्चयभक्ति 
की प्रक्रियामे जो प्रभाव होता है उसे स्वय अनुभव करके निरख सवते है । जब ऐसी दृष्टि 
बनी हो, आकाशमे ऊपर समवशरणमे जिनेन्द्र विराजमान हैं जिनका चारो श्रोरसे, मुख 
दिखता है, बहुत बडी शोभामे गंध कुटी पर श्रतरिक्ष विराजमान है, चारो श्रोरसे देव 
देवियाँ नृत्य गान करते चले आ रहे है, भक्तिमे भूमते आ रहे है । अरे यह सब किस 
बातका आकर्षण है ? ये किसीके रिश्तेदार नहीं लगते, किश्नोसे बात नहीं करते, सबसे 
निराले है । इनके उपयोगमे कुछ बसा भी नही है पर यह क्‍या अंधेर हो रहा कि जिनसे 
कुछ मतलब ही नहीं, यह स्वर्ग खाली हो रहा है, सभीके सभी लोग वहाँ पहुंच रहे है, 
ये मेढक भी उछलते हुए जा रहे है, ये पशु पक्षी भी वहाँ पहुच रहे हैं, क्या गजब हो रहा 
है ? कौनसा श्राकरषेण है कि जिसकी वजहसे देखो--समवशरणमे इतने जीव अंधाघुन्ध 
चले भ्रा रहे हैं। थोडी देरको अचरज सा लो, लेकिन जब मर्म समभझमे श्रायगा तो ये 
सब अ्चरज समाप्त हो जायेंगे । श्रब यह आत्मा सव्वे संसारसे निराला हो गया । श्रब इन 
को किसीमे रागट्वेष नही है। इतना ज्ञानगुण विकसित है कि जिससे तीन लोक तीन काल 
के समस्त पदार्थ प्रतिभासित हो रहे है पर इनको किसीसे कुछ मतलब नही | ऐसा निराला 
हुआ है यह आत्मा | ऐसा कुछ भाव ही सब जीवोसे आया है अपनी अपनी भाषामे, उसका 
झ्राकषेण है यह । तो अब जानिये कि लोगोमे रागका जो श्राकर्षण है उससे श्रधिक बीत- 
रागताका आकर्षण होता है । उस समय जब उस वीतराग स्वरूप सर्वज्ञ स्वरूप उस 
आत्मतत्वपर दृष्टि पहुचती है तो साथ द्वी साथ अपने अपराधोपर भी हृष्टि पहुंचती है 
ग्रौर प्रभुसे श्रपती तुलनाकी भी दृष्टि जगती है। एक साथ हषे और विषाद दोनो मिल 
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करके एक ठडा और गर्म मिश्रित श्रॉँसू बह जाते हैं । यह सब श्राकर्पण एक अपने भावका 
है, प्रभुका नही'। ऐसा प्रभुस्वरूप जिसके हृदयमे बसा।है वह स्वयं उस ओर आकषित होता 
चला जाता है । | 

भक्तिका प्रभांव--व्यवहारभक्तिका प्रभाव विलक्षण है और निश्वयभवितिका प्रभाव 
तो उससे भी उत्कृष्ट है। जहाँ अपने आपमे ही गुप्त ही गुप्त स्वग्रं शान्त हो जाता है, ऐसा 
निरचयभक्ति और व्यवहारभक्तिका स्वरूप हैः । श्रब व्यवहारभक्तिमे तो नमन,,स्तवन, पूजन, 
ये सब चलते हैं, पर परमभक्तिमे केवल एक भावका' ही नाता है। तो जीवका उद्धार है 
परमभवितसे । 'व्यवहारभवित भी इस परमभवितिको सम्पन्त बनानेके लिए है। जब इस 
निश्चयभक्तिमे नहीं रहा जाता तो व्यवहारभवितमे यह ज्ञानी चलता है भर वहाँ जब एक 
अ्रत रूपसे नही रहा जाता तो मन, वचन, 'कायकी ऐसी शुभ चेष्टायें होती हैं। यह व्यवहार- 
भक्ति है परमभव्ितिके लिए और परमभक्ति है शिवस्वरूप पानेके लिए | यो भक्तिका स्वरूप 
है श्रौर इसका प्रयोजन सदाके लिए शुद्ध शाश्वत्त आनन्द पाना है। ५ 

रामादिके कारणोपर विचार--पूव॑पर्यायस॒हित पदार्थ उत्तरपर्यायका उपादान है। 
उपादान कारणके सम्बधमे जो एक सिद्धान्त बचा था कि पूर्वपर्यायसयुक्त द्रव्य उपादान 
कारण होता है तो विकारी भावकी पूवे पर्याय है विकारी भाव, सो उससे सयुवत द्रव्य उपा- 
दान कारण है । भ्रब यहाँ देखिये कि इस विक्वत्त दशामे स्थिति क्या गुजर रही है ? रागह्वेष 
रूप अध्यवसान चल रहा है | तो इस भ्रकारकी जो मलिन पर्याय है उससे सहित द्रव्य उसका 
उपादान कारण है, क्योकि अ्ध्यवसान भावके कारण ये सब विकारपरिणमन चल 'रहे हैं 
गौर उस श्रध्यवसात भावका कारण क्या है कि वस्तुके असाधारण और स्थायी भावोका 
श्रज्ञान है | जो पदार्थमे श्रसाधारण भाव है, जिससे उस द्रव्यकी पहिचान होती है, जो श्रन्य 
द्रव्यमे न पाया जाय उस भावका शज्ञान है, इस कारण रागद्वेष मोह श्रध्यवसान है । इसको 
यो भी कह लीजिए कि जो वस्तुका असाधारणभाव है वही वस्तुका स्थायी भाव है, भ्ौर उन 
स्थायी भावोका ज्ञान नही है इस कारणसे बह भ्रजान राग, मोह श्रादिकका कारण बनता 
है, और इस अज्ञानका भी' कारण क्या है ? याने एक श्रसाधारण भावक़ा श्रथवा स्थायी" 
भावका ज्ञान न होना। इस अज्ञानका कारण क्या है ” इस श्रज्ञानका कारण है पूर्व॑वर्ती 
श्रज्ञोनदशा । 'भ्रज्ञानसे अज्ञान घारामे चला जा रहा है ओर निमित्त कारण है कर्मका उदय । 
दर्शन मोहके उदयसे मिथ्याप्रतीति सहित जो परिणाम है वही श्रज्ञात दशा है। तो यह 
नैमित्तिक भाव है। दर्शन मोहके उदयसे हुआ है । यह अज्ञान किस रूप है ? ह। आआ 
क्या चीज है ? स्व और परमे एकत्वका अध्यास रुप है, यही श्रज्ञान है। यहाँ श्रज्ञावको 
ज्ञानका अभाव नहीं समझना, किन्तु निज और परमे एक्त्वका अध्यास है यही भज्ञान है, 
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जिसके कारण यह निजको निज श्र परको पर नहीं समझ सकता । 
क्रियामाणकत्वाध्यास--स्व श्रौर परमे जो एकत्वका श्रध्यास है, जेसे देहको श्रात्मा 
मानना, यह स्व और परके एकत्वंका भ्रध्यास है तो ऐसे ऐसे एकत्वके अ्रध्यासोकों हम तीन 
रूपोमे देखें - एक तो क्रियमाणैकत्वाध्यास और दूसरा विपच्चमानेकत्वाध्यास, तीसरा ज्ञान- 
मानैक्त्वाध्यास । स्व और परमसे जो एकताका भ्रम चल रहा है यह तीन रूपोमे है । जैसे 
'क्रियमाण एक्ल्ाध्यास यह है कि मै मारता हू, खाता हू, बोलता हू, ऐसा जो रागह्वेष 
 गर्भित क्रियाकी ओर अपने आपको एक मान लेना कि मैं कर्ता हु, तो क्रियाके करनेमे 
एकता जोडी । यह हुआ क्रियमाणोंमे एकत्वका अध्यास | श्रात्मा तो वास्तवमें अहेतुक है 
आर इसकी क्रिया एक जानन क्रियामांत्र है, इसका कार्य केवल जानन है। ऐसे अपने 
प्रमार्थस्वरूपको न समककर झ्ौपाधिक नाना क्रियावोमे श्रपनोी एकता जोडना यह है क्रिय- 
माणकत्वाध्यास । इस अध्यासमे इस जीवने परक्रियाके साथ अ्रपनी एकता जोडी, सो एक 
इस प्रकारका एकत्वाध्यास इस जीवकी अज्ञानदशाका कारण बन रहा है । 
विपच्यमानेकत्वाध्यास -- दूसरा अरध्यास है विपच्यमाननैकत्वाध्यास याने कर्मके 
विपाकवश जो परिण॒ति दिख रही है-जंसे मैं मनुष्य हूँ, तिर्यञुच हूँ, पुण्यमय हूँ, पापमय हूँ, 
सुखी हूँ, दु खी हूँ श्रादिक जो भाव वन रहे है ये है सब कर्मोके विपाक और इन पर्यायोमे 
अपने आपका किया है इस जीवने एक्त्वकी कल्पना ।' तो कर्मोद्यजनित अ्रवस्थाओ्रोकों और 
अपने श्रांपको एक मान लेना यह है विपच्यमानैकत्वाध्यास | पहिली बातसे इसमे क्या फर्क 
है कि पेहिले तो करनेमे इसने श्रपती एकता जोडी कि मैं करता हू। और इस दूसरे 
श्रध्यासमे कर्मफलमे, पर्यायोमे एकता जोडी, मैं मनुष्य हु, अमुक हू, सुखी हूँ, दु खी हूँ, यह 
है विपच्यमानेक्त्वाध्यास क्योकि श्रात्मा तो अहेतुक है और ज्ञायकभाव स्वरूप है, लेकिन 
इन' रूपोमे न मानकर औपाधिक विभावरूप मानने लगना यह है विपच्यमानैकत्वाध्यास॑ । 
। ज्ञायमानेकत्वाध्यास--तीसरा अ्रध्यास है एकत्वाध्यास । ज्ञायमान पदार्थके साथ 
अपनी एकता जोडनता सो' ज्ञायमानैकत्वाध्यास है। जैसे धम्मंद्रव्य, अधर्मद्रव्य, अन्प जीव 
पुदगल आ्रादिक जो ज्ञायमान हो रहे है उनको व श्रपने' श्रापको एक मानना यह ज्ञायमाने 
कत्वाध्यास है'। जो जाननेका विषय है उसमे श्रौर श्रपनेको एकमेक कर देना इसे कहते है 
ज्ञायमानैकत्वाध्यास, क्योकि यह श्रात्मा तो अहेतुक और एक ज्ञानस्वरूप है, किन्तु ऐसे 
परमार्थस्वरूपको न समझकर ज्ञायमान अच्य पदार्थोमय अपनेको मात लेना यह मिथ्,। 
आशय इस अध्यासमें पडा हुथ्ा है । तो यह तोन प्रकारके एकत्वाध्याससे श्रज्ञानमय द्षा 
बत रही है। करनेमे एकत्व मानना, मैं खाता हूं, चलता हू, मारता हु, दु खी करता ह, 
सुखी करता हू। यह एक क्रियमाणेकत्वाध्यास है। कर्मके फलमे प्राप्त हई पर्यायमे 
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एकता करना--मैं मनुष्य हु, सुखी हू, दु खी हु, श्रादिक, यह है विपच्यमानैकत्वाध्यास 
, और जाननेमे जो पदार्थ आया है उस परद्रत््यमे एकताका अध्यास करना, जैसे यह मेरा पुत्र 
है, मित्र है श्रादिक रूप दूसरोको श्रपनाना, यह सब है ज्ञाग्रमानैकत्वाध्यास । | 
अज्ञानदशाकी, अनादिता--उक्त तीन प्रकारके भावोके कारण यह जीव श्रज्ञान 
दकामे चल'रहा है। भ्रौर यह अज्ञानदशा जीवमे झनादिसे है, - वयोकि छस समयकी जो * 
अज्ञानदशा है वह पूर्व भ्रज्ञानदशासे है। इसका उपादान पूर्व झ्ज्ञानदशा है। उसका उपा- 
दान पूर्व अज्ञानदशा है। इस तरह श्रज्ञानकी सतति अनादिसे है। ऐसा नही, है कि यह 
श्रात्मा पहिले तो शुद्ध हो, फिर किसी क्ारणसे- या अश्रकारणक अशद्ध हुआ हो । तो यह 
श्रज्ञानदशा, यह विकारी भाव अ्नादिसे है श्रनन्‍्त काल तक रहेगी । रागद्वेषादिक जो भी 
विकारी भाव है, जो अनुभवनमे आ रहे हैं, जिनके क्षोभ परिणति बीत रही है, श्रनव 
च्छिन्न धारासे कमसे कम अन्तर्महुत॑ तो चलता ही है। कितने समय तक रहा एक जाति 
का विकारी परिणाम ? श्रन्तर्मुहुतं तक । लेकिन उसके बाद दूसरा विकारी भाव हो जाता 
है । यो प्रवाहरूपमे तब तक यह चलता रहता है, जब तक कि ज्ञानप्रकाश न जगे और ये 
रागद्वेष दूर न हो | 
अन्तम्नु हूतें धाराबद्ध कपायके उपयोगमें त्रिकारकता--यहाँ रागपरिणमनकी बात 
बतायी जा रहधे है, इसके सम्बन्धमे एक अन्तर समभ लेना कि श्रात्मामे रागद्वेष प्रतिसमय 
होता रहता है। लेकिन एक समयका रागद्वेष श्रनुभवमे नहीं झा,पाता, किन्तु श्रजघन्य 
श्रन्तमुहुत॑ तककी रागधारा बनती है, वह उपयोगमे श्राती है, वह अनुभवमे श्राया करती 
है । तो यो श्रनुभवमे आनेका कारण -यह है कि छद॒मस्थ जीवोका उपयोग अन्तर्मुहर्तमे 
ग्रहण करता है पदार्थकों । केवलज्ञानीका उपयोग एक समयमे ही पदार्थको जान,लेता है 
और छदमस्थकी जो जाननरूप व्यक्त दशा बनती है वह अन्तर्मृहत्तके उपयोगसे बनती है । 
तब ये रागद्वेष अन्तमु हुर्ते तकके अनुभवमे झा पाते हैं। एक-समयका रागपरिणमन श्र 
भवमे नही आता, अर्थात्‌ क्षोभको उत्पन्त, नही करता |  क्षोभ होता है- तब ,जब ज्ञा, मे वे 
विकारीभाव आते है । श्र उपयोगमे विकारीभाव भरा पाता है अन्तमु हतेमे । तो पदार्थका 
परिणमन प्रतिसमय होता है | यह .्रात॒/ठीक है, परन्तु-विकारी कोई,विभाव बद्ध अभ्रवस्था 
की दशा होनेसे उसकी वृत्ति भ्रन्तमुं हृते तक चलती है। जैसे किसी जीवने क्रोध किया तो 
वह क्रोध करता जा रहा है अन्तमु हूते तक, तब उस, कमुका क्रोधका क्षोभ आरा पाया | एक 
समयके क्रोधका क्षोभ नही भ्रा पाता | समय मात्रकी रागपरिणति ज्ञेय होती, है । -उपयोगमे 
विकारी नही होती । यह सब अपने भीतरकी परिणति की बात चल रही है। जो विकार 
परिण्णति बन रही है वह अन्तमु हूत॑ं तक धारारूपमे चलकर अनुभवमे श्रा पादी है । निर- 
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दशा बढती है । उसी अमके ग्राधारपर ये सब दृष्टियाँ चलती रहती है, जो कि अ्रमपूर्णा 
रहती है। तो सर्वविडम्बनाका भ्राधार है यह कि परमे हम एकता किए हुए हैं अ्रपदी । 
इसको तो बहुतसे लोग समभते है कि भाई परिवारमे, वैभवमे, घवमे, घरमे, एकता, करना 
कि यह मेरा है, यह मै हू, यह भ्रम है, मिथ्या है, भज्ञान है। इसे प्राय, बहुतसे लोग कह 
देते है और बात ठीक है, पर जो लोग ऐसा कहते हैं वे भी सही रूपमे नट्टी समझ पा रहे 
हैं। जब शुद्ध पदार्थका ज्ञान हो, परिणतियोका सही परिचय हो तब तो वह समझा 
समभिये । फिर तो यह कह रहा है सो मानना ठीक है। थोडा-थोडा उसको परिचय है 
कि जो परपदार्थ हैं, परजीब हैं, परद्रव्य है उनको श्रपता न मानना चाहिए। और श्रपना 
मानना तो वह भ्रम है, किन्तु दो और परमे एकत्वके श्रध्यास जो अभी वताये गए इस पर 
दृष्टि कम है । एक विपच्यमान एकत्वाध्यास और दूसरा क्रियमाण एव त्वाध्यास | मैं तो हु एक 
ज्ञायकभावस्वरूप और मनुप्य होना, सुखी होना, दु खी होना, क्रोधी होना, ये सव हैं पुद॒- 
गल कमंका निमित्त पाकर हुए विभाव । इन विभावोके साथ ज्ञायकभावस्वरूप अपने आत्मा 
को जोड देता कि मैं सुखी हू, मैं मनुष्य हु, यह कहलाता है विपच्यमान एव त्वाध्यास | इस 
अ्रमकी ओर दृष्टि जीवोकी नहीं है, यह उसका भ्रम था, ऐसा कोई माने तो भ्रम है । ऐसी 
हृष्टि नही जग पा रही और थोडे रूपमे कोई यह कह भी दे तो क्रियमाण एकत्वाध्यासकी 
ओर तो दृष्टि ही बिल्कुल नही है । मैं चलता हू, खाता हू, बोलता हू, यो इसमे जो क्रिया है 
सोचनेकी, खानेकी, पीनेकी, यह क्रिया मेरी नही है । में हु केवल एक जाननक्रियारूप । में 
हु ज्ञानभावमात्र, तो मेरी क्रिया केवल जानन ही होगी । तो जानन क्रियामात्र यह में हु, 
थो न समझकर यह श्रज्ञानी इस क्रियामे एकत्वका भ्रध्यास किये हुए है | यो क्रियामे एकत्व 
का अ्रध्यास करना यह भ्रम है, इसको बहुत कम लोग समझ पाते है| और इसी पर कहते 
है कि मैने यो 'किया, में यो कर सकता हू, यो कर देता हू, तो यो कं त्वका अभिमान 
जगता है। और विपच्यमान एक्त्वाध्याससे सम्पन्नताका भ्रध्यास जगता है। में इतने धन 
वाला हूँ, ऐसे रूप वाला हू, इतने परिवार वाला 'हू श्रादि। तो ये सब परके साथ जो 
एकत्वकी कल्पनाके लगाव हैं ये लगाव॑ ही इस जीवको दु खकारी हैं । इसमे आ्ात्माका अक- 
ल्याण है और इसीसे इसकी अ्रज्ञानदश। चल रही है ओर यह रुसारमे रुलता है। 

इस प्रसगमे यह बात बतायी जा रही है कि रागद्वेषादिक परिणमन इस जीवमे जो 
चल रहे हैं उनका अनुभव अन्‍्तर्मूहृत तक उस पर्यायकी घारा चलती है, तब हो पाता है 
अर्थात्‌ एक समय मात्र जो जो किसी भी विभावका परिणमन है उतना, मात्र अनुभवमे नही 
आ पाता, अर्थात्‌ रागके फलमे क्षोभ होता, द्वेषके फलमे झ्राकुलता होना, ये परिणाम अन्त- 
मुह॒रत॑ तककी रागद्वेषकी धारामे बन पाते हैं । तो इस-प्ररुगमे यह प्रदन हो रुकता है कि 
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रागपर्याय तो प्रतिक्षण होती रहती है । प्रतिसमय भिन्‍त-भिन्‍न रागपर्याय चलती है श्रोर 
साथ ही वह श्रौपाधिक भी है, कर्मोद्यका निमित्त पाकर हुई है, फिर वह पर्याय श्रध्यव- 
साय उत्पन्त करने वाली क्यों न हुई ? जीवमे क्रोधादिक विपाकको क्‍यों नहों उत्पन्त कर 
देती ? इस जिज्ञासाका भी समाधान दिया गयाःथा कि होता तो है जरूर प्रतिसमयमे राग 
परिणमत, किन्तु उस प्रतिसमयके रागपरिणमनका, एक समयके परिणमनका अनुभव नहीं 
होता | विकारी अवश्य है, मगर ऐसी बिक्ृत पर्यायकी कुंछ धारा चलनेपर क्षोभका उपयोग 
में आरम्भ हो पाता है। यद्यपि वह पर्याय एक समयकी श्रपने समयमे पूर्ण है, भ्रश्नरी नहीं है 
लेकिन जैसे छद्मस्थका एक उपयोग अच्तमु हत॑ंवी धारामे बच पाता है, होता है वहाँ भी 
प्रति समयमे एक-एक परिणमन, मगर किसी चीजको जानकारी करना है तो उस जानकारी 
के सिल्सिलेमें इसकां ज्ञान एक ,समयमे नहीं हो पाता । तो जैसे जानन परिणमन इस 
विभावपर्याय वाले जीवके 'प्रति समय होता है लेकिन उपयोग बन पाता है श्रन्तमु ह॒तेमे । 
ऐसे ही रागपरिणर्मन प्रतिसमयमे पूरो-पुर्णों एक-एक होता है, किन्तु निरपेक्ष पूर्वापर 
अ्रसंसक्षत समयमात्रके रागका, अनुभवन क्षोभ नही बन पाता । अ्रन्तमु हुर्त धारामे वह क्षोभ 
बन पाता है । ऐसा होनेका कारण यह है कि उपयोग अन्तसु हुतंमे बन पाता है। भले ही 
लगता हो ऐसा कि “ जल्दी उपयोग हुआ । किसी पुरुषने पीठ पीछे खडे होकर जरा सा 
काटा चुभोया, अब उस काटा चुसेकी जानकारीमे उसको अन्तमु हुते लगा और सोचिये-- 
एक समय कितना होता है ” बहुत ही जल्दी झाखकी पलक नीचे दबा ली -जाय “तो एक 
बार पलक गिरनेमे जितना समय लगता है', उसमे अ्रसख्यात श्रावल्ली होती है और एक 
आ्ावलीमे श्रनगिनते समय होते हैं, उत्तमेसे - एक समयके रागकी बात कही जा रही है, वह 
क्षोभमे कंसे श्रायगी।? एक बात और समभना है--स्वतत्रतया एक समयका परिणमन इन 
छदमस्थ जीवोके अनुभवमे न आयगा । पूर्वापर संस्कारसहित और उस, धारामे जो परिण- 
मन अनुभव होगा वह क्षोभका कारण हो सकता है। और ऐसे रागपरिणमन होते भी 
नही- प्राय । होता है तो धारामे- अ्न्तमु ह्त चलता. है, अनेक समय चलता हैः। मान, माया, 
लोभ,' इच्छा आदिक सभी विभावोकी यही बात है। हा कुछ स्थितिया ऐसी अवश्य- हैं कि 
जिन स्थितियोमे कोई कषाय जगे एक समयका -परिणामन हो,- दूसरे समय न रहे,, ऐसी 
स्थिति कब होती है, सो भी बतायेगे और साथ ही यह -जाननाहै -कि ऐसी स्थितिका-कभी 
कीई बन जाय एक समयको स्थिति वाला तो उसका अनुभव नहीं होता याने उपयोगमे 
आकर क्षोभ विकल्प मचाये यह बात नहीं बच पाती । ऐसी स्थितिया दो समयमे होती हैं, 
- एक तो कोई मनुष्य जो मान कषायमे ही आनेको था और एकदम कोई गजैंना गर्जी, 
धमाका हुआ या डरा दिया तो वहा क्रोधकषाय उत्पन्त हो गयी । इसको कहते है ध्याघात। 
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अर्थात्‌ मानकषाय होनेको थी, वह मानकपाय एक समयको हो पायी, उसी समय व्याधात 
हो गया, प्रतिकूल ऐसा कारण मिले कि उसके क्रोध श्रा गया तो कपाय तो एक समयभे 
एक ही होगी। चारो कपायें एक समयभे एक साथ नहीं भोगी जाती । तो उस समयमे 
मान एक समयको रहा और क्रोध जग गयाः तो एक,समयके मानका क्षोभ तो नहीं हो 
पाया, किन्तु जगा क्रोध, उसका क्षोभ अ्रनुभवमे आया तो उस एक़ समयकी स्थितिके मान 
कपायका उठता क्‍या है श्रौर उससे लाभ क्या है ”? एक स्थिति ऐसी होती है कि जिस 
जीवको जिस भवमे जन्म लेना होता है उस भवमे जो कषाय जगती है, जिसका प्राय ऐसा 
नियम है कि नरक भवमे जन्म ले तो पहिले क्रोध वपाय होगी, मनुष्यभवमे जन्म ले तो 
मानक षाय होगी, देवभवमें जन्म ले तो लोभकषाय होगी और तियेज्चभवमे जन्म ले तो 
माया कषाय होगी । कोई मनुष्य सरकर ,नरकमे जानेको था । तो मरणसे पहिले कोई 
मान या माया श्रादिक कषाय हुई । श्ौर मरण हुझ्नमा तब क्रोध जग गया तो ऐसे समयमे 
भी एक समयकी कषाय हो पाती है, उससे भी कोई लाभ नही | क्षोभ तो उसके बराबर 
ही चला । सो ऐसी जो एक समयकी स्थितियोमे कषाय रहती है यह अपवाद मात्र है। 
बह्त कम बात है यह । तब एक समयक्री राग पर्याय होती है और एक ,समयकी रागपय,य 
न होने दे, उससे उपयोग हटाये तो राग मिट जायगा। हम कल्याणमे श्रा जायेंगे। ऐसी 
बात रटते रहनेमे लाभ क्‍या है ? कुछ लोग ऐसा कहते है| एक-एक समयका रागपरिणमत्त 
है श्लौर एक समयका रागपरिणमन न होने दे, “फिर कभी न होगा | यद्यपि प्राय यह 
बात सही है कि एक समयको भी यदि रागद्वेषादिक विभावपरिणमन न हो तो कल्यारा 
सेंदाको हो जायेगा । लेकिन वर्तमानकालमे अपने आपके बारेमे यह श्रद्धात करना कि हम 
'झ्राप सबके'ऐक एक समयकी रागपरिणति होती है वह क्षोभ मचाती है!। उसे न होने दें 
तो झागे न'होगा । सो भैया ! ऐसा/हो सकनेकी यहा स्थिति कहा है ? प्रथम तो यह कि 
एक समयकी रागपर्याय विकार नही करती, क्षोम नहीं मचाती, किन्तु धाराप्रवाह श्रनेक 
समय तक चले उसके विकार प्नुभेव जग पाता है। दूसरी बात, एक 'समयका रागपैरि- 
' शामन हमारे न हो, इसका उपाय क्‍या सोचा ? क्‍या ऐसी चर्चा करते।रहता ही उपाय 
है ? कोई यह सोचे कि चलो मरते सेमयमे एक समयके लिए कोई कषाय रह भी' पाती हैं 
ऐसा भी हो जाता है श्रथवा व्याघातके प्रसंगमे एक समयकी कषायपर्याय रह जाती है, मह 
हो जाता है, लेकित उस विकारीभावको सर्वथा एक, समयमात्रको मान सोनकर अथवा 
कहकर श्रपना समय व्यतीत करे यह कोई विवेककी बात नही है। विवेक तो इसमे है कि 
रागादिक पर्यायोसे, विभावोसे रहित वेवल शुद्ध चेतन्यमात्र अपने आपको निहार। एक 
समयकी हो, अम्तम्‌'हतंकी हो, सभी प्रकारकी पर्यायोसे रहित में चतस्यस्वभाव मात्र हैं 
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इस तर के निहारने मे, चिप्तनमे तो लाभ है, मगर इन विभावोमे लाभ नही है । देखिये-- 
जब किसी वषायका प्रारम्भ होते ही विधात हो जाता है तब हुआ क्या ? कभी एक समय 
की अन्य कषायके बाद क्रोध जग गया, विधघात हुआ, कभी २-४-१० समय तक, अनेक समय 
तक श्रन्य वषाय जग रही थी और व्याघात जग गया, क्रोध जग गया तो यो दो एक आ्रादिक 
समयकी 'कषायका विघात होनेपर क्रोध ही प्रो जगा । अच्छी बात क्‍या हुई ? ओर, - इस 
समय जो हम आप चर्चा कर रहे है, सुन रहे है या जो भी मनन किया करते है, समझते 
है उनका कही व्याघात तो नहीं हो रहा, तो उन चर्चाकरने वालोको उस चचसि लाभ 
क्या सिला ? एक समग्रसान्रके परिणामका हम आप उपयोग नही कर पाते, क्योकि उपयोग 
भी एक समयमे नहीं बन पाता हम आपका । हाँ भगवानका, केवलीका ज्ञान इतना निर्मल 
है - कि वह स्वतत्रतया एक एक समयका परिणमन, भी ज्ञान करता है और स्वतंत्र रबतंत्र 
अरोु-अणु' इन सबका भी उनके ज्ञान चलता रहता है । 

/ दद्रव्यकी अपेक्षा वद्धता द अवद्धताकी स्थितिपर विचार---इस प्रसंगमे एक यह बात 
नई समभिये कि बद्ध अवस्था और भ्रबद्ध श्रवस्थामें बहुतसे अन्तर पाये जाते है । इतना ही 
नही है कि स्थितिकृत भेद हो । जैसे छद्मस्थ जीवोका ज्ञान श्रन्तर्मुह्तमे उपयुक्त हो पाता 
है और. केवलीका ज्ञानोपयोग एक-एक समयमे बन्ता है। तो केवल समयकी श्रपेक्षाका ही 
फर्क हुआ बद्ध ज़ीवमे और शअबद्ध जीवमे, सो बात नही, किन्तु द्रव्य, क्षेत्र काल भाव चारो 
अपेक्षाओसे अन्तर है । जैसे शुद्ध पर्याय अबद्ध " एक द्वव्यमे होती है । यहाँ द्रव्यक्ृत अन्तर 
बतला रहे है ।:एक  द्रव्यमे ही श्रबद्ध- अवस्था होती है, - एक द्रव्यमे ही शुद्ध परिणमन होता 
है । जहाँ दो द्वव्योका संयोग है, मेल' है, वहाँ श्रबद्धदशा नही, वहाँ बन्धन, है, शुद्धपर्याय न 
होगी । यह तो द्रव्यक्षत श्रन्तर है। उदाहरणमे ले.लो--ये नाना स्कथ जो दिख रहे-हैं ये 
शुद्ध हैं या अशुद्ध है ” श्रशुद्ध, पर्यायमे हैं क्योकि, अनेक परमाणुओका बधन है, पिण्ड है । 
एक परमाणु रहे, केवल एक द्रव्य रहे तो अशुद्ध पर्याय होगी । इस समय ससारी जीवोमे 
च्‌कि यह अनेक; ृव्योका मेल हो रहा इसलिए शुद्ध पर्याय |नही कह सकते । जैसे एक जीव 
है और उसके साथ भ्रन॑न्त शरीर परमाणु है, श्रौर श्रवन्‍्त कर्म परमाणु है, तैजस परमार 
हैं, मनोवर्गणामर है, यो श्रनेक द्रव्योका यह बन रहाः है एक याने बन्धन दशा -। तो यहाँ शुद्ध 
पर्यायकी आशा न रखें । शुद्ध पर्याय होगी केवल असंपृक्‍त एक द्वव्यमे । -, 

क्षत्र काल भावकी - अपेक्षा बद्धता व अवद्धताकी स्थितिपर विचार--अब क्षेत्नक्री 

अपेक्षा बद्धता व अबद्धताका विचार वीजिए । जहाँ दो या शनेक क्षेत्र होगे अर्थात्‌ क्षेत्रवगाह 

' बन,गया, क्षेत्र बच्चन बन “गया वहाँ शुद्ध पर्याय न/बनेगी, अ्रशुद्ध: पर्याय है । जैसे क्षेत्रकी 
अपेक्षा यही देख लो, जीवके क्षेत्रमे शरीर है, शरीरके क्षेत्रके जीव है, स्वक्षेत्रकी वात नही 
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कह रहे । स्वक्षेत्र निज निजमे है मगर अबगाहकी अपेक्षा कह रहे और वह वन्धररूप है, 
इस कारण वहाँ शुद्ध पर्यायकी आशा नही है | कालवी श्रपेक्षा यह बात है। जितदी भ्रशुद्ध 
पर्यायें होती है वे पूर्वांपर सस्कार रहित स्वतत्रतया एक समयको हो हो, सो नही हो सकता | 
यदि विभावपर्याय है, भ्रशुद्ध परिणति है तो पूर्वापर संस्कार है और भ्रनेक समयो तक उनकी 
धारा'रहती 'है । जिस पर्यायके श्रतुभवनके लिए, पूर्वापर सस्‍्कारकी श्रपेक्षा हुई वह ॒पर्याय 
शुद्ध नंही, अशुद्ध है। केवली भंगवानको अपने प्रतिसमयकें एक एक परिणामनका अनुभव 
चलता रहता है, वहाँ पूर्वापर पर्यायकी अपेक्षा नही रहती, संस्कार ही नही । तो इस प्रकार 
द्रव्य, क्षेत्र, कालकी अपेक्षा दो दो अनेकानेकका सम्बध है। अब भावकी श्रपेक्षा देखिये -- 
एक ही भावमे अर्थात्‌ श्रखण्ड हुए, सम हुए भ्रधवा जघन्य भाव हुए | जैसे जघन्यगुण वाला 
परमाणु है उसमे बन्धन नह्दों होता । बताया गया वा कि जघन्य गुण वाले परमाणुमे बन्धन 
नही होता, वह भावकी भ्रपेक्षा बात है । जहाँ जघन्यभाव है । एक भाव है; श्रखण्डभाव है, 
'वहाँ बन्धन नही और जहाँ समभाव है, शुद्ध परमात्माके वहाँ बन्धन नही । जहाँ विषम- 
भाव है वहाँ बन्धन है | तो एकः रूपभावमे बन्धन नहीं, अनेकरूप भावकी स्थितिमे वन्धन 
॥| हे 
हे एकत्वनिश्चयगत वबस्तुमें वन्धनका अभाव--बद्ध अ्रवस्थाकी पर्यायका नियम है कि 
बद्ध पर्याय होना अनेक द्रव्योके संयोग होने पर होता है| विभकक्‍त, अलग, पृथक्‌ स्वतत्र एक 
द्रव्य रह जाय तो विभाव पर्याय, बद्ध पर्याय नहीं होती । बद्धपयाय दो क्षेत्रोके' बन्धनमे होंती 
'है। दो/क्षेत्रोका परस्पर अ्रवगाह हो तो बंबन होता है। स्वय 'स्वयंके अवगाहमे रहे, और 
दूसरे ' क्षेत्रसे सम्बंध न हो वहाँ बंधन नहीं विभाव नही । केवल एक ब्रव्यके ही प्रदेश रहे 
'उसमें' भ्रन्य द्रव्यके प्रदेश समाप्त न हो तो बद्धपर्याय नही बनती । कालकी अपेक्षा देखें तो 
'बद्ध पर्याय सस्कांररूपमे अनेके समय तक चलती है। केवल, एक ही समय तक रहे और 
दसरी विपक्ष' जातिकी पर्याय 'आ जाय, ऐसा कोई बद्ध पर्याय नही है । यहाँ यदि 'एक समय 
को मानकषाय 'रही थी तो क्रोध जग गया, आखिर कषाय हीः तो रही । यो ही अनेक डिग्री 
के भावोमे बद्ध पर्याय होती है। सम हो, अखण्ड हो, उस भावमे बद्धपर्याय नही होती, 
इसका कारण है कि बन्धन एकत्वकां प्राप्त वस्तुमे नही होता । कोई पदार्थ अपने आपके 
स्वरूपके एकत्वमे हो, उसकी, बन्धन/नहीं 37 दैखिग्रे--ग्रन्थीमेत्यह भी वन /प्राता हैं कि 
बन्ध पर्यायमे एकता हों जाती याने जब दो पदार्थोका बच्धन होता है तब एकत्व हो जाता, 
उस एक्त्वकी बात नहीं केंह' रहे । दो पदार्थोमि एकत्व आया, उसकी .बात नही कह रहे। 
वहाँ तो बन्धन होता है। पर'एक पदार्थ अपने आपके एकत्वमे श्रा जाय. वहाँ बन्चन नहीं 
होता । जहाँ अनेक द्रव्योका बन्धन हो रहा है वहाँ वे सभी द्रव्य अपने एकत्वकों छोड देते हैं । 


हर 
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एकत्वमें आनेकी शिक्षा--इस प्रकरणमे हम श्आापको यह शिक्षा लेना है कि हम 
यदि अ्रपने एकत्वमे झा जाये. कि मैं अकेला हु । कैसा भ्रकेला ? शरीर सहित देखकर समझे 
कोई कि यह मैं हु और अकेला हूँ तो वह मूढ पुरुषोका व्यवहार है । जब कभी कोई रोते 
लगता कि हाय मेरा कोई सहाय नही, मैं तो श्रकेला हू तो वह अपना, अ्रकेलप्पत्- नही 'सोच 
पा रहा। वह तो मात्र व्यवहारमे, मोहमे वैसा कह रहा है । जो खुद मैं हु, जिस सत्त्वमे 
मैं हू, केवल उस ही रूपमे होऊँ, उसकी बात कही जा रही है । तो केवल यहां द्रव्य अपने 
श्रापके ही एकत्वमे श्राये, यो हमे अपने आपका एकत्वस्वरूप दृष्टिमे लेना चाहिए । में अकेला 
ह, कुटुम्ब, मित्र भी मेरा कुछ नहीं, घर वैभव भी कुछ नही, में अकेला हु, यह शरीर भी 
मेरा कुछ नही, मैं श्रकेला हू, भीतर जो रागह्वेष विकार विचार उत्पन्न होते हैं, ये भी 
मेरे नही । में भ्रकेला हु, श्रौर यह भीतर जो भी श्रबुद्धिपृवेक तरग उठ रही वह भी मेरी 
नही । में तो अकेला हू । जब ये सब में न रहा तो और में अकेला क्या हू ? वह में अकेला 
हुआ केवल एक शुद्ध चतन्यमात्र । तो इस: एक्त्वमे कोई जीव आ जाय तो उसका बन्धन 
नहीं है। ओर इस एकत्वसे च्युत होनेपर जीवमे एकता लगायेगा, उस विकल्पसे इस जीव 
को हानि है, जन्ममरण है। जन्ममरणसे बढकर अ्रपने श्राप पर और क्‍या विपदा ? 
एक जन्मकी कुछ सुविधाये सोचकर सुखी होना चाहते श्र जन्ममरण करते है, ये सब 
बड़े सक्ट है। तब संकटोके मेटनेका उपाय बनावें । उसका उपाय यही है-- जन्ममरण- 
रहित, शरीररहित, कषायरहित शुद्ध चतन्यमात्र, जिसका काम मात्र प्रतिभास है, ऐसा में 
हु; इस एकत्वकी ओर आयें तो बन्धन मिटेगे श्रौर श्रवधदशा होगी । 
सहज स्वभावके लक्ष्यमें निर्विकल्पताका अ्रवसर- इस प्रसंगमे इतनी बात समझना 
है कि समयवर्ती राग ज्ञेय तो होता है पर विकार करने वाला अ्रर्थात्‌ श्रनु भवमे क्षोभ मचाने 
वाला नहीं बनता । इस कारणसे समयवर्ती राग है, उस रागसे चित्त हटाओ, ऐसा कहकर 
समय व्यतीत करता उचित नहीं। यह उपाय रागको हटानेका नहीं है| वह तो ज्ञेयतत्त्व 
है, पर रागसे लक्ष्य हटानेका क्या उपाय है ? इसपर श्रब चिन्तन करियेगा । श्रात्माके सहज 
स्वेभावका लक्ष्य होनी ही रीगके श्रभावका उपाय है । :ऑत्माका सहंजस्वभाव' जानना है, 
प्रतिभास है अर्थात्‌ चेतन्यप्रकाश है, क्योकि चैतन्यके अतिरिक्त जो रागद्वेषादिक उत्पन्न हाते 
है वे सब नैमित्तिक भाव हैं | सहजभाव तो वह है जो परकी श्रपेक्षा न रखकर सयोग बिना 
स्वय होता है। श्रात्मामे समय-समयका जो विभावपरिणमन है वह सहज स्वभाव नही 
है । उस पर किसी भी प्रकारके लक्ष्ससे निविकल्पता नहीं श्राती, किन्तु विकल्पविकाररहित 
चतन्यमात्र जो सहजस्वभाव है उसका लक्ष्य होनेसे निविकल्पता जगती है । विशुद्ध समय- 
सात्रकी परिशतिकी निरखसे परिणति उपयोगमे न रहवर श्रात्मस्वभाव उपयोगमे हो जाता 
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है तब निविकल्पता जगती है। अपने आपके एकत्व स्वभावकी श्रोर दृष्टि करना चाहिए | 
यद्यपि वह बात तथ्यकी है कि कोई पदार्थ किसी भी दूसरे पदार्थंकरा परिणमन नही करता । 
प्रत्येक द्रव्य अपने द्रव्य| क्षेत्र/काल, भावसे 'परिणमता है, कोई भी श्रन्य. द्वव्य किसी दूसरे 
द्रव्यमे अ्रपना, द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव नही दे पाता, इस कारण पदार्थ अपने आपके उत्पाद 
व्यय करनेमे स्वतत्र है। 
निमित्तसन्निधानमें भी अत्येक पदार्थकी स्वतः एवं परिणति--अब जरा ऐसा भी 
विचार कीजिए कि कोई पदार्थ निमित्त है, ठीक है, मगर निमित्त क्‍या स्वयंकी परिणतिसे 
परिणमते हुए पदार्थों करता है या स्वय न परिणमते हुए पदार्थका परिणमन करता है। 
जो स्वय नही परिणम रहा, जिसमे परिणामन हो नहीं रहा उसको दूसरा करेगा क्‍या ? 
जो स्वय परिणम रहा है श्रपनी परिणतिसे उसमे दूसरा परिणति देगा क्या ? हां निरित्ति 
के सन्निधानमे उपादान अपना कार्य करता है, इसका श्रर्थ यह है कि निमित्तके सन्दिधानमे 
उपादान श्रपना श्रभाव प्रकट करता है। बाह्य'निमित्तकी उपस्थितिमे भी परिणमने वाले 
पदार्थ, उपादान अपने चतुष्टयके परिणमन्से हो परिणमते हैं,'यह उन्तकी स्वतत्रता है । 
इसी कारण प्रत्येक पदार्थ स्वाधीन है, कोई किसीके आ्राधीन नही है। जैसे जलती हुई 
भ्रग्नि पर, चुल्हे पर पाती भरा बतँन रखा है, अग्नि निमिन्तका सन्तिधान है, पर पानी जो 
गर्म हो रहा है वहाँ एक पानी ही गर्म हो रहा है, अपनी परिणतिसे गर्म हो रहा-है, अपने 
ठढे परिणमनको छोड़कर गर्म परिणमनमे आा रहा है, हाँ निमित्त वहाँ श्रग्नि भ्रवश्य है । 
सताप करने वाले पदार्थका सन्निधान हुए बिना जल गर्म नही हो सकता । लेकिन जल जो 
गर्म रूप परिणाम रहा है वह अग्निके परिणमनसे नही परिणम रहा, किन्तु अपने परिणमन 
से परिणम रहा है। कभी हाथसे कोई चीज उठाकर-दूसरी जगह घर दी, तो हाथने हाथ 
मे ही काम क्या और हाथके सयोगमे वंह पदार्थ था तो क्रियाशील हाथका निमित्त पाकर 
वह पदार्थ भी दूसरी जगह पहुदा, मगर हाथकी क्रिया हाथमे है श्रौर उस चीजकी क्रिया 
/चीजमे है । > ' 
हो हक और बाननकी अपनी 'अपनी, स्वतन्त्रता--ऐसा भी !'कोई सोचते है कि 
जो कुछ होना है वह सब सर्वेज्ञदेवके द्वारा ज्ञात है। तो जो जाना सो ही तो होगा, फिर 
उसमे निमित्तने क्या किया ? यह सोचना उनका इकतरफा है | जो पदार्थ जिस विधिसे, 
जिस प्रकारसे परिणमता है, परिणम रहा है, भगवानका ज्ञान स्पष्ट त्ति्मल है इसलिए 
उनके ज्ञानमे (जाननेमे) वह पदार्थ आ गया। इतने माज्रसे निमित्तनैमित्तिक हक 
पद्धति हो जाती है। और जानने भरकी बात कहे तो जैसे कुछ भी जाना तो सर्वज्ञदेव 
चैसा ही तो जाना । जैसा निमित्त योगसे हो'रहा । सब कुछ जाना, सव एवं साथ ज्ञात 
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हुआ, इस कारण यह अश्न नही रहता कि यदि ,निमित्तका सम्बन्ध नही मिला तो कार्य रुक 
जायगा या सर्वेज्षका ज्ञान भूठा हो , जायगा । किसी भी परिणमनको जानता ही है सर्वज्ञ 
तब जब कि जिस विधिसे जहा जो कार्य होना है॥ यहाँ इस तरह व्याप्ति न लेना कि सर्वज्ञ 
देवने जाना इस कारणसे यह बात हुई,, इसमे इस तरहसे व्याप्ति बनेगी कि जैसा पदार्थमे 
जिस तरहसे परिणमन होगा वैसा सर्वज्ञदेवते जाना । इस प्रसंगमे यह भी निरखते जाइये 
कि आधीनता किसीसे भी किसीकी नही है, किन्तु जैसे पदार्थ अपने चतुश्यसे परिणमते है 
वसे ही सर्वेज्ञ भी अपने चतुष्टयसे परिणंमता है। जानने मात्रसे वस्तुके कार्यमे पराधीनता 
नही होती । ऐसा-नही है कि सर्वज्ञदेवने जाना इस कारण वस्तुको परिणमन करना पडता 
है और ऐसा भी नही है कि वस्तु परिणमता है इस कारण सवैज्ञकजो जानना पडता है। 
. सर्वज्ञका जानना सर्वज्ञके ज्ञानका काम है, पदार्थका परिणमना पदार्थके परिणमनका काम 
है । ४ 

विपयभूत निमित्तकी अपेक्षासे ज्ेयकी ज्ञानसे व्याप्ति--विषयश्ूत निमित्तकी अपेक्षा 
यह बात विशेष है कि जब जैसा जो पदार्थ है, था, है, होगा, उसे सर्वज्ञ जानता है । विषय- 
भूतकी श्रपेक्षा यो न लगेगी व्याप्ति कि सर्वेज्ञवेवने जिसको जैसा जाना वैसा परिणमना 
होगा, क्योकि वस्तुके परिणमनके लिए सर्वज्ञका ज्ञान किसी भो प्रकारका निमित्त नही होता, 
किन्तु सर्वेज्ञके ज्ञानके लिए ये पदार्थ विषयभूत निमित्त होते हैं। इस कारण इस तरहसे यह 
व्याप्ति लगेगी कि जो पदार्थ जेसा परिणमना है, परिणमेगा, वैसा भगवान जानते है, पर 
ऐसी व्याप्ति न लगेगी कि सर्वज्ञदेवने जाना इस कारण वस्तु इस प्रकार परिणमठी है श्ौर 
परिणमेगी । श्रोर वस्तुत ज्ञान अपनेमे भ्रपना काम कर रहा है, पदार्थ श्रपनेमे अपना काम 
कर रहा है। ज्ञान और ज्ञेयमे भी कार्यकारण भाव नही है कि ज्ञानके कारण पदार्थमे कार्य 
होता हो या पदार्थके कार्यके कारण भंगवानने अ्रपना ज्ञान बनाया हो । बात वहाँ स्पष्ट यह 
है कि जब जहाँ जैसा होना है, जेसा होगा वह सब स्पष्ट ज्ञानमे आ जाता है। 

छद्मस्थके श्ानसे ग्रशुज्ञानफी गुणितरूपमें भी तुलनाकी अशक्‍्यता--भैया ! जैसा 
हम .स्पष्ट समभते हैं यह तो है इन्द्रियकी करतूत । ,हम पदार्थको स्पष्ट नही जान पा रहे, 
मगर स्पष्टत जान, रहे है। जैसे आखोसे हमने जो पदार्थ देखा उस पदार्थकी सारी बात 
हमे कहा ज्ञात है ? एक तरफका हिस्सा और वह भी एक रूपमे, जैसे चक्षुइन्द्रिसि जाना 
तो केवल रूपकी पद्धतिसे जाना, उसमें जो गध, स्पर्श श्रादिक है वे ज्ञानमे नही शभ्राये । तो 
पदार्थ स्पष्ट हमारे ज्ञानमे आ नही पाता, किन्तु स्पष्टसा होता है इस कारण इसे साव्यवहा- 
रिक प्रत्यक्ष कहते हैं । जिसे हम स्पष्ट कहते है वह तो इन्द्रियकी करतत है, इस काररणसे 
हंस सब नही जान पाते । एक्देश समभ पाते है, किन्तु रुवेइदेवके ज्ञान्मे तो एक साथ हट 
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समस्त द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव रूपसे सारे विषय प्रतिभासमे श्राते है। तो हम अपने ज्ञान 
से सर्वेज्षके ज्ञानकी तुलना नही कर सकते । ऐसी भी हम बात नही कह सकते कि जैसा हम 
जानते उससे श्रनन्तगुवा, अधिक भगवान जानते । हमारे जाननेकी पद्धति और है और प्रभुके 
जाननेकी पद्धति श्रोर है) जैसे हम आनन्दके सम्बधभे यह नही कह सकतेः:कि सजिस- प्रकारसे 
जो सुख हमको है उससे अनन्तगुना श्रधिक सुख भगव,नमे है, क्योकि हमारे सुखकी जाति 
और है, क्षोभभरी है और भगवानके आनन्‍्दकी जाति और है | यदि हम श्रपने सुखसे अ्रतन्त- 
गुना सुख भगवानका कहे तो उस सुखमे जितने क्षोभ मच ,रहे हैं उससे श्रतन्तगुना क्षोभ 
भगवानका सिद्ध हो जायगा, पर हमारा सुख शौर जातिवा है, भगवानका आनन्द स्वाधीन 
सहज है, उसकी तुलना नहीं कर सकते । जहां ग्रन्थोमि यह बताया कि तीनो कालमे जितने 
इन्द्र, चक्रवर्ती तथा सभी बडे बडे भाग्यवान पुस्ष है, उन सबका सुख जितना हो, उनसे 
भी कई गुना सुख भगवानका है। यह मोही रागी जीवोके समभानेके लिए वहा है। जो 
रुखको इष्ट मानते है उनकी समभानेके लिए कहा है | वस्तुत यह सुख तो विपदाञ्नोसे भरा 
६ुआ है। इस सूखसे गुरिशतरूपमे भगवानके सुखकी' तुलना नही की जा सकती । इसी तरह 
हमारा जो ज्ञान है वह एक नैभित्तिक ज्ञान है, इन्द्रिय श्लौर मनसे उत्पन्न होता है, इस कारण 
से अपने ज्ञानसे प्रभ्रुके ज्ञानकी तुलना नहीं कर सकते | 

प्रशुज्ञानकी निर्विकल्पता व स्पृतन्त्रता--भगवानके ज्ञानमे तो जो पदार्थ है वह प्रति- 
भासमे आ रहा है, पर उनके यह विकल्प नहीं होता कि इसके बाद यहं है, यह इतना लम्बा 
है, इतना चौडा है । जो है, जैसा है वैसा ज्ञानमे आता है, पदार्थोके परिणमनमे .प्रभ्ुुका ज्ञान 
निमित्त नही है। बल्कि इस ओरसे लगा सकते हैं कि प्रभुके ज्ञानसे परिणमनसे पदार्थ उदा- 
सीन विषयभूत निमित्त है, श्रर्थात्‌ ये पदार्थ श्रबद्ध होकर निमित्त है, ये पदार्थ श्रसयुक्त 
होकर निमित्त हैं। अथवा यह कहो कि उनके ज्ञानमे क्या ज्ञेय श्राया ? कुछ ज्ञेयाकार तो 
बने तो जिसके अनुरूप ज्ञेयाकार बने वह विषयभूत' निर्मित्त हो गया, .पर निमित्तके परिण- 
भनके लिए प्रभुुका ज्ञान किसी भी प्रकारका निमित्त नही बनता । कल्पना करो कि यदि 
सर्वज्ञ न होता तो क्या पदार्थंके परिणमन नही होते शऔर कल्पना करो :कि यदि ज्ञेयः पदार्थ 
न होते तो क्या ज्ञानका तद॒विंषयक ज्ञेयावार रूप परिणमन न होता । यह बात तो बन 
जायगी,. क्योकि जो असत्‌ है वह प्रभुके ज्ञानमे कहाँ ज्ञात है ? किन्तु येह नियम न बनेगा 
कि यदि सर्वज्ञ न जानते तो पदार्थोका परिणमन न होता | यद्यपि सर्वज्ञ भी जान रहे, 
पदार्थोका परिशमन भी हो रहा, मगर कार्य निर्णयमे इस प्रकारकी खोज की जा रही है 
और स्वप सत्‌ है, उसका परिणमन उसकी स्वरतत्रतासे उसकी पर्यायमे हो रहा । यो भग- 
चानके ज्ञानमे भगवानकी स्वतत्नताका ज्ञानपरिणमन हो रहा और पदार्थके परिशमनमे, 
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पदार्थोके कारण परिणमन हो रहा। 

सद्म ऋजुशत्ननयक्ी दृष्टिय क्ार्यकारणभावका अमाव-सूक्ष्मऋजुसूत्र नयसे तो 
किसी भी अवस्थाका कोई कारण नही । प्रत्येक पदार्थ पर्याय अपने अस्तित्वमें विकसित है 
सूक्ष्म ऋजुसूत्रतयसे परखनेपर कार्यकारणभाव किसीका किसी श्रन्‍्यमे नहीं होता, खुदका 
खुदमे कार्यकारण क्या होगा, क्योकि यह तय एक समयकी पर्यायको दृष्टिमे लेता है। अब 
यह जिज्ञासा हो सकती है कि राग पर्यायके लिए पूर्ववर्ती रागपर्याय जो कारण होगा तो 
भिन्‍त कारण तो है परन्तु ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमि कारण नही, क्योकि पूर्वपर्याय तो नष्ट हो 
चुकी । जो नष्ट है वह कंसे कारगा हो सकता है ? सक्ष्मऋजुसूत्रनय एक पर्यायको ही ग्रहण 
करता है। देखिये--इस सम्बन्धमे नष्ट होना और उत्पाद होना ये कोई दो बाते नही हैं 
ग्रौर उसे यो भी नहीं कह सकते कि पहिले नष्ट होना होता है, पीछे उत्पाद होना होता है, 
दोनो एक ही समयमे होते हैं। जैसे घडेका फूटना, खपरियोका बनना, ये कोई दो काम नही 
है कि घडा पहिले फूटा 'तब खपरियाँ बनी, किन्तु खपरियोका बनना ही घडेका फूठना कह- 
लाता, घडेका फूटना' ही खपरियोका बनना कहलाता । लेकिन हमारी समभमे ऐसा आता 
है कि पहिले नष्ट होता है, पीछे उत्पन्न होता है, पहिले पर्याय नष्ट हो ले तव पर्याय उत्पन्न 
होगी, यो लगता है, भ्रौर इसी श्राधारपर यह चर्चा चला करती है । त्रस्तुत* उत्पाद उत्पाद 
ही है, इससे विलीन होना अपने श्राप सिद्ध हो जाता है। 

प्रतिसमय परिणमन व छद्मस्थके उपयोगमें ' अन्तमु ह॒र्त प्रवाहका ग्रहण--देखिये-- 
प्रत्येक एक पर्याय एक समयमात्रको ही होती है। तो जितने (प्नन्त) समय है उतनी ही 
परिणतिया द्रव्यकी होती हैं। हा इतनी बात श्रवश्य है कि जो रागादिक भाव है वे उपयोग 
रूपमे अ्रनुभवमे श्राते है तब, जब श्रनेक समय तकवी रागपर्यायोकी धारा चले । ऋजुसूत्र 
तय तो पृथक्‌ स्वतस्त्र एक पर्याय मात्रको जानता ना, एक पर्याय श्रर्थात्‌ ऐसी पर्याय जिसके 
कि और भेद न हो सके ।' एक समयका भेद नही, सो एक समयमे होने वाली परिणतति 
का भी भेद नहीं, स्वभावपर्याय एक एक हो समय मात्रकी स्थिति रखता है, वह भी 
ऋणजुसूत्रनयका विषय है और विकार रागादिक जो निरवच्छेद अ्रन्तमुं हुते तक धारा बनाये 
रहता है, यह भी ऋजुसत्रनयका विषय है | अब जो एक समयवर्ती राग ज्ञानमे श्राया, उस 
एक समयकी पर्यायको हमारा ज्ञान जान नहीं सकता याने उपयोगमे ले नहीं सकता । 
उपयोग चू कि अन्तमु ह॒तेमे बनता है तो वह भी अन्तमु हुते विभावपर्बाय पर्यायकी »हण 
करके ही अपनेमे प्रभाव ला सकेगा । एक समयकोी पर्यायको तो प्रभु केवली जानते है, पर 
युक्तिसे हम जानते है कि यदि प्रतिसमयमे परिणमन न हो तो मिलकर भी परिणमन नहीं 
हो सकता। जेसे कोई चालक एक व्षमे दो अगुल बढ़ दया तो उससे हम युत्तिपूर्दक 
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जानते है कि यह रात दिन प्रतिघटे कुछ न कुछ बढता ही रहा । प्रर आप बता सकते है 
कि एक घटेमे वह कितना .बढा ? या किसी बालककों देखकर वहा निगाह कर सकते है 
कि एक घुटेमे कितना बढ गया ? नही ज्ञान सकते, लेकित- एक वर्षमे बढा हुआ देखकर 
हम युक्तिसे समझ जाते हैं। इस प्रकार इस, समग्रवर्ती पर्यायको,हम .युक्तिसे समझ जाते हैं 
तो वह एक समयका रागपरिणमन हमारेसे विकार याने बिगाड या क्षोभको उत्तन्‍्त नही 
कर पाता, किन्तु अन्तमु हतें धारामे होनेका उपयोग इस क्षोभको उत्पन्न करता है। तो 
ऐसा यह सप्यवर्ती,रागू-भी विश्लाव है,झ्ोर यह' निमित्त-प्राकर हुआ है । 
ऋजुसत्रनयकी दृष्टिमं कायकारणभाव विशेष्यविशेषुणभोवको व्यवस्थाकी अर्सभूति--- 
यद्यपि .एक समयवर्ती परिणतिको न्रखनेपर सूक्ष्म ऋजुसूत्रतयकी दृष्टिमे कार्यकारण भाव 
नही जगता, इसलिए प्रत्येक पर्याय भ्रहेतुक -है, लेकिन सर्वधा यह बात न लगा लेना । 
विभावर्ण्याय तो सहेतुक ही है, परकी परिणति, लेकर नही, किन्तु परका निमित्त पाकर 
विभावपरिणमन हुथा क़रता है। यदि ऐसा नहीं माना जा सकता तो विभावपर्याय सब 
वस्तुके स्वभाव बन जायेंगे । लेकिन ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमे केवल वर्तेमान्त पर्याय्न ज्ञेय है, तो 
ऋषजुसूत्रनयकी दृष्टि ज़ब दो समयोक़ी पर्यायोकों ग्रहण, नहीं करता, सुक्ष्मकजुसूत्रनय :जबः दो 
द्रव्योको नही जानता तो सुक्ष्म ऋजुसूत्रतयवी दृष्टिमे, पर्याय सहेतुक नही बनती,-क्योकि ,वह 
ग्रखण्ड एक पर्यायको जानता है, दो द्रव्योको नही जानता, दो कालोको नही जात्नता, श्र 
ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमे पर्याय कार्यकारणरहित जचा, इतना ही नही, यह तो है ही, पर विश्े 
प्यविशेषण भाव भी ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमे नही है । भौर दो चीज़ोको, दो बातोको न ज्ञानसे 
लेना, वहाँ विज्ेष्वविशेषण कहा | ,. - 
किसीने कह दिया कि नीला कमल, तो नील त्तीलमे है और कमल कमलमे है, 
जो जो त्तील-हैं वे सब कमल नही और जो कमल हैं वे सब.त्ील नही--, तो ऋजुसू त्रनयकी 
दृष्टिमे विशेष्यविजशेषण भाव भी-नहीं बनता और कार्यकारण-भाव :भी नहीं बनता । यह 
तो नयका विषय है | तयोमे-क्या-क्या ज्ञेय होता है, इसको-ततिरुख़कर हमे स्व॑प्रकारसे निणुय 
नही बनाना है। प्रमाशसे निर्णय बना करता है, नय तो श्षपुने-अपने- विषयको ही ग्रहरा 
करता है |. हमे उक्त सब बातोसे यह शिक्षा ग्रहरा करना है,, कि हममे जो विभाव होते है 
ठे कर्मोदयका निमित्त पाकर होते है- इस कारणसे वे विक्ृत-हैं, हेय है, ढु खरृप हैं | उनसे 
हमे अपना लक्ष्य, हटाना है और अपने झापमे विराजमान अनादि पअनन्त भअ्रहेतुक असाधारर 
चैतन्यस्वभावको ,हष्टिसे लेना है, इस विधिसे हम अपने कल्यारामे, प्रगति; कर सकते हैं। इसके 
विस्द्ध परके अपनानेसे या अपनी कषायोमे रमनेमे हम शान्ति नही पा सकते । + 
रागादिक परिणमनकी प्रतिसमय परिपृर्णता व अह्देतुकवाकी दृष्टि--जीवमे जो रागा- 
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दिक विभावपरिशमन होते है उसके सम्बधमे अ्रभी तक जो वर्शान किय्ग गया है, निष्कर्ष 
रूपमे कुछ इन बात्ोको समफक़् लेना चाहिएः।, पहिली बात--रागादिक भाव भी प्रति समय 
में एक-एक परिपूर्ण परिशमन है और यो ही यथावधि होता रहता है ।' लेकिन उपयोग 
च्‌ंकि श्रन्तर्मुहुतंकी स्थितिको लिए हुए है । छद्मस्थोके उपयोगका जर्घन्य काल भअन्तर्मुहर्त 
बताया गया है, इस काररसे प्रतिसमयकी रागपरिणमन जीवके अनुभवनमें तो आ रहा है, 
परन्तु वह उपयोगमे, भ्रन्तर्मुहर्तं न श्रा पानेसे विकार करने वाला नही हो पाता । अन्त हूर्त 
की धारामे आया राग उपयोगमे होगा | दूसरी बात वह ॒प्रतिसमयका रागपनिशभ्नन भी 
सहेतुक है, अहेतुक नही है, लेकित एक 'समयका रागपरिणमन ऋजुसूत्रक्‍यका विषय है भौर 
ऋजुसूत्रनय किसी दूसरेकों देखता नहीं है, इंस कारण ऋणुसूत्रनयकों दृश्सि वहाँ हेतु नहीं 
मिलता, किन्तु वर्ह यह ही -विदित होता कि प्रति समयमे रागपरिणमत अपने परिणमन 
सत्त्वसे होता रहता है। उसका कोई दूसरा कारण नही | - ऋजुसत्रनयके श्राशयमे कोई 
किसी दूसरेकी अपेक्षा नही रखता | फिर भी चूंकि यह श्रौपाधिक परिणमन है श्रतएव युक्ति 
से यह सिद्ध होता है कि यह रागपरिणमन'अश्रहेतुक नही है, किन्तु समुदायका निमित्त पाकर 
होता है। ञ्रतएव सहेतुक है। श्रौपाधिक है । | 
रागादिक परिणमनकी अवधिकी दृष्टि--विभावपरिणिमनके सम्बन्धमे तीसरी बात 
यह है कि कोईसा सी विभावपरिणमन केवल एक समयका ही हो और दूसरे समयमे वह 
न रहे, उसका प्रतिपक्षी दूसरा विभाव आ जाग्म ऐसा प्राय होता नहीं है । केवल व्याघात 
झ्ोौर मरण सम्रय इन दो स्थितियोमे कभी-कभी यह अवसर श्राता है कि राग कषाय 
भ्रादिक विभावपरिण मच एक समयकी स्थितिको लिए हुए 'हो अ्रथवा कुछ और समय 
स्थितिको लिए। हुए हो, उसकी धारा योग्य 'अन्तमु हुते लक चले, ऐसा नही भी होता । सो 
उस सम्बन्धमे भी विचार करिये कि हित क्या है ? किसी जीवके मरण समयरो एक समय 
पहिले समयमात्रको मानकषायका उदय आा पाया और मरण समय नरकभवमे जायगा तो 
क्रोषकषायका ,उदय आयगा तो ,क्रोधका उदय आनेसे देखो मानकषाय श्रब॒ एक समयको 
ही हो पाया, तो हो पाये।, विभाव घारा त्तो नही भिटी । विभावमे एक विशिष्ट विभावकी 
धारा नही चली, तो इस धाराके न चलनेसे' जीवका कुछःहित नही हुंश्ा ।' वहूं तो मरा 
और नरकगतिसें गया । हित कया पाया ? अ्रथवा व्याघातकी.बात देखिये तो व्याधात क्रोध 
कषायका कश्री नहीं होता, शेष,तीन कषायोका होता है । व्याधात' हुआ करता है कोई उप- 
द्रव वाली स्थिति आनेपर तो उपद्रव जैसी स्थिति आ्लानेपर ' क्रोध कषाय जगा करता है। 
भले ही कभी व्यक्तहूपमे. मानकषाय जग जाय । जैसे किसीने एकदम कोई कठिन आवाज की 
या कोई चोज एकदम पटक दी, कुछ भो किया तो एकदम उस स्थितिमे क्रोध आया । हक 


4 
औप 


३६८ श्रध्यात्मसहस्री प्रवचन तृतीय भाग 
मनुप्यमे फिर थोडी देर बाद मान श्रा जायगा कि यह लडका बडा खराब है।4 यह हम 
बुजुगोंकी कोई बात नही , रखता। मगर व्याघातकी स्थितिके, कार्य झ्राया करते है सो 
व्याघात हुआ कार्य । ऐसी स्थितिमे पू्वे कोई कषाय एक समयके. लिए श्रायी तो उसमे 
कल्याण क्या हुआ ? विभावधारामे अन्तर नहीं आया। . विशिष्ट विभाव न चल सके, 
इतनी ही बात हुई । तो व्याघातमें भी कोई जीवका कल्याण नहीं । तो यह समझना 
चाहिए कि यह रागपरिणमनधारा उस 'योग्य ,अन्तमुहु्ते चलकर ही उपयोगमे आ्ाकर 
क्षीभका कारण बनता।ाहै। . । 

अविकारभावके अवलम्बनकी श्रेयस्करता--यहाँ प्रासगिक बात यह जानना चाहिए 
कि जो लोग विकारभावको यह एक समयवर्ती परिणशमन है इतना: ही मात्र निरखंकर और 
इसही च्चामे समय बिताकर स्वभावहृष्टिका अवसर नही आने देते, श्रश्रवा श्रन्य तत्त्व 
विचारकी बात नहीं श्राने देते उससे लाभ कुछ नही है। प्रत्येक समयके एक एक परिपूर्ण 
परिणमन होतें हैं, विकारी हो अथवा श्रविकेारी । भ्रविकार परिणमनकी तो यह चर्चा नहीं, 
विकारी परिणमन प्रतिसमय परिपूर्ण होता है लेकिन उपयोगगे आये तब वह क्षोभका 
कारण बनता है । इतनी ही बात बतायी जा रही है। विकारी भावपर उपयोग लगाते 
हुए कोई विशुद्धि चाहे तो यह ठीक नही ।- सम्बन्धमात्रकी परिणतिकी दृष्टि रखे कोई तो 
उसमे रागपर्याय ही नहीं रही । हम आप एक समयकी रागपर्यायको जान नही सकते ॥ 
केवल एक हल्ला ही मचाते हैं। उसे जो जान रहे है वे युक्तिसे जान रहे हैं। किन्तु 
साक्षात्‌ जैसा जानना होता है, ऐसा जानन तो केवली प्रभुके ही हो सकता है ।' जिसका 
उपयोग एक समयमे परिपूर्ण होता है और पदार्थेका जानकार हो जाता है उसके ही उपयोग 
मे समय समयमात्रका परिशामन ज्ञात हों- पाता है,।। छद्ृमस्थके विशिष्टनातीय धाराबद्ध 
विकारकी जघन्य स्थिति योग्य श्रन्तमुं हुत है ।। तब, वहा एक 'समयकी रागपर्यायका प्रत्यक्ष 
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नही हो सकता । “ | ( । । 
! जैसे एक द्रव्यकी दृष्टि करं रहे हो जब तब दूसरा द्रव्य सयुक्त नही-विदित' होता । 
जब अखण्ड निजः प्रदेशवी दृष्टि रख रहा हो कोई तो अन्य प्रदेश सम्बद्ध नजर नही आंता। 
जैसे इस लोकाकाशमे जीव पुदु्गल आदिक सभी द्रव्य प्रत्येक प्रदेशपर मिलेंगे । यहाँ कोई 
प्रदेश ऐसा नही है जहाँ,क़ोई, एक़ “द्रव्य नापरहे/ ,बाकी;रहे ।५छहो जातिके द्रव्य प्रत्येक 
प्रदेशपर रहते है । श्रव वहाँ रहते तो सब हैं लेकिन हम एक परमाणुमात्रे द्रव्यको ही ज्ञात 
मे ले रहे हैं तो उस समय दूसरा द्रव्य संयुक्त नजर न आयेगा ! जिस क्षेत्रमे श्राकाश हैं 
याने लोकाकाश उस ही क्षेत्रमे छहो द्रव्य हैं। तो यो एक निरणायिक -हृष्टिसे यह नजर 
अपयेगा कि सभी पदार्थोका यहाँ एक क्षेत्रावगाह हो रहा है.। सभी जब एक प्रदेशपर .हैं. तो 
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“सबके प्रदेशमे सबकी उपस्थिति बनी हई है, लेकित जब किसी एक द्रव्यके प्रदेशको ही 
हदृष्टिमे लिया जा रहा है उस समयसे किसी अश्रन्यके क्षेत्रोंका प्रदेशका अ्रवगाहं दृष्टिमे न 
झायगा ।' अथवा जैसे किसी, एक भावकी दृष्टि की-.जा रही हो - तो वहा विषमपना नजर 
नही आया । इस ही प्रकार जब एक समयका परिणमन हृष्टिमे लिया जा रहा हो- तो वहा 
क्रिसी प्रकारका विभाव. पर्याय बंध पर्याय नही ठहरता .है । हम यहा नग्रवादसे, श्रुतज्ञान्से, 
युक्तियोसे एक समयके परिणमनको जानते है, हम उसकी चर्चा करते हैं, मगर, उपयोगमे 
! छहण करनेकी,बात भिन्‍न है, केवल एक समयकी स्थितिको साक्षात्‌ प्रत्यक्ष जैसे कि आंखों 
- से हम, रूपको देखते है, इस तरह एक समयकी स्थितिको हमारा “उपयोग ग्रहण नहीं 
करता । हम यहा,व्यवहारभे रूप- रगोको भी द्वेखते हैं तो उसकी जानकारीमे भी योग्य 
भ्रन्तमु हत॑ प्रमाण उपयोग लग लगकर जानकारी करने लगते है। एक समय तो इतना 
सूक्ष्म काल है, जैसे बताया गया है कि कोई मनुष्य श्राखकी पलक जल्दी-जल्दी गिराये तो 
एक पलकके गिरनेमे जितना समय लगता है उसमे होती है श्रसख्यात आवली और. एक 
आवलीमें होते है श्रसख्याते समय । उनमे से एक समयकी परिणति की बात कोई सोच 
रहा: हो 'तो क्यां वह स्पष्ट जान लेता है ? युक्तियोसे समभता है । तो दृष्टि विशुद्ध बनाने 
के लिए समयवर्ती राग है, बस कोई ज्यादह काम नही करना है मुक्ति पानेके लिए | एक 
 !समयको ही तो राग होता: है। उस एक समयके रागको हटा दें। सो भैया ! यह केवल 
चर्चाकी 'ही बात रह जायगी । ,मुक्तिमार्गका प्रयत्त (न बन पायगा ।:उसका प्रयत्न है विकार- 
रहित श्रखण्ड,निज चेतन्यस्वभाव॒का अवलम्बन-4 , निज.चैतन्यस्वभावका अवलम्बन ही. हमें 
"मोक्षमार्गमे, बढायेगा;।- रागादिकप़रिणमनके सम्बन्धमे पाचवी बात यह सोचिये कि रागका 
- क्षय होता है श्रौर परमात्मपद-प्राप्त होता है, - वीतराग्रपद -प्राप्त होता है,-तो वहा -भी जो 
, रागका क्षय होता है वह एक समयक्री , स्थितिको लिए-हुए ही राग हो, उसका क्षय होता 
हो, सो बात, नही, किन्तु राग तो एक समयका ही होता है। इसमें दूसरी बात नहो है, 
“किन्तु धाराबद्ध वह योग्य भ्रच्तमु हुतें तक चला हुआ होता है जिसके क्षयके बाद वीतराग 
अवस्था प्राप्त होती है । तो यो रागभावके सम्बंधमे कुछ बातो का स्पष्टीकरण किया ,गया 
है । किक आर हक. 5 0 आय 6 0 8 भय 
' “ विभावके कत त्वका विचार--अ्रब ग्रह निर्णय करते-है कि इस विकारका/ उपादान 
कर्ता कौन है ” इस सम्बधमे यद्यपि पहिले चर्चा कर दी गई थी, लेकिन एक बात जब यह 
उपस्थित होती है कि विकारका अ्रथवा सभी पर्यायोका सामान्यतया श्राधार यह श्रात्मा है 
' और- आत्मा और स्वभ्षात्र ये कोई -पुृथक्‌ नही हैं, तब क्‍या रागादिक विकारका उप।दान- 
कर्ता आत्मस्वभाव होता है ? इसका समाधान देते हुए विचार वारते है । विकारका उपादान- 
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कर्ता आत्मस्वभाव नहीं है। श्रात्मा तो है, यह बात तो कही जाग्रगी, क्योकि आत्मामे ही 
वह॒रागविंकार आया है, लेकिन आत्मस्वभावक्रो रागविकारका कर्ता नहीं कह सकते । 
यद्यपि वह स्वभाव इस समय इस पर्यायरूपमे व्यक्त श्राया है। इतना होनेपर भी विकारका 
कर्ता स्वंभावको यो नही कहा जा सकता कि ऐसा, कहनेपर 'वह विकार भी स्वभाव |'कहलाने 
लगेगा | सो आत्मस्वभाव -तो शाइवत है और विकार भी जब स्वभाव कहलाने लगे तो 
विकार भी शाइवत बन जायगा, "और तव यह बात बन बैठेगी कि विकारको यह श्रात्मस्व- 
भाव तीनो काल करता 'रहता है। है कोई एक ऐसा दर्शन जिसमे यह माना 'गया कि जीवमे 
से विकार कभी भी नष्ट नही' हो सकता ॥ अ्रनन्तकाल तक भी दूरन होगा । जब उनसे कोई 
पूछता है कि फिर इस जीवको क्‍या कभी मुक्ति नही होती तो उस दर्शनकी ओरसे यह उत्तर 
दिया जाता है कि मुक्ति तो 'होती है, ' पर मुक्तिका शभ्रर्थ यह है कि विकार दब गया, और 
तपश्चरण आदिक करनेसे वे विकार उपशान्त हो जाते है, उन्हें।मुक्ति मिल जाती है, लेकिन 
मुक्त जीव दो प्रकारके माने है उस दर्शनने | एक सदामुक्त और एक उपायमुक्त ॥ सदा- 
मुक्त एक ईइवर' वह जगत्तकी सृष्टिका कंर्ता है और उपायमुक्त, यह मुक्त बन तो गया, किन्तु 
बहुत समयके बाद वह सदामुक्त ईश्वर उन्हें ढकेलेगा और फिर वे संसारमे जन्ममरण फिर 
करने लगेंगे । है एक दर्शव जो विकारका कभी विनाश नही मानता, लेकिन यह बात युक्‍्ति- 
सगत नही । इसमे वस्तुका भर वस्तुस्वभावका लोप हो जाय | वस्तुका स्वय निज स्वभाव 
क्या है ? वह स्वभाव हो सकेगा स्वयं सिद्ध भ्रहेतुक, लेकिन विकारभाव क्‍या स्वयंसिद्ध शोर 
श्रहेतुक है ? यह बात प्रकट जाहिर है । यदि अहेतुक होता? कोई तो वह एक समान रहता। 
' सहेतुक बातें ही विषम हुआ करती 'हैं भ्रौरे जो बिना कॉरराके' कुछ' हो वह तो एक ,समान 
' ही रहेगा, लेकिन यहाँ रागादिक विकार एक समान नजर ग्राते' ही नही । प्रत्यक्ष बात है 
कोई विशेष रागी है, कोई 'मंद 'रागी है। तो जब 'यहाँ रागकी विषमतायें देखी जा रही हैं, 
हीनाधिकरता देखी जा रही है तो सिद्ध है"कि ये सेब सहेतुक हैं । जैसा प्रबल हेतु मिलता है 
बैसा ही प्रबल राग होता है । जैसा निर्बल' हेतु 'होता है. उंसकों राग मद होता 'है ' तो राग- 
भाव “ सहेतुक सिद्ध हुआ, फिर वह. संदा रेहेगा, *येह कैसे -.हो सकेगा -?।/'जो बातः जिस हेतुसे 
होकर होती है वह सदा नहीं रह सकती । हेतु मिटा कि वह भी मिटा । हे क्मोका 
'क्षंतर हो गया तो रागभांव बिल्कुल ही मिट गया । तो विकारंका कर्ता श्रात्स नही 
कह सकते।......' दम पल 
*. आंस्मद्रत्यके / विकार त्वेकी ऐकान्तिकताका प्रतिपेध--अब एक यह: जिज्ञासा वे 
सवत्ती कि जब प्रात्मस्वभाव नही तो भ्रात्मद्रव्य तो विकारका कर्ता होगा ? देखिये--इसके 
उत्तस्म इतता समझ लीजिए' कि विकारँका उपादान आत्मा'तो है पर विकारका, उपादान- 
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कर्ता आत्मद्रव्य नही । तो प्रात्मद्रव्य और ब्रात्मस्वभाव दोनोंकी एक ही स्थिति है । आत्म- 
द्रव्य भी विकारका कर्ता नही, क्योकि आत्मद्रव्य भी, ध्रूव है! 'पौर उसे कर्ता मान लेने पर 
, फिर यह पत्मेद्रव्य झत्मविकारका ।तीन काल कर्ता रहेगा । तब विकारका उपाद्वानकर्ता 
क्या है ? देखिये-सामान्यपने।)से यह कहा जा सकता कि,आरात्मा। रागादिका उपादानकर्ता 
है । इसमें अ्रभी कोई विश्लेषण नहीं' किया गया । यहाँ कहे गए वृत्तका विश्लेषण करने पर 
'कहा जायगा कि विकारका कर्ता 'विक्रत।उपयोग है, श्रात्मा नही |, हैयद्यपि श्रात्मामे ही 
राग और सामानन्‍्यतया विकृृत विकार भी श्रात्मा है, लेकिन श्रात्मा,! भ्रात्मद्रव्य, भ्रात्मस्वभाव 
इसको विका रका कर्ता कहा जायगा तो यह तो शाश्वत है, तब विकार भी शाश्वत हो 
बंठेगा । । ' 


विकृतोपयोगछी विभाषकत ता--अ्रब चलिये निरखने कि विकारका कर्ता कौन है ? 
विकारका कर्ता है विक्ृत उपयोग । इसमे भी उपयोगको विकारका कर्ता न समभना, क्यों 
कि उपयोग ओी त्रिकाल रहने वाली बात है, किन्तु विक्रत उपयोग विकारका कर्ता है, उप- 
. योगसामान्य विकारका कर्ता नही । यदि उपयोगसामान्यकों विकारका कर्ता माना जायगा 
तो प्रात्मद्रव्य व श्रात्मस्वभावकी भाँति उपयोगसामान्य शाध्वत है तब विकार भी शाश्वत 
बन बेठेगा । तब यह-निष्कर्ष समभिये कि विकारकी करने बाला विक्ृत उपधोग है अथवा 
यो कहो कि आ्रात्माका योग और उपयोग विकारका कारण है, श्रात्मद्रव्य नही । यहा उप- 
योगमें विकारका आना यह उपयोगकी श्रश्षक्तिसे हुआ है । उपयोग सबल नही है, इस कारण 
से उपयोग विकृृत होता है श्लौर उससे फिर रागादिक विकार बनते है। 


।... उप्योगकी -अशक्तिका-कारण--यह  उपयोगकी श्रशक्ति कैसे हुई ? इसको यदि' 
स्थूलतया इन दाब्दोमे, कह दिया आय नो बात जरा शीघ्र समभमे.झ्रायगी कि. जब उपयोग 
अनेक समयोकी अशुद्ध। अवस्थाके अनुभवमे रहता है- तब, उपयोगकी श्रशक्ति होती है । 
देखिये--इस , ससारी जीवका उपग्रोग; अ्रन्।दिकालसे लेकर श्रब तक यही ,करता आया है 
कि) अनेक समयोका विज्ञाव उप्रयोगमे लेकर क्षुब्ध होता श्राया, बस यह इसकी करतत उप- 
योगकी ,अशक्तिका,कारण-बन जाता है |. यह-बात अ्रनादि.संततिसे, चली भरा रही है कि 
उपयोगकी श्रशक्तिसे' रागादिक विकार और विकारभाव होनेसे .उपयोगकी श्रशक्ति और 
उससे यह विकार ओर उससे-अशक़््ति श्राती चली जा रही है.. यही श्रनादिकालसे होता 

' चला आ रहा, है ।, देखिये--यहाँ भी तथ्य तो यही -है, जिसको मना -नही किया जा सकता 
' कि श्त्येक पदार्थमे-समय-समयमे एक एक परिणमन- होता है। चाहे अशुद्ध परिणमन हो 


* रह्त हो, चाहे शुद्ध परिणमन हो रहा हो, बात सब जगह एक है कि प्रति समयमे एक-एक ... 
5 | मर ही 
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परिणमन होता है, लेक्नि उपयोगमे जो क्षोभ मचता है, आ्राकुलता मचती है वह क्सि 
प्रकार मच रही है ? वह वात यहाँ दिखायी जा रही । सर्दथा एक समयका राग मानकर 
बधमोक्षकी व्यवस्था मिटा देना इससे कोई सिद्धि नही है । होता है,प्रतिसमयमे परिणमन, 
मंगर सम्बंध दिखता है। कितनी धारामे 'यह जीव उन्मत्त बन,पाता है । 
तलावगमसे उपलम्य व कृत्प शिक्षए--निमित्त, उपादान , विकारीभाव:! विकारी- 
भावकी उत्पत्तिका साधन आदिक बातो पर विचार करके श्रब श्रन्तमे यह समभना है कि 
हमको क्‍या करना चाहिए जिससे भला हो ? सब तरफ्से समक लो कि इस नयसे यह 
' बात है इस तयसे यह बात है, निश्चयसे यो है, व्यवहारसे यो है॥ भ्रव हमारा कततंव्य क्या 
है सो सुनो ! व्यवहारका विरोध न करके मध्यस्थ बनिये । विरोधसे मध्यस्थता खतम हो 
जाती है, भौर व्यवहारनयवी दृष्टमि वह बात सत्य भी तो है। फिर उससे हेप क्यो ? 
, श्रत व्यवहारनयका विरोध न, करके मध्यस्थ बनना श्रौर फिर निशव्यनयका आलम्बन 
लेकर निश्चयनयके विषयभुूत चैतन्यस्वभावपर उपयोग देना, इन' उपायोसे मोहादिक भ्रशुद्ध 
भाव दूर होगे । भर मोहादिक अशुद्ध भाव दूर हुए कि श्रात्माका कल्याण है| इस स्थिति 
मे जब कि व्यवहारनयसे पास होकर निदचयनयमे श्राये, तब निश्चयनयसे जो लाभ उठाया 
गया उस स्थितिमे निश्चयनयका विकल्‍प भी टूट जायगा और वहा शुद्ध सहज स्व॑रस 
अनुभवमे भ्रायगा । बस ऐसे हो आत्माका, सहज अनुभव सर्व कर्मोके क्षयका कारण बनता 
है.। नन्‍्ममरण वी सतति मिटा देने का कारण होता है। तब हमारा कततव्य यह है कि 
व्यवहारका विरोध न करके मध्यस्थ होकर निशचयनयके आलम्बनुसे मोहादिक भावोको दूर 
करें और अपनेको निविकल्प अनुभव करें। ' ॥ के 
सक्म ऋजुश्तत्ननयकी दृष्टिमं रागपर्यायकी स्त्रयंनिष्पन्नता--श्त्मामे उपाधिका 
' निमित्त पाकर जो विभावपर्याय उत्पन्न होती है उसको 'नैगम आदिक नयोसे भिन्‍्लं-भिन्‍ल 
रूपमें विदित किया जांतां है । श्रब' इस नव परिच्छेदके प्रसगमे सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयकी 
भ्रपेक्षासे रागपर्यायका क्‍या स्वरूप है, यह वंर्णन किया' जायगा । सबसे पहिले यह जानना 
कि' जहाँ एंक इस दृष्टिसे देख रहे है, जहाँ केवेल एक ही नजरंशआता है तथा वह भी कईं 
: समयो तक चलने वाली बात नही । तात्पर्य यह है कि एक समय तक रहने! वाली 'एक बात 
“को ही ऋजुसूत्रन॑य देखतों हैं। 'ऐसी दृष्टिमे जो रागपेययि विदिते'हुई है-'बतायें-वह 
कहाँ उत्पन्त हुई है ? किसमें उत्पन्त हुई है ” इसके उत्तरमे यदि कोई भन्य पदार्थ कह 
दिया जाय॑ निमित्तसे हुई हैं भ्रथवा यो भी कह दिया जाय कि पूवेपर्याय जो कि 'विढ॒ते थी, 
इससे हुई है, तो इतना भी सहन इस दंष्टिमे नही है। ऋजुसूत्रनयकी हृष्टिमे रागपर्याय 
अपनी सत्तासे है । कुछ सुगम जाननेके लिए क्षरिकंवादके सिद्धान्तका भी ध्यान करते जाये 


अ्रध्यात्मसहस्री प्रवचन तृतीय भाग ३७३ 


तो उससे सुगमता मिलेगी ऋजुसत्रनयके श्राशयको समभझनेमे । क्षरिगकवादमे प्रत्येक पदार्थे 
उत्पन्न होता है और उत्पन्न होते ही नष्ट हो जाता है। कोई भी पदार्थ अपने ही कारण से 
होता है और अ्रपने ही श्राप विलीन हो जाता है। क्षरिकवादकी उत्पत्ति भी इस सूच्म 
ऋजुसत्रनयके श्राग्रहमे हुई है, फिर तो यहाँ कोई ऐसा प्रइत कर सकता है कि फिरं॑ ऐसे 
ऋजुसत्रनयकी क्या जरूरत है जिससे हठकी उत्पत्ति हो जाय ? तो उत्तर यह है इसका कि 
कोई नय हठ उत्पन्त नही कराता किन्तु जहाँ मिथ्या भावना है वह नयका सहारा लेकर 
हुठ कर बैठता है। नय ६5 करनेके लिए नहीं बना क्योकि नयका स्वरूप ही ऐसा है कि 
श्रन्य वातोका विरोध न करके एक श्रपने विषयको वताये। यदि श्रच्य श्राशयका विरोध 
करके कोई नय अ्रपने विषयपर हृष्टि डलवाना चाहता हो तो वह कुनय होगा, सुनय नहीं 
कहलाता । यह उपयोग देने वालेकी बात है कि वह हठ करके जानता है या बिना हुठ 
किए नयके विषयमात्रको जानता है । 
ऋजुसत्रनयकी दृष्टिमें सामयिक पर्यायके अतिरिक्त अन्य अवलोकृनका अभाव-- 
यहाँ यह समझिये कि सूक्ष्म ऋजुसत्ननयकी हृष्टिमे रागपर्याय अपनी सत्तासे है और स्वयं 
निष्पन्त है, क्योकि इस निगाहमे दूसरा कुछ दिखता ही नहीं । जैसे एक पौराणिक कथा 
सुनी है कि द्रोणाचायने अपने कौरव पाण्डव शिष्योकी धनुविद्याकी परीक्षामे एक वृक्षपर 
कोई कागजकी चिडिया बनाकर रख दिया और उन शिष्योको बारी बारीसे बुलाकर उस 
कागजकी चिडियाकी अ्राखमे तीर मारनेकों कहा और उनसे पूछा कि तुम्हे क्या दिखता 
है ? तो वे बोले कि हमे पेड 'भी दीखता, चिडिया भी दीखती, बाण भी दीखता श्रादि, तो 
उन्हे भनुत्तीों कर दिया श्रौर जब-श्रर्जुनकी बारी आयी तो पूछा कि तुम्हे क्या दीखता 
है ? तो अर्जुन नें कहा, कि मुझे तों बाशकी' नोक के सामने दीखती हैं सिर्फ इस कार्गजकी 
चिडियाकी आँख । तेंब श्र्जुनको उत्तीर्ण कर दिया । तो यहाँ यह बताया है कि जो जिस 
दृष्टिमे रहता है उसे केवल वह ही प्रतीत होता है । तो ऐसे ही इन नयोंकी बात है । जिस 
नयके श्राशयमें' जो 'विषय है वहाँ वही उसे प्रतीत होता है। तो  ऋजुसूत्रनयकी ृष्टिमे 
केवल एक समयेंका 'पर्याय' वही सर्वेस्व है क्योकि उसे श्रोर कुछ नजर नही' झाता । तो वह 
रागपर्याय स्वर्यं निष्पन्त है। जो एक समयका राग है वह पूर्व समयमें नहीं श्रौर उत्तर 
समयमे भी नही होता और सिद्धान्त भी यह बताता 'है कि एक संमयकी परिणति पहिले 
ओर आगे नही रहती । पूर्व पर्याय अपने समयमें हुई, दूसरे सर्मय्में दूसरी परिणति हुईं 
इसीके मायने है पूर्व पर्यायव्रा विलय हो गया तो यो  रागपर्याय श्रपनी सत्तासे है, स्वयं 
निष्पन्त है, त'पहिले है, व श्रागे होगा । 
ऋजुश्त्ननयकी दृष्टिमं ऋचु त्ननयके विषयक्के रथ कारययकारण झाधारशधेय भाव 
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तथा विशेष्यविशेषणु भाव आदि रूग्वन्धोंकी अजुपपत्ति---इस रागपरिणतिकी रच्ना किसी 
अन्य पदार्थते नही है, उस पर्यायके सम्बधमे पर्यायके अ्द्योसे ही उस पर्यायकी रचना होती 
है, अन्य कोई कारण नही, और न क़ोई आधार है ।,इस नयकी हृष्टिसे यह भी नहीं दिख 
रहा कि आत्मामे यह रागपर्याय हो रही है। आधारआपधेय भाव, विशेष्यविशेषण भाव, 
कार्य कारण भाव, कोई भी सग्बध जिसमे दो का सम्बंध होता है वह ऋजुसूच्रनयका विषय 
नही । जो सरल वर्तेमानकों देखे उसे ऋजुसूत्रनय कहते है। इसकी निगाहमे वह पर्याय 
पर्याय क्या है ? है जो कुछ सो है पूरा पदार्थ है, प्री बात है, जो कुछ भी दीखा, वह अपने 
समयमे है, वह किसीसे उत्पन्त नहीं होता और न, उसका कोई आधार है, ऐसा यह- राग 
पर्याय इस ऋजुसूत्रनयकी -दृष्टिमे प्रतीत होता है । 
कोई यहाँ यह प्रश्न कर बेठे कि आखिर राणगपर्याय श्राती कहाँसे ”? ऋजुसूत्रन्यके 
आ्राशयमे इस प्रश्न की गुजाइश नहीं । राग रागमे है, राग श्राया कहाँसे ” रागसे ही राग 
हुआ है । रागका तो जो स्वरूप है, रागका जो भ्रपता निजी काल है वैसा ही राग है । राग 
बस एक तत्त्व है, वह परिपूर्ण है, अपनेसे निष्पन्त है, यह ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमि विदित 
हुआ । यह उपादानसे नही होता, पूर्वपर्यायसे वही होता । ऋजुसूत्रनयमे जो दिख रहा है 
वह कहा जा रहा है, ,सर्वेथा ऐसा नही है । राग, पूर्वपर्यायसे क्यो नही होता ? राग उत्तर- 
पर्यायकों क्यो नही उत्पन्न करता ? यो नहीं कि जब वह रागपर्याय है उस समय पूर्वपर्याय 
नही और न उत्तरपर्याय है। जब उत्तर पर्याय होगा तब, यह प्रथम पर्याय रहती नही । 
तो जो है ही नही वह दूसरेका कारण कंसे बन सकेगा, कारण तो वह बनेगा कि जो है। 
पितासे पुत्र हुआ । पिता भी है, पुत्र भी है, हो गया | मथानीसे दही, मथा गया, हो गया। 
मथानी भी उस समय है, दही भी । पर जो बात उस समय है नही, वह दूसरेका कारण कसे 
बने ? पूर्वपर्यायके समय उत्तरपर्यग्न नही,-तो उत्तरपर्यायका कारण पूर्वेपर्याय कँसे बनेगा ” 
देखिये--ऐसी भी बातें कुछ लोग श्राजजलके कहते है। कहना गलत नही है, किन्तु साथ 
५ ही|हृश्को, भी छुलासा कर दें कि.यह हहजुसूजत॒यकी, हष्टिमे विषय भ्रा रहा,है तो वह ग़लत 
न होगा । नयका जिक्र न करके यह बात कही जाय,तो वह बात'निर्ण॑यकी-रही बनती । 
ऋजुब्नज्ननयके आशयमें व्यवह्रकी अज्लुपपत्ति---ऋजुसूत्रनयका तो ऐसा विषय है 
कि, जिस विषयसे कोई व्यवहार भी नहीं बतता। बल्कि कोई ऋजुसुत्रनयका ही ह्वादो 
हो जाय तो व्यवहारका लोप हो जायगा । कोई ,कहे तो फिर ऐसे तयको बताते ही क्यो है 
कि जिससे व्यवहार भी लुप्त हो, बात भी कुछ नही बनी, तो बात यह है कि ऋणजुसूत्रनयमे 
व्यवहारका लोप होता हो तो होओ । जिस वयमें जो विषय श्ाता है वह विषय तो बताया 
ही जायगा । हाँ व्यवहार इस चयसे न चलेगा । व्यग्हारका कारण नैगमच्य है झोर अन्य 
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तय है। ऋजुसत्ननय एक पर्यायाथिकदय है और इससे सूक्ष्म सूक्ष्म है--शब्दनय, समभि- 
रूढ़तनय भर एवभूतनय । देखनेमे ऐसा सोधा लगता है कि ऋजुसूत्रनयसे व्यवहार नहीं 
बनता, मगर समभिरूढ़नयसे व्यवहार बनता है | गो कहा तो गायका ग्रहण हो गया । एव 
भ्रूतनयसे तो व्यवहार बन जायगा | एवंभूततय उसे कहते है कि शब्दका जो श्रर्थ है उसे 
कार्यमे जब वह पदार्थ लग रहा हो उस समय उस हशब्दसे कहना । जैसे पूजा करते हुएमे 
उसको पुजारी कहे यह तो आसान बात है, व्यवहार बन जायगा, लेकिन नही, इससे भी 
व्यवहार नही बतता । यह तो विषय बताया जा रहा है, क्योंकि शब्दतय, समभिरूढनय 
श्रौर एवभूतनय, ये तो ऋजुसत्रनयसे और सूक्ष्म विषय वाले तय है । पर नैगमनय जैसी 
जो दृष्टि बनाये है और समभिरूढतय, एवभूतनयवी बात जोड रहे है तब ऐसा लगता है कि 
इससे व्यवहार बत जायगा । तो ऋजुसन्ननय एक समयकी पर्यायकों निरखता है, उसमें न 
कोई कारण है, न उसका कोई कार्य है । 
ऋजुश्नप्रनयक्री दृश्टिमं निमित्तन मिचिक भावक्की व विशेष्यविशेषशभावकी अनुपपत्ति- 
ऋजुसृत्रनयकी दृष्टिमे राग नेमित्तिक भी नहीं होगे । राग नैमित्तिक तो है, इसको मना तो 
नही किया जा सकता | जीवोमे जो राग होता है वह क्या कुछ निमित्त पाये बिना ही हो 
जाता है ? अगर निमित्त पाये बिना हो तो राय आत्माका स्वभाव बन बेठेगा और फिर 
उसकी व्यवस्था भी न बनेगी । कब तक हो ? कब तक नष्ट हो ? कब नष्ट हो, कम हो, 
ज्यादह , हो, यह कोई व्यवस्था न बनेगी । इस कारण मानना तो होगा कि राग नैमित्तिक 
है। कर्मोदियका निमित्त पाकर रागपरिणति उत्पन्न होती है। लेकिन जब ऋजुसूत्रनयकी 
हृष्टिमे यह द्रष्टा उस राग परिशणमनको निरख रहा है, उसकी दृष्टिमे ग॒ कोई दूसरा पदार्थ 
है, न पूर्द उत्तर पर्याय है; तब वहाँ नैमित्तिक कहा कैसे जा सकेगा ? क्योकि जो नैमित्तिक 
है वह सब राग नही, ,भोर जो रागशक्ति है वह नैमित्तिक नही । देखिये विशेषण विशेष्य 
भाव लगाया तो जाता है, मगर ऋजुसूत्रनयेमे नही लगा सकते, क्योकि ऋजुसूच्रवय जरा भी 
हेर्फेरकी सहन ज्ही कर सकता । श्रगर कैह दिया जाय कि कौवा काला है, लोग कहते ही 
हैं, व्यवहार भी ऐसा चलता है लेकिन ऋजुसूत्रनयके आाशयमे यह व्याप्ति बनेगी तो यह 
बात ठीक कहलायेगी । ऋजुसत्रनयकी हृष्टिमे विशेष्यविशेषण भावकी व्याप्ति नही । ऐसा 
नियम नही कि जितना सारा कौवा हो वह नियमसे काला हो, और जितनी दुनियाकी काली 
चीजे है वे सब कोवा हो ? तब इस हदृष्टिमे कौवा काला है, यह कहा जा सकता है। तो 
जिस नयका कोई ऐसा सक्ष्म विषय है कि विशेष्यविज्ेषण भाव भी नही वचता, वहाँ कारण- 
कार्य भाव बनेगा ही क्‍या ? 
रागको नेमित्तिक न कहा जा सकनेका एक अन्य कारण --अब भर तीसरी बात 
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सोचिये । जब यह कहा गया कि राग नंमित्तिक भाव है तो इसमे राग तो बन गया विश्ञेप्य 
श्रौर नेमित्तिक बन गया विशेषण | जैसे काला मनुष्य है तो मनुष्य है विशेष्य श्रौर काला 
हुआ विशेषण । यो ही यहाँ राग तो हुआ विशेष्य श्रौर नैमित्तिक विश्येषण हुआ,। अब 
यहाँ यह बतलावो कि ये दो चीजे जो सामने रखी है---विशेष्य श्ौर विशेषण, ये पररपरमे 
एकमेक है या जुदी जुदी ” यो दो विकल्प रखे | कोई सा भी विशेष्य विशेषणा ले लो । 
नीला कमल, ऐसा कहा तो बतलावो ये दो बाते हुई ना ? नीला विशेषण है और कमल 
विशेष्य है । तो नीला श्रौर कमल ये दो क्या एक चीज हैं या पृथक प्रथक्‌ । यदि कठो कि 
पृथक्‌ पृथक्‌ बाते है तो पृथकमे सम्बन्ध हो ही नहीं सकता। यह तो बिल्कुल अलग है। 
जैसे वेन्च अलग है, चटाई अलग । जब ये दोनो भिन्‍त-भिन्‍नत हैं तो इनमे क्या सम्बन्ध है ? 
विदेष्यविशेषण भाव क्‍या ? यो ही नेमित्तिक और राग 'ये दोनो भिन्‍न हैं तो इनका 
सम्बन्ध नही बन सकता, और न यह कद्ा जा सकता कि राग नैमित्तिक है। अ्रगर भिन्‍न 
भिन्‍त दो चीजोको भी विशेष्यविशेषण भावमे लगा दें तो कोई किसीका भी विशेषण वन 
जायगी । जैसे काला कौवा, श्रव काला भी जुदा है और कौवा भी जुदा है। यदि ये भिन्न है 
तो सम्बन्ध नही बनता और यदि ये अभिन्न हैं तो एक बात रही, एक ही पदार्थ रहा । 
एकमे विशेष्य विशेषणा क्‍या ? मनुष्य मनुष्य है। इसमे विशेष्य विशेषण क्या ? हाँ कोई 
ऐसा सोचे कि बन तो जाता है ऐसा कि यह मनुष्य तो मनुष्य है, इसमे इसानियत है तो 
यहाँ दो श्रर्थ हो गए । यह मनुष्य विशेष्य है--इसका अर्थ है कि जो ५-५ फिटका मनुष्य 
बैठा है पासमे वह मनुष्य । भ्रौर मनुष्य है, इसका श्रर्थ है कि अच्छे विचार वाला है । 
श्रच्छे करतंव्यो वाला है, तो अर्थ दो हो गए। मगर अर्थ भी दो नही, ऐसा भिन्‍न हो कोई तो 
वहाँ विशेषणविशेष्य क्या बनेगा ” इस कारण राग नैमित्तिक है, यह विशेष्य विशेषण 
हो ही नही सकता । जिस निमित्तसे हमने मान लिया राग, ' उस निमित्तमे राग तो है 
नही । कहते है ना कि निमित्तसे राग होता, निमित्तमे छुदमे राग: नहो बसा हुश्ना है। वहां 
से राग आयगा कैसे ? कर्ममे विभाव राग नही है, श्राश्रयभ्रुत निमित्तमे पुत्र सिन्रादिकमे 
इस, जीवका रागभाव नही है ॥' आयेंगे -वे कैसे राग ”? इस/कारण) राग'नैमित्तिक है, यह 
बात 'नही कही जा सकती । तीसरी बात यह है कि किसीके गुण दोष विसीमे लादे नही 
जा सकते । भ्रगर कर्ममे राग बसा है तो वह कर्म खराब है। वह अपने दोषमे है । उसका 
, दोष श्रात्मामे नही लादा जाना चाहिए। यो ऋजुसृत्रनयकी दृष्टिमे राग्र राग है, स्वय 
निष्पन्त है, उसका कोई कारण 'नही, ,वह नैमित्तिक नहीं । इस तरहसे एक रागपरिणति 


नजरमे श्राती है । ! 
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की । उससे केवल अपने बोधके लिए समभ लीजिए कि हम आपमें जो रागपरिणति है, प्रीति 
जगती है या श्रन्य कोई विभावभाव जगता 'है तो उसके जगनेमे बहुत समय लग जाता है। 
एक ही समयमे नहीं जगता । मगर रागपरिणमन प्रत्येक समयमे होता है । प्रत्येक समयका 
ग्रगिला श्गिला रागपरिशणमन होकर भी जो हममे राग जगता है, ज्सिसे'क्षोभ और 
श्राकुलता मचती है वह एक समयके रागके श्रनुभवकी बात नही, किन्तु धाराबद्ध श्रनेक समयो 
के 'रागकी बात है । एक समयकी रागपरिणति तो इतरी स्क्ष्म है कि जिसके बरिमें यह 
भी नहीं कहा जा सकता कि यह कारणसे हुश्ना है, यहं नैमित्तिक है, भ्रथवा इसके बारेमे 
हम दूसरेको भी समभायें । जब हमने कोई चीज देखी तब हम समभा नही रहे, जब हम 
समभा रहे हैं तव वह चीज नही । तो समभाना भी नही बन सकता है इस दयमे । हम 
जानकर ही तो कुछ समभा करते है। जो भी समभाना है वह जानकर ही तो समभाना 
है। जाननेका समय पहले था, समभानेका समय श्रब है। अथवा तुरन्त जानते हुये भी 
समभा रहे है तो वहाँ भी समय भेद है। जिसके बारेमे समभा रहे हैं उसकी जानकारी 
समभानेसे बहुत हो चुका । तो इसमे न समभने वाला, न समझाने वाला, न नैमित्तिक, न 
कारण, न कारण, न विशेष्य, न विशेषण, ऐसा एक 'समयका रागपरिशमन है। यह सब 
ऋणजुसत्रतयकी दृष्टिमे आया । केवल इस ही श्राधारपर पराधीन न बन जायगा । बात तथ्य 
की कही गई है । प्रतिसमयका रागपरिणसन है और इस तयकी दृष्टिमे वह स्वतत्र है। जो 
लोग कहते हैं कि पर्यायें स्वतत्न है, श्रपने समयमे होती है और मिट जाती है, ये स्वतंत्र 
स्वतत्न पर्याये है, वह इस नयका आशय है, सर्वेथा स्वतंत्र है, ऐसा न कहा जा सकेगा । 
अ्रथवा कार्यकारण भाव है, निमित्तनेमित्तिक भाव है तभी बब मोक्षकी व्यवस्था है । 
मासिक रागपरण्णिमनकी वाच्यतापर विचार--इस एक समयके रागको हम किन 
शब्दोमे बतायें ? कोई क्रिया होती है तो हो रही, हो चुकी, दो ही बाते तो कही जायेगी । 
जेसे कोई जा रहा है, तो पहिचान गए, चूंकि श्रा रहा है, 'श्रा चुका, श्रा गया, कुछ तो 
कहा जायगा ना, पर ऋजुसत्रनयकी दृष्टिमे क्या कहा 'जाय ? हो रहा है, हो चुंका है, 
होवेगा । इनमेसे एक भी बात नही कही जा सकती । जैसे कोई मनुष्य चावल पका रहा 
है, उसे भोजन करना था, तो जब वह लकडियाँ' ही चूल्हेमे डाल रहा था, उस संमय उससे 
कोई आकर पूछता है कि भाई क्‍यों कर रहे हो ? तो वह कहता है--खिचड़ी पका 'रहे है। 
श्रब॒ आप देखिये--डाल तो ररहां 'है वह लकडियाँ, वहाँ श्रमी न चावलका पता है, न दाल 
का, पर वह कहता है कि खिचडी पका रहे हैं, तो क्या उसने गलत कहा ?-* गलत नही 
कहा । और सुनने! वालेने भी झूठ नही समझा, क्योकि उस'सुनने वालेवी दृष्टि नैगमनयकी 
है । श्रगर उससे कोई कह बैठे कि सोहब आप तो चूल्हेके पास लकडियाँ डाल रहे हैं और 
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कहते हैँ कि रिचडो पका रहे हैं, तो यह तो आप गरूत कहते है ? सो उसके उत्तरमे बहते 
है कि वह भी गलत नही कह रहा, वयोकि उसकी र६मतापर जब दृष्टि देंगे तो यही बात 
दिखेगी कि हाँ वह खिचडी पका रहा है। श्रव देखो--वर्त खिचडी पक गईं क्‍या ? *तो 
पक तो नही गई । तो क्या पच रही है ? जो पत्र रही है वह खिचडी नही । खिचडी 
तो उसे कहते है जो पक चुके । तो पच रही है यह भी नही बनता, पक गई यह भी नही 
बनता । तब उसे कहते हैं कि यह पच्यमान पकक्‍व है । कहाँ ले जायें उसे समभानेके लिए ? 
तो इस प्रकार प्रतिसमयमे होने वाला जो रागपरिणाम है उसे रक्त नही कह सकते याने 
राग कर चुके यो न कहेगे, किन्तु उसको बोला जायगा रज्यमान रक्त । भला बतलावो-- 
जिस विपयको समभानेके लिए कोई शब्द ही नही है, जोड जोडकर समभाना पड रहा है 
वह कोई बात भी है क्या ”? उसको समभानेके लिए कोई सिद्धान्त या कर्तव्य न बनाया 
जायगा । ऋजसत्रनयके विपयमे बताया गया है कि ऐसे परमार्थमात्र समयके परिणमनको 
ऋजसत्रनय कहते हैं । । 
नेगम ओर ऋजुम्न्न दोनों नयकि विषयदी असण्डताकी दृष्टि-यद्यपि राग प्रतिसमय 
नवीन-ावीन परिणमन करता हुआ होता-है तब भी समयमाच रागकी दृष्टिमे राग भोगनेमे 
नहीं आता । केवल एक समयवी परिणत्ति निरखनेपर अनन्तर , चतन्यस्वभाव अनुभवमे हो 
जाता है। नैगमनय और ऋणजुसत्रनय इन दोनोका विपय श्रखण्ड है। नेगमनय तो इतने 
विशालको देखता है कि जो अनादि अनन्त है और ऋणजुस्त्रनय उतने एक अ्शको देखता है 
जो अविभाज्य अश है, जिसके फिर कभी अ्रश नहीं हो सकते । तो ऋजुरुंचनयने भी भ्रखण्ड 
को विषय किया और नैगमनय जैसे विशाल विषय वाले नयने भी अ्रखण्डको विषय किया । 
दोनो नयोके उत्कृष्ट विचारमे विषय श्रखण्ड होता है । 
स्वभांवानुभवर्म हो निर्विकल्पानुभूतिकी साक्षात्कारणरूप॑ता--नैगम व ऋजूस्‌त्र दोनो 
का विपय अखण्ड हैं, ऐसा जानकर एक यह ॒जिज्ञासा हो सकती है कि तब फिर अ्रखण्ड 
स्वभावमे पहुचनेके लिए साधन नैगमनयका उपयोग है, तो ऋजूसत्रतयका भी उपयोग हो 
सकता है । ऐसी जिज्ञासा उनकी ठीक है और बात भी;ऐसी ही है कि अखण्डः विषयके 
ननेपर. विकल्प छूटकर स्वभावमे पहुचा होता है। नैगमनयने तो ऐसे श्रखण्डको देखा कि 
जो अवाद्यनत्त, विशाल; है, / जिस दृष्टिमे ज्लेद, है. ही नही । और, क़॒जुसूल्रगयने भी श्रखण्डको” 
देखा । देखिये पदार्थका कालापेक्षया खण्ड होता है, पर ऐसा आखिरी खण्ड ऋजुसूत्र॑यकी 
दृष्टिमे दीखा कि पदार्थका परिणतिरूपमे खण्ड हो होकर ऐसा श्रार्खिरी खण्ड हुआ जिसका 
खण्ड किया ही नही जा सकता । एक समयके परिणमनका और खण्ड क्या हो सकता हे 
तो जिस नैगमनयके प्रयोगमे अनादि श्रन्न्त द्रव्यकों मिरखकर, श्रनन्त गुण पर्यायोका भ्र+*द 
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पिष्ड देखकर उसके चिंतनके मार्गसे झिस उपयोगसे रागका श्रवकाश न होनेसे अ्रखण्ड 
निविकल्प स्वके भ्नुभवमे पहिचानकी विधि बतदी है। इसी प्रकार एक समयकी रागपरि 
ण॒ति अथवा कुछ भी परिणति यदि मननमे श्राये तो वह भी एक ज्ञेय ऐसा बन जाता है 
कि उस माध्यमसे एक चतन्यस्वभावके अनुभवमें जानेका श्रवसर मिलता है । 

प्रतिसमय शगपरिणमन होनेपर भी धारांबद्ध रागके उपयोगसे क्षोभकी व्यक्ति--यहाँ 
यह प्रश्न हो सकेगा कि पहिले तो समयमात्र रागपरिशंतिका निषेध किया, सो समाधान 
सुनिये कि पहिले भी समयमात्र परिणतिका निषेध नहीं किया, किन्तु यह बताया गया था 
कि समयमात्र रागपरिणति क्षोभका कारण नही बनती अर्थात्‌ उसका उपयोग नहीं हो 
पाता । जो वेदन 'कराये, किन्तु धाराबद्ध अन्तमु हतंका रागसमूह यह उपयोगमे रहता है । तो 
यहाँ भी क्रमश ही ऋला उपयोग । उपयोगने भी उस समयके रागको जाना | दूसरे समयके 
रागको जाना, पर यह ज्ञान जंब योग्य श्रन्तमु हर्त तक लगातार होता है । तब ऐसा उपयोग 
बनता है कि वह विकारकों महसूस करनेका कारण बन सकता है । यह बात समभानेके 
लिए कि विकारक श्रथवा झ्राकुलताको उत्पन्त कर रहा हुश्रा इस प्रकारका राग निरपेक्ष 
एक समयका राग नही है'। वहा भी इतनी बात जानना है कि समयमात्र रागकी जानकारी 
में रागका क्षोभ व्यक्त नही हो पाता, अनुभव नही हो पाता । 

परपदार्थमें अपनी एकताका उपयोग बने बिना रागव्यक्तिकी असंभूति-अ्रनुभवका 
मतलब है वेदनका । वेदन होता है ज्ञान और ज्ञेयकी एकता होने पर। जैसे ज्ञान जो हो 
रहा है उसका ज्ञेय बन रहा है रागपर्याय । तो जब रागंपर्यायमे इस ज्ञानकी एकता हुई 
तो अशुद्ध वेदन हुआ | प्रश्चु भी जानता है समस्त लोकालोकको तो वह ज्ञानका विषयमात्र 
रह जाता है और वहा एकता होती है सर्व पदार्थोके आकाररूप परिरंमे हुए इस अन्त: 
ज्ञेयाकारके साथ ज्ञानकी | श्रर्थात्‌ ज्ञान भ्ौर भअन्तज्ञेय इनकी एकतामे शुद्ध वेदन होता है 
और ज्ञान और परपदार्थ ज्ञेगय इनकी एकता होने पर अशुद्ध वेदन होता है। यद्यपि ज्ञान 
की परपदार्थसे एकता कभी' नहीं हो सकती, लेकिन विकल्‍प जो स्वीकार करते हैं, वे तो 
इस ढगसे चंलते है कि मानो परपदार्थसे ये एकमेक हो गए । तो विकल्पमे परपदार्थके साथ 
जातकी एकता होनेपर अ्शुद्ध वेदन होता है और ज्ञानका अन्त जेयाकारके साथ शुद्ध वेदन 
होंता है । तो प्ररविषयक ज्ञान ओरें परपदार्थ जब इनमे कल्पनासे ' एकता होती है । उस 
कल्पनाके प्रसेंगमे जो वेदन होता है वह तो भ्रशुद्ध वेदन है और ज्ञानाकार ज्ञान और ज्ञाना- 
काररूप स्वज्ञेय जब इसकी एकता होती है तो वहा छुद्ध वेदन होता है। जैसे दर्पणके 
सामने कोई चीज रखी है । दो बालक खडे हैं तो दोतो बालकोक़ा प्रतिबिम्ब दर्पणमे आया । 
झ्ब वहाँ देखने वाला कोई पुरुष उस छायाको और दर्पणाको एकमेकरूपसे देखता है प्रथवा“ * 
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परपदार्थपर दृष्टि देकर कहते भी है कि यह बालककी छाया है तो उसने इस निगाहमे 
दर्पणको और परपदार्थकों एकमेक करता हुआ जाना और कोई पुरुष वहाँ यह समझ रहा 
है कि इस दर्पणकी एकता तो इस दर्पणके निजके जो स्वच्छ प्रदेश है उनके साथ है, बच्चे 
के साथ नही है । अ्रथवा कुछ और मध्यरूपमे चलें तो यह जो छायारूप परिणमन द्रव्य 
का हो रहा है इस दर्पणकी एकता इस दर्षणकी परिणतिके साथ है, परके साथ नही है। 
यो भी कोई निरख सकता है। ऐसे ही कोई जीव परपदार्थके साथ श्रपनी एकता समझ 
रहा है, यह मैं हू, यह ही मेरा शरणा है, इससे ही मेरा जीवन है, आनन्द है । इस प्रकार 
परके साथ अपनी एकता करते हैं तो उसका वह अशुद्ध वेदन है । वहाँ क्षोभ उत्पन्न होता 
है। और जहाँ अन्तज्ञेयाकारका ज्ञानाकार ज्ञानका जो ज्ञागाकार है उस ज्ञेयके साथ इस 
ज्ञानकी एकता है | तब शुद्ध वेदन है श्रथवा व॑ह्मा जो अन्तज्ञेयाकार हुआ है, ज्ञेयोका जानन- 
रूप परिशमन हुआ है उस परिणमनके साथ ही ज्ञानकी एकता है, किन्तु विषयश्नत पर- 
दार्थके साथ नही है, श्रत वहाँ शुद्ध वेदन है। यहाँ रागके सम्बन्धमे क्‍या स्थिति होती है 
कि रागके विषयके साथ एकता होती है श्रौर रागकी जो क्रिया है उस क्रियके साथ एकता 
विकल्पमे होती है श्रतएव श्रशुद्ध वेदन होता है। तो अज्ुद्ध वेदनको, विकारस्वरूपको लिए 
हुए राग यह एक समयवर्ती नही हो सकता। एक धाराबद्ध श्रनेक समयका राग उपयोगमे 
ग्रहरामे झये वहाँ विकार जगता है । 
पूर्वापरनिरपेक्ष परिणतिके ज्ञेय होनेपर रागके श्ख जानेका अवसर--यद्यपि राग 
प्रतिसमय होता है, किन्तु मात्र एक समयका राग ज्ञानमे आये, पूर्वापर सस्करार छोड़कर 
ज्ञानमे केवल समयमात्र परिणति ज्ञेय हो तो वहाँ राग्रका अनुभव नही होता, किन्तु एक 
जद्ध विषय हो जाता । ज्ञानमे सापेक्षता न रही । दो द्रव्योका, दो क्षेत्रोका, दो कालोका 
दो भावोका सम्बन्ध लेते हुए जो जानन होता है वह सापेक्ष है। ऐसे निरपेक्ष सम्बन्धमात्र 
की परिणति ज्ञेय होने पर.इस जीवकों विकार नही उत्वन्त होते । तब अ्रपनेको श्रविकार 
स्वरूप झनुभव करनेके लिए यह भी मार्ग है कि किसी भी पर्यायके सुक्ष्त श्रश करके एक 
एक समयमात्रकी पर्यायको ज्ेय करके ऐसा अपना ज्ञानात्मक प्रयत्व करें कि वह शेय बन 
जाय तो यह भी एक पद्धति है स्वानुभव की । श्रनेक समयोकी रागपरम्पराको समूह रूपसे 
उपयोग ग्रहण न करे तो यह भी एक कल्याणकी दिशा है, क्योकि श्रविकारानुभूति होनेसे 
पहिले किस किस. प्रकारके ज्ञान हुआ करते है उनको यद्दि सुक्षेपमे कहा जाय तो यह कहना 
चाहिए कि एक द्रव्य, एक क्षेत्र, एक काल, एक अ्रखण्ड भाव, इनका विचार बते 
विचारसे बढ़कर भावना बने, भावनासे बढकर ध्यान बने और ऐसा ही उपयोग हो 
तो उसके बाद अविकार तत्त्वकी अनुभूति होती है। जैसे किसी वृक्षकी जडकों पानी न 
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मिले तो उसका काम है सूख जाना । इसी प्रकार रागानुभृतिके लिए है भ्रन्य सावन श्रन्य 
का प्राश्रय वह आश्रय जब न मिले तो यहाँ रागवृक्ष भी सूख जायगा | “यो नैगमनयका 
विषय भी अखण्ड है और सक्ष्ममयका विषय भी अभ्रखण्ड है। अखण्ड विषय ज्ञेय होने पर 
श्रखण्ड स्वभावकी अनुभूतिका अवकाश मिलता है। जम्र अकेला ही कोई द्रव्य, भ्रकेला ही 
स्वक्षेत्र, अ्रकेला ही स्वकाल ज्ञेय होता है तो उस ज्ञानका ज्ञेय ज्ञानस्वरूप हो जाता' है । 
दर्शनो पयोगसे यथासंभव तुलना करके समयमात्र परिणतिके शेय होनेपर. कल्याण 
लाभके अवसरका संफरेत--जैसे दर्शनके स्वरूपमे बताया है कि .पदार्थेका ग्राकार न ग्रहरा 
करके पदार्थोंको विशेष रूपसे न मिरखकर जो सामान्य ग्रहण होता है वह दर्शन है, तो अरब 
जरा प्रयोग करके दो देखो । किसी भी पदार्थका हम दर्शन १ २, उस पदार्थकी विशेषता 
प्रतिभासमे झ्राये तो दशन न रहा । उस पदार्थका कोई श्राकार प्रकार रूप रण ज्ञानमें भ्राये 
तो दर्शन नहीं होता । कोई समान्‍्य भी प्रतिभासमे आये तो वह सामान्य प्रतिभास कैसा कि 
पदार्थोंका नाम भी ने आये, पदार्थोका क्षेत्र भी न आये, परिणति भी न श्राये, श्राकार प्रकार 
भी प्रतिभासमे न श्राये श्रौर सामान्य प्रतिभास हो । और सामान्य प्रतिभास भी किया, 
गौर उसमे यदि यह लगाव रहा कि इन परपदार्थोका सामान्य प्रतिभास है तब फिर सामान्य 
ही क्या रहा ? जब इस पदार्थका यह सामान्य प्रतिभास इस पदार्थका यह सामान्यतत्त्व 
ऐसा भी श्रगर सम्बंध लगा दिया गया तो वहाँ सामान्य प्रतिभास भी कुछ न रहा। तो 
श्रव देखिये--दर्शत विधिमे यह जीव कैसे कैसे धीरे धीरे उतरता हुआ कैसा श्रविकारानुभूति 
में पहुंचता है और 'चलो यही प्रतिभास रहा! कि इन पदार्थोका सर्वेपदार्थोका सामान्य: प्रति- . 
भासमे भाया, लेकिन वह सामान्य एक जो सर्वेपदार्थेमि है, उस सामान्य स्वरूपपर दृष्टि जाय 
तो उस प्रतिभासके समय परपदार्थका लगाव हट जाता है। ज 
श्रब॒ किसका यह सामान्य ”? किसका कहनेपर जो उत्तर श्राता वह पदार्थ 
ओभमल हो जाता । अ्रब॒ जब वह परपदार्थ भी ओभमल हो गया तो सामान्य 
प्रतिभासमे प्रतिभास क्या रहा ? प्रतिभास,निराधार तो नही होता । उसके लिए तो कुछ 
विषय वनाना ही पंडेगा ।' जहाँ परतत्त्व खिसक गया, तब'श्रात्मा तो आधार है,. पहिले भी 
था, अरब भी है। कोई अज्ञानी पुरुष यदि परपदार्थके सम्बवमे कुछ जानकारी कर' रहा तो 
उस जानकारीका आश्रय परमार्थत यह ज्ञाता आत्मा ही है। परपदार्थ तो विषयरूपसे 
श्राश्नय है। आश्रय तो परमार्थेत भ्रात्मा ही है, वह कही भी हटाया नही जा सकता । फिर 
यहाँ तो परपदार्थे उपयोगसे हट ही गया, तब रह जाता है यह निज स्व | उस समयमे इस 
श्रविकार स्वकी श्रनुभूति जगती है । तो समयमात्रकी परिणति यदि ज्ञेगय बन जाय तो यह * 
तो कल्पाणलाभकी बात है । 
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ऋज्छवनयक्के आशयमें थ्रात्माके रागकत्‌ त्वकां निषेध--श्रव एक दूसरा विषय ले 
लीजिए । इस रागपर्यायका कर्ता क्या आत्मा है ? विचार करो इस बातका । ऋजुसूत्ननय 
को हृष्टिमें यह प्रश्य किया जा रहा । तो भाई प्रश्तकर्तनि भ्रगर ऋजुसूत्रनयकी दृष्टि की होती 
तो यह प्रइन हो. नही.उठ सकता था । प्रइनकर्ता.कुछ ,भी- प्रश्न ।करे। उसके प्रश्वको मना तो 
नही किया जा सकता। समभा जा सकता है कि प्रइनकर्ताका यहा आशय क्‍या है? 
रागपरिणति किसकी है ऐसी दो जगह दृष्टि होने पर प्रइतकर्ताका श्राश्यय ऋजुरत्ननयका 
नही रहता । ऋजुसंत्रतयकी हृष्टिमें रागपर्यायका कर्ता : श्रात्मा नही- है, क्योकि रागसे पहिले 
जो पर्थाय हुई है, द्वेष हुआ है मानो उस समय,भी यह आत्मा था। श्ात्मा तो, शाइवत है, 
त्रकालिक है। तो त्रैकालिक स्वभावी आ्रात्माका काम एक समयका- रागपरिणमन कैसे हो 
सकता, है ” यह सब ऋजुस॒त्रनयके झाश्यमे ७र्चा चल रही है। जिस समय जिस नयके 
ग्राशयमे चर्चा चलती हो उस समयमे उस नयक्रा ही पूर्ण रूपसे आश्रय! रखा जाय तो, बात, 
सुगम स्पष्ट हो जाती है।. ' ' रा, 

। ऋजुसतनयके आशयमें रागकी नेमित्तिकताकी " असंभूति--- यदि कोई ऐसा सोचने 
लगे कि राग तो नैमित्तिक है, यह श्रात्मा तो कर्ता नही है रागका, आत्मा तो भ्राधारमात्र 
है । उसमे परिणमन होता .है, पर निर्मित्त कर्ता है क्योकि राग नैमित्तिक है। चर्चा रखे 
कोई नवीन कंसी ही । यहा यह परख लीजिए कि इस ऋचजुसत्रनयकी दृष्टिमे राग नैमित्तिक 
है यह कहना युक्त नही ॥ रागका कर्ता निर्मित्तभुत पदार्थ है, यह कथन भी संगत नही, क्यों 
कि रागका निमित्तके साथ समानाधिकरण नष्टी राग तो ,वर्तमान पर्यायमात्र है श्रौर 
ग्रात्मा त्रैकालिक है निमित्त अलग है -और झात्मा भ्रलग है । तो रागका” सामानाधिकरण्प 
आत्मामे नही हो सका और निमित्तमे भी न हो सका। तो रागपर्यायका कर्ता-कोई भी नहीं 
है.। ॥ , 

- ऋजुप्तत्रनके आशपमें रागभावकी स्त्रय॑ निष्पन्नता व-अद्देतुकवा-+--ऋजुसूत्रनयकेः 
ग्राशयमे रागपर्याय, स्वय निष्पन्त है, “स्वय' सत्‌ः है, श्रपने समयमे शअ्रपने श्राप उत्पन्न हश्रा' 
है,।। यह भ्राशय, तो अ्रनन्तर पूव॑वर्ती समयके परिणमंत्को भी नही ल्िरखता । तब रागका , 
ग्राधार ये मिमित्त और आत्मद्रव्य दोनो ही न रहे-। तंत्र क्या।रहा-? आधार 'ही कुंछ नहीं । 
सव परिपूरं हैं, निष्पन्न हैं, .स्वसहाय हैं। ऋणजुसूत्रनयके श्राशयमे कोई दूसरी बात दृष्टिगत 
नही होती । इस कारण यह भी कहा जा सकता कि रागकी उत्पत्ति श्रहेतुक है । किसी 
कारणसे नही होती । यह बात कह रहे है ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिसे | इस दृष्टिमे कार्यकारण 
भाव नही है । मुझे यह बात बरावर कहनी पड रही है इसलिए कि कही यह दृष्टि. छोडकर 
सर्वेथा इसका अर्थ न लगा लेना, अन्यथा कुछ विपय समझमे भी न श्रायगा । भौर उसके 


भ्रध्यात्मसहस्री प्रवचन तृतीय भाग रेफरे 


प्रति शल्य और शंका रह सकेगी । रागपर्यय अहेतुक है| वह किसी भी हेतुमे उत्पन्त नही 
होता । यह बात वैसे समभी जाय ? तो देख लीजिए--जो उत्पन्‍्त हो रहा है एक समयमे 
गपर्याय जो हो रहा ना, उसको दृष्टग्सि लेकर चिस्तन वरिये । वह उत्पन्न हो रहा है या 
उत्पन्त हो चुझ्ा है। एक समयमे एक रागपरिणमन यदि उत्पन्त हो रहा वह किसीकों 
उत्पन्तर नही कर स्कता। वह पहिने उत्पन्न तो हो ले,।. उत्पन्न हो चुके तव वह उत्पन्त 
करेगा दूसरेको । यदि कहो कि जो उत्पन्त हो चुका राग, वह करेगा उत्पन्‍्न दूसरे रागको, 
तो सुनिये इस विधिसे रागकों दो समय रहना पडेगा । एक तो उत्पन्न होनेके लिए समय 
लगेगा, फिर दूसरे रागकों उत्पन्त करनेके लिए श्रन्य समय होगा । और दो समयमे कोई 
परिणति रहती नही । प्रत्येक परिणति प्रपनी-अपनी एक-एक समयमे होती है, ओर साथ 
ही यह भी विचारिये कि जो रागपरिणमन उत्पन्त हो रहा है। यदि वह आगेकी रागपर्याय 
को उत्पन्त करने लगे तो जब उसमे दूसरे परिणशमनको उत्पन्न करनेकी शक्ति है तो ऐसी 
श्रागेकी अ्रन्य और पर्यायोको उस ही क्षणमें क्यो नही उत्पन्त कर देता ? कर देना चाहिए। 
फल क्या होगा कि भविष्यकी श्र-न्‍्तपर्यायोकी यहु एक समयका पर्याय उत्पन्न कर देगा। 
जब एक समयका राग,पहिले समयके रागको उत्पन्त करता है याने अश्रगले समयके रागका 
सद्भाव नही है, और जिसका सदभाव नही है उसे जब उत्पन्न करने लगा यह समयवर्ती 
राग, तो भविष्यकी असद्भावमे अनन्त पर्याये भी हैं ना, उन्हे भी उत्पन्न कर दे, तब एक 
ही समयमे सब पर्याये हो जानेसे फिर पर्यायोका आगे श्रभाव हो जायगा । कुछ रहेगा ही. 
नहीः। तो यो द्रव्यका भी अभाव हो जायगा। इस कारण यह नहीं कह सकते कि.जो 
उत्पस्त हो. रहा है: वह अगिली रागपर्यायको उत्पन्न कर देगा । यदि कोई सोचे कि नही, 
उत्पस्न हो चुका है चह रांग-पहिले समयमे, वह क़रेगा।दूसरे समयके रागको उत्पन्न, तो, 
जो उत्पन्त हो चुका वह उत्पन्त नही कर-सकता । क्योकि उत्पन्त हो चुका 4 एक समय; 
उसका पूरा हो गया-। अब उत्पन्त करेग़ा तो दूसरे समयमे करेगा । तो वह रागपर्याय अब 
दो, समयमे आ गया । जब कोई। एक परिणति दूसरे समयमे आरा गई तो तीसरे चौथे झादिक 
अनन्त समयोमे भी बनी रहे, इसे कौन रोक सकेगा ? और जब कोई न रोक सका, समय- 
मात्रका परिणमन भविष्यके सवे समयोमे रह-गया तो इसके मायने यह है कि वही रह गया, 
कूटस्थ अपरिणामी हो गया'। तो यो रागपर्यायका कोई हेतु नहीं "बनता, अभ्रतएवं रागपर्याय 
अहेतुक हैं । हज 
ऋजुच्त्ननयके आशयमें पृ पर्यायके अभाषमें उत्तरपर्यायके उत्पादके कारणत्वका 

अभाव -कोई यह सोचे /कि यह हेतु बना ले कि पूर्वपर्यायका श्रभाव उत्तरपर्यायका - कारण 
बनता है तो पूर्वे समवर्ती रागका श्रभाव होते ही अब रागपर्यायका कारण हो जायगा 


शंख 
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सो भी बात न्ही, क्योकि भ्रभाव भावका कारण चद्ठी हो सकता | असत्‌ रुतका वारण न 
होगा । पूर्वेपर्याय न रहे, वह उत्तरपर्यायका कारण वँसे होगा ? इन बवातोसे यह सम 
लीजिए कि यदि कोई ऐसी चर्चाये करता है कि शभ्रभाव भावका कारण नही । पूर्वे समय- 
वर्ती, परिणति उत्तर समयका साधन नही, तो ये सब बाते ऋणजुसत्रनयके विपयमें है | यदि 
इस नयका बल दे करके नही कहा 'है. तो ऐसी चर्चा एक स्वरूपके “विस्द्ध! भी बन सकती है 
गौर कल्याणकी दिशासे दूर हटा सकती है । । 
प्रतिसमय अतिसमयकी परिणतिकी परिंपृर्णता--इस समय सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयकी 
दृष्टिसि रागपरिणतिका निरखन कर रहे हैं श्र्थात्‌ एक समयमें जो विभावपरिणमन होता 
है उसकी स्थिति क्या है ” इस नयसे यह बतलाया कि वह राग किसीसे उत्पन्न नहीं होता 
और किसी अन्यसे नष्ट नही होता | अपने आप ही उत्पन्त होता है भ्रौर स्वयं ही नष्ट होता 
है । राग कहो, कषाय कहो, कोई सा भी विभाव परिणाम कहो, सबका उपलक्षक है यहाँ 
राग । तो एक ससयमे जो हम श्रापमे रागपरिणति बनती है, देखिये उसे हम इन्द्रियसे 
नहीं जान सकते, युक्तिसे ही समझ सकते हैं कि जब दो मिनट तर्क बराबर 'राग करते है 
तब समभमें श्राता है कि हाँ यह राग है | तो आखिर एक मिनटमे भी तो कुछ राग हुभ्रा । 
एक सेकेण्डमें तो कुछ राग हुआ्ना, एक सेकेण्डके श्रसख्यातवें हिस्सेमें कुछ राग हुआ, भ्ौर 
जिस' समय'जो परिंणमन होता है वह परिपुर्णो होता है। लोग कहा करते हैं कि हमारा 
यह काम अघृरा पडा है लेकिन अप्लूरा तो कोई होता ही नही है । कौनसी चीज ऐसी है 
जो भ्रध्री हो ” एक भी चीज ऐसी नही जो अ्वरी हो | श्र्वृरापन तो कल्पेनामे है। घोज 
मे अ्रधूरापन नही ।" मान लो श्राप सकान बनवा रहे, उसकी भीत अभी श्राधी ही बन पायी 
तो लोग कहते हैं कि श्रभी यह काम तो अधूरा ही हुआ: है । पर ऐसी बात नही है, उसमे 
जो ईंटें, मिट्टी श्रादिक चीजें हैं वे! तो एक' एक पूरी पूरी चीजें हैं। उनमे श्रश्वरापन रहा 
कहाँ ? श्रद्वरापन तो इस कल्पनामे है कि जो यह सोच डाला था किःहमे यह काम श्रभी 
करना है, किन्तु ऐसा हुआ नही, सो यह कल्पना ही तो है ।. श्रद्वरा तो 'कोई पदार्थ होता 
कस प्रतिस्तमय !प्रत्येककी परिपूर्ण ताका5 रहस्य--प्रत्येक, पदा्थेई प्रति)समय परिपूर्ण है ।" 
इस बातको श्रन्य दाशैनिकोने इन शब्दोमे कहा है--पूर्णमद पूर्णामिद पूर्णात्पूर्णमुदच्यते । 
पूर्णात्पू्णमादाय पूर्णमेवावश्षिष्यते । । उनका है यह श्रद्वेतवादका सिद्धान्त । यह पूर्णों है, यह 
पूर्ण है. । संस्कृतमे “यह” इस शब्दके वाच्रक दो शब्द प्रधान हैं। एक श्रद्स्‌ शब्द झौर 
एक इदं शब्द | इद मायने यह और शरद मायने यह । लेकिन ये भेद हिन्दीमे तो नही भ्रा 
« पाते । सस्क्ृतमे ये भेद भ्रा जाते हैं। एक बहुंत निकटवर्ती 'यह' कां नाम है श्रौर एक यह 
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श्रन्य जगहके 'यह' का नाम है । जैसे कोई कढता-है कि यह -बन्धु मेरा।है भ्रौर कोई कहे कि 
भेरा तो 'यह' श्रात्मा है, तो 'यह' शब्दका प्रयोग दोनो :जगह-हुआ,/ फिर भी: भ्रन्तर-है । 
इसका विश्लेषण करने वाला शब्द हिन्दीमें नही. है, लेकिन -:संस्कृतमे: है।:श्रद:.' झौर इदं । 
तो इस ही दृशने जब भेंदहष्टिसे देखा, तो यह ब्रह्म -दीखा; |उसे भी यह” ';शब्दसे बोला । 
जब प्रभेददृष्टिसे देखा तब यह स्वयं ब्रह्म -दीखा, उसे भी 'यह' शब्दसे बोला ।.यह ब्रह्म यह 
पूर्ण हैं, परिपूर्ण है, अ्द्वरा नहीं है.। मोटे रूपमें कहा कि यह, ब्रह्म परिपूर्ण है और पूर्ासे 
पूर्ण 'निकालता गयो है, पूर्णा ही निकलता ; है और पूण्से, पूरों निकल करके भी. रह क्‍या 
“जाता हैं? पूर्ण ही रह जाता है;। ऐसा ही कोई विलक्षण' हिसाब है .कि।पूर्ण है 'उससे जो 
भी निकला सो पूर्ण भर जो शेष बच्चा सो भी पूर्णो ।- यह, बात,कही है उन्होंने अ्रपनी भक्ति 
में श्रद्धामे, जिसका कि प्रेक्टिकल उपयोग न कर सर्वे गे, लेकिन यह श्रपने श्रापमे घटायें तो 
प्रेक्टिकल घटेगा, व्यावहारिक समभ बनाता. हुश्रा -घटेगा,।। यह मैं श्रात्मा पूर्ण हैं॥ 'पूर्ण 
' नही हैँ वया ? मेरा श्रभी सत्तत बन नही पाया क्या ? उस- सत्का, किसोते निर्माण किया 
है बैया ? कई समयोमे निर्माण होता है क्या ? नही ।- मैं पूर्ण हैं क्योकि सत्‌ हैं । जो सत्‌ 
होता है वह परिंपर्णो होता है। कोई भी-चीज है श्रौर-हो श्रध्वरी, ,यहाबात बन ही नही 
सकती । है तो भ्रद्टरी .क्‍या ” प्रधूरा तो कुछ होता ही नही । चाहे श्रसत्‌ कहलो ।: श्रसत्‌ 
भी कुछ होता नहीं, मगर समभमे बात श्राती है ।;, खरगोश, मनुष्य, गधा श्रादिकके सी गे 
श्रसत्‌ हैं, ऐसा लोग कहते “भी .हैं |. प्रयोगानुसार ही, समझ लीजिए, पर श्रधूरेके लिए तो 
बताओ कुछ कि. फलानी ,चीज अधघूरी है ? अधूरा कुछ नही होता;।- तो यह -मैं आत्मा पूर्ण 
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से 'पूर्णो निकल बंठे। पूर्णमे से निकलेगा तो पर्याय्र. निकलेगी-॥ द्रव्य; नही, पदार्थ नही, कोई 
सत्‌ नही । पंर्णंसे जो निकलेगा वह क्या 2 पर्याय -।- श्रौर्‌-जो पर्याय तिकली-वह पूरण:।है। 
कोई पर्याय भ्रध्वरी नहीं होती । कोई काम- कर रहे हैं, मानव लो- क्रिलएक क्रौरः उठाया. खाने 
के लिए श्र उसे कौरके ह आनेमे मुंह तक,ले जानेमे-मान, लो>श्ाधा:सेक्रेण्ड:लगा ॥प्या 
उसे प्रा सेकेण्डके हजारो भाग लगे तो धालीसें,हाथ एक. अंगुल उठा, तो-जो-हाथकी परि- 
णतिं बनी वह' पूरी हैं कि भ्रवृरी । पूरी । .एक-अंगुल उठी-तो,वह भी-प्री -पर्याय है।' 
कल्पनामे इस जीवने भ्रेघ्तरा मान लिया है | समभो उसने यहाँसे, कौर उठाया मुखमे रखकर 
चबानेके लिए और जरा सी देर लगे गयी तो बीचकी जो हाक्षत है- उसको; कल्पनासे इसने 
प्र्तराी कहा, प्र अधूरा तो कुछ होता हो-नही.। तो प्रतिसमयमे जो: मेरे आ्ात्मामे परिशमनः 
होता है' वह परिशमन ४ी पूरा है। तो प्रासे पूरा निकला । इस परे मेरे श्रात्मासे यह...-« 


ऊ्‌ < 
। 


हज 
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: पूरा पर्याय निवला तो वहाँ क्या बचा ? पूरा ही बचा । शुन्यसे शून्य निव ला तो वया बचा ? 
शुन्‍्य ॥प्रासे-पूरा निकला तो कया बचा? "परा 'ही' बचा । कुछ भी स्थिति, हो, मगर यह 
हालत जरूर है कि प्रामे से कुँछे भी अंरी निकल जावे मगर वह परों पर्णा ही. बठा हुआ. है । 
वाह रे- गजबका हिसाब, कितंता 'गहरा तथ्य है। "' ' ' हु 

!* ॥ ४ ऋजुसूत्रनयके आंशयमें प्रतिसमयकी प्रिणतियोंके विनाशकी अहेतुकता--यह .सृक्ष्म- 

- /नयकी दृष्टिसे एक समयके रागपरिणशमनवी 'बात चल रही है कि वह रागपरिणुमन पूर्ण 

: ।है.। तो यह ऋजसमनंयकी'हंष्टि'.है ना'? बह तो एक समय॑वर्ती पर्यायको देख रहा है। वह 

/ कैसे -वत्ता * अपने आप वर्नी । किसी लडके से नहों निकला । जैसे किसी .लड़केसे प्रेम,हुआ 

।"तो क्‍या वह प्रेम उसे लडकेसे मिला ? नहीं * कर्भौदयसे नहीं निकला । पहिले राग-कर 

, 'रहे थे।उससे भी नही निकली किन्तु वह राग अपने आप बना, - अ्रद्देतुक है, उसका कोई 

7कारणा नही | सीरी वात॑ सुनते हुए ऋजुसत्रनयवी दृष्टिको न॑ हटाना, _ नहीं तो समेभमे,,न 

“आयग़्ा | इसी प्रकार * रांगके नाशेके सम्बन्धमे अगर पुछा जाय कि कैसे राग नष्ठ होगा 

ः तो 'उसका उत्तर हैं कि विनाश भी अहँतुक है, कोई अन्य किसी कारणसे नष्ठ नही होता । 

। हुश्लां और नष्ठ' हो गयों, बरस यह उसीका'ही काम है।. किस समय हुआ और विस समय 

(नष्ठ' हुआ ? ,दोप्समयातो ठहंरतों 'ही नहीं, समय क्या वंतोवे ?. बही समय है .रागके 

[उत्पन्न' होनेका और*्वहीं समय है नष्ट होनेका । वह राग किसी को उत्पन्न नही करता 

!किसीसे रुष्ट'नही होता; ऐसा 'हं रेा।गपरिणमनका' विनाश अहेतुक है मेटेगा, बसे? एक 
समयको हुँश्ा श्रौर' अपने! श्राप “मिट गया ॥ मिटाने वाला कोई नहीं है। ., . «+ पतन 
/४ ॥आजुसत्रनयमें' कारण द्वारा ' रागको अभाव किये जानेको अलुपर्त्ति :अगर, कोई 
दूसरा *हेतु हो'रागेंकी मिटाने वाला तो 0 बृतलाओ कि ज्से कारखाने कया किया; | मृही 
तों कह्देगे-+रागको ग्रेभाव' किया, तो रोगेका प्रभाव, इसको वँया अर्थ है ? :निषेध्तके दो. अर्थ 
हेआ करते हैं॥१ एके तो यह कि नही, बसे; केवल अ्रभाव खत्म |. दूसरा: यह ,कि:. उसके 
एवज़मे आर कु ग निषेधर्के' दो श्र्थ हर (जगह होते है, .जये कीई कहे कि अब्रतीको भोजन 
करावो/तो अन्रतीके मायने कया | इसके दो. अर्थ हुए । पक तो 2 ' श्रत्रतीको भोजन कुसझ़ो 
इसका श्र्थ हैसब्नेतीकों भोजन न करांभ्रो । दूसरा श्र जो | रहित. है- से, भोजत्त- 
कराओ। 5 किसी: क रिणने प्रा बनाया, > तो र किया, इस सा. कि कुछ नही 
किया १ दूसरा करनेके लिए कुर्छ न बितायों जा सकेग गा हू कहते हैं प्रसज्यप्रतिषेध, मायने 
वस' रागका अंभाव[<रागंका निर्षध ।” किया कया 7 भन्‍्य कुछ + ..) शुच्य किया । करने को - 
कुछ नहीं । निषेधकी हपरां अर्थ होता है पर्येदास । 


रथ न रागका भभाव किया, मायने कुछ 
किया॥>/'करयाँ किया ? कुंछे। तो इन दोनो अंथथ्म से अगर लगाते हैं,कि ,कारणने 
होए। अतीत हा आया 7 8 जेट? है कर: ४ 


है. 
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रागका 'अभोव/किया, मायने शुय किया तो रा" प्रेसज्य था, उसका प्रतिषरेध किया, मायने 


ञ»ज हे 


राग "नही किया! तो इसको अर्थ हैं कि रॉगको नहीं करता । तो हेतु -ने वया किया ? वहाँ 
तो/हेतमेः निषेधमात्र व्याप्त: रहा ।' निषेध हीं करने वाला तो रहा, श्रभावका कर्ता तो न 
रहा, निषेध किया" यदि कहो कि रागाभांव करनेका यहाँ पर्धदास अर्थ है, मायने रागका 
अ्रभाव कियाँ: पयाने करेनेमें अ्रभाव आया तो वह प्रभाव उस रागसे भिन्‍न है कि अभिन्‍न ? 
--कारंशाने रोग्क &अ्र्भीवे किया बयां किया? रागका अभाव ।_ यह श्रभाव रागसे, जुदा है 
या एकमेंक चीजे हैं”? अगर कहो कि जुदा है तो अ्रभाव क्या ? राग तो ज्योका त्यो रहा 
_ क्योकि -राग जुदी है, अ्रंभावे जुदा हैं। अभांव किया तो कर दिया, मगर -उससे रागपर कोई 
० आँच नहीाआई अगर कही कि राग और अभाव दोनों एंक हैं तो अभाव क्रिया; तो; राग 
(क्रिया। जब इनमे .एके बने गया' तो अ्रभाव किया, इसका श्रर्थ है कि राग किया ,। सो अ्रनर्थ 
हो गया. * तो रागकों अभाव करने किसी हेतुंसे संभव नही ॥ वाक्य ही नहीं बनता.॥ उसका 
“अर्थही "नही वेठेता, ” इसलिए' रागका' विनाश किसी कारणसे नहीं होता ।..बह तो अपनी 
"क़लासे/उत्पंत्त-हैश्ी हैं” और 'प्रपनी कलकि श्रेन्तसे श्राप न॑ष्ट होता है।_ तो रागका भ्रभ्ना 
'किया;' इसका अं अगर निषेधमात्र है तो करनेकी बात नहीं श्रायी । और भगर कुछ करने 
ध्वाली बाताहै तो भिन्न है तो रागपर आँच नही प्रभिन्‍न है तो भभाव कियाका अर्थ .है राग 
"किया, तोररागेती पहिले समयमःहीं उत्पन्न होगा.। उत्पन्न होनेसे दया किया. ? जो. उत्पत्त 
हो चुका: उसके करेंता क्या!” निषिधंकी ग ब्ारत अभावकी बात, विनाद्ञकी बात तो बादमे की 
जायगी । तो जो उत्पन्न हो गया उसकी उत्पत्ति कया ? इस काररंा यह समभो कि रागका 
विताश/भी-अहेलेक है । एके त/  : £ । 2 सन 2 
४ रपऋंजुसूत्रेनर्यकी * हेष्टिम बात यहे है कि. नाशका कारण जन्म हु । जन्‍म हुमा: त्तो 


8 4छः) «वे के. ॥ वैहरे 


वह" नष्ट हो गयां”। नांशेकी कारण जन्म है। श्रौरं जन्म जिस समयमे हुआ उसी समय 


उसका -नाश$हो गया वह ठहर 'नही' सर्कता दूसरे सेमयम । तो पदाथकि विनाशका कारण 
पदार्थोकी/ उत्पत्ति है व इसका लम्बा भ्र्थ नहीं लगाना कि हों बात तो ठीक रहो... /सनुष्यके 


मरनेके कारण मेंनुष्यका जन्मे है, इतना लेम्बा अर्थ नहीं हैं इस दृष्टिमें, (योकि जन्म हुआ 


५०४ सालपहिलेः और मरण हो रहा १६ सोल बाद तो क्या ४० वर्ष, तक जुल्म होता, 


रहाः) ४४ साले तक तो. उर्सकां जीव॑र् चली, जन्म ने चला, जन्म तो किसी सेकेण्डमे हुआ: 
था, इसका संक्षिंप्तं अ्रथ' लेनी है । जन्मे होना वही मरणाका कारण है, वही विनाशका. 


समय जा 


काररा 'है । *अंर्थेत्‌ जिंसा समय जत्म हुआ उर समय रुष्ट हुआ, ऐसा यह सगपरिणमत 
है ।" अगर' उसी समये नंष्ट'न मौना जाय, ' जी उत्पन्न हुआ वह दूसरे समय रह गया तो 
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दूसरें समय रह गया ठेसेमे जब कीई अड़चन' ने आयी तो तीसरे समय क्यों अडचन श्रायगी ? 


ज्चग 
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तीसरे समयको राग आया, फिर उसके बादके सम्योभे क्यो - झडचन झायी ? पर।ऐसा नही 
दिखत्ता, इससे विदित होता है कि रागका जन्म ही- रागके नाशका कारण बन,जाता! है। 
यह बात चल रही है सूक्ष्म ऋजुसूत्रनयके भ्राशय. की ।_-इसमे,,ब्रह॒त -झधिकते समभमे भाप 
लोगोको न आता होगा तो इतना तो समझे आता ही-होगा कि कितनी कठिन बात * कही 


“जा रही है ? (हसी)। ओर उससे यह प्लंदाव लगाग्ना जा रहा होगा कि जिन-ऋषि सतोने 


तत्त्वके विवेचनमे इतना श्रम किया उनको कितनी हम झापपर-करुणा बुद्धि थी ? देखिये-- 
उन्होने 'कितने सूक्ष्म तत्त्वका किस क्सि ढगसे,दिग्दर्शन कराया ? तो इस हृष्टिमे जन्म ' ही 
पदां्थंकि विनाशका' कारण है क्योकि जो पदार्थ उत्पन्न हुआ झभोर एकान्तर- समयमें नष्ट 
हुंआ हो तो बादमे भी किसीसे नष्ट नही हो सकता ।.रागपरिणतिकेसम्बंधमे सूक्ष्म, ऋजुनय 
की अपेक्षासे वर्णन आपने बहुत समयसे सुना; कई ,दिनोसे सुना:। सुनकर ऐसा-लगता। होगा 
कि ऐसे रागपरिणमनका क्‍या करें ? न हाथ आता है, तः कहनेमे आता है और, ऐसा राग- 


' परिणमन जो होते. ही नष्ट हो जाता है पर पूर्ण है, किसी कारणमे नही, हुआ । , तो उस 


रागसे कर्मबन्ध तों होता.न होगा ? अच्छी सुनाई बात-और ऐसा ही रहे तो,विजय- ही 


' विजय है, न बन्ध होगां, न कंर्मबन्ध । बात है, चल रही, मौज झा रहा, कोई-खानेमे मौज 


'मानता है, यहाँ तत्त्वचर्चामे झानन्द भरा रहा. है, . ज्ञानके झ्रानन्दकी तुलना विषय्॒का- भ्रीनन्द 
नहीं प्राप्त कर संकृता । विषयोके आनन्दमे क्षोभ भरा-हुआ है.। श्राप कितना“ही- आनन्द 
भोग लें, कितना ही.सुख भोग लें, पर कोई भी विषयसुख-ऐसा- नही; जो शान्तिपुर्वेक ' लूटा 
जाता हो, पर ज्ञान किया जानेका आनन्द शान्तिपू्वेक-मिलता-है । ० <- , +। (४ए 
. 'ऋजसत्रनयकी रृष्टिमें बन्ध्यवन्धक्भावक्ी व बध्यधातकभावकी असंभूति--समयमात्र 
रागपरिणमनकी बात है तो इसमे बंध्यबधक- भाव न-बनेगा- और फिर इसमे बध्यघातक 
भाव भी न बनेगा । कोई किसी की हिंसा करने वाला है ही-नहीं। क़ोई किसी-को मार 
नही सकता, कोई किसीका कुछ कर त्ञही सकता ।--चीज-है; एक-एक समययमे- है,:वह स्वयं 
नष्ट हो जाती है, वह दूसरे का क्या करे ? तो फिर किसीको-कभी-हिसा भी ने लगेगी, पाप 
भी न लगेगा, कर्मवन्ध भी, न होगा । _यह,तो बडा. भ्रासान तरीका मिल गया ।'ऐसी अगर 
जिज्ञासा है तो इस सम्बन्धमे यही कहना है.कि हाँ, सृक्ष्मऋणचुसूत्॒नग्रकी[हश्मिःऐसा-है जैसी 
कि जिज्ञासो हो और उसमे सोच डालना. कि न-उसमे कर्मबन्ध है, न -उसमे हिंसाका दोष 
है, न उसमें पापकी बात है। हाँ ब्रात तो ऐसी ही है । सूक्ष्मऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमे कि न 
कोई बधने वाला है श्र न बाँधने वाला,_न कोई मरने वाला है, न-मारने वाला । क्योकि 
इस नयकी हृष्टिमे पदार्थ एक है और वह पदार्थ भी द्रव्यसे एक, क्षेत्रसे एक । राग एक समय 
मे' जो कुछ है उतना मात्र है। उसमे जब दूसरी बात -हो तही है. तो वन्ण्यवन्धकमाव कैसे 


क०+ ल्‍औन 
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हो ? बध्यबंधक भाव होता है दो मे । एक ब्धेने वाला श्रौर एक बाधने वाला । इस नय 
की हृष्टिमे बन्धन नहीं | इस नयकी हृष्टिमें मरना मारना नही, क्योकि इसका विषय एक 
है, और इस तरह दोनोका सम्बन्धभी नहीं । सब पदार्थ अपने अपने रवरूपमें है, पुदूगल- 
कर्म अपने स्वरूपसे है, आत्मा अपने स्वरूपमें है, श्रौर एक दूसरेके स्वरूपसे बिल्कुल बाहर 
है । मानो दो भाई अगर बहुत प्रेम करनेके कारण एक दूसरेके गले मिलते है, दोनो एक 
दूसरेसे चिपक कर हृदयसे वात्सल्यता प्रकट करते है तो' क्‍या वे दोनो एकमेक हो गए ? 
श्रे वे दोनो ही - प्रयने अपने विकल्पोके क्षोभ श्रपने-अपनेमे मचा रहे हैं। यो ही प्रत्येक 
पदार्थकी बात है। एक पदार्थका दूसरे पदार्थसे रंच मात्र भी सम्बन्ध नही है, एक पदार्थका 
दूसरे पदार्थमे प्रवेश नही हैं। श्रब श्रापने जाना होगा कि यह रागपरिणति जो बतायी जा 
रही है वह वर्णान्‍्मे नही श्रा सकती । ऐसा सूक्ष्म विषय है | उसवो कहने वाला दुनियामे 
कोई शब्द ही नहीं है। , / 
आत्मतचभावनाकी कल्याणसाधनरूपत्ता--जितना चितन मनन श्रपने आत्मासे 
सम्बंधित होगा वह कल्याणमे श्रवश्य' साधनभूत है। श्रपने श्रात्माका जो श्राजक््ल मलिन 
रूप चल रहा है, उसका भी विचार हो, वह भी कल्याणके लिए है । हा उस मलिनरूपसे 
एकता हो जाय तो वहा तो श्रात्माके सम्बन्धमे कुछ विचार ही नही रहा । अपने आपके 
सम्बन्धमे, जितने चिन्तन, मनन, विचार होगे वे कल्याणके साधन है । यो तो सभी लोग 
मैं मैं कह कर अपनी ही बात सोचते हैं लेकिन आत्माकी हृष्टिंसे अ्रपनी बात नहीं सोचते । 
अन्दरसे झ्रावाजः श्राती है, एक लगाव रहता हैं उसमे मै का प्रयोग करता तो है, मगर 
श्रात्मा है उस शभ्ात्माके रूपसे!मैं का 'विचार नही है। एक कुछ है, उसमे किसी 'तरहका 
विचार होता है--श्रज्ञानियोंकां, किन्तु श्रात्माके ढंगसे उस रूप विचार चले, वह विसी'न ' 
किसी अशमे लाभकारी है। मैं मलिन हूँ, मेरी अ्रव॑स्थां इस रूप मही' है, जन्म मरण ये' 
तो 'विडम्बना हैं, जन्म मंरणसे हमे छूंटना है, किस प्रकार छुटकारा मिले ? इत्यादि रूपसे 
विचार होना चाहिये ।. जीवनमे जैसे लोग अ्रनेक प्रकार सोचते हैः कि मुझे यह करना है," 
यह करना है, तो वेसे 'ही उन्हे धह सोचना चाहिंए 'कि सुझे तो इस जन्म मरणसे छूंटना 
है । जन्म मरणसे छुटकारा मिले, देह कर्म आदिकसे सम्बन्ध न रहे, मैं केवल रह जाऊं, 
यह बात उद्देश्यमे आ जाय, फिर उसका कल्याण बन बैठेगा । उद्देश्य ही श्रभी नहीं बनाया 
बहुतसे जीवोने, इस कारण वे'क्या प्रगति कर सकेगे ? जिनका उद्देश्य बन जाता है वे चक्र- 
वर्ती भी. हो और -छहो खण्डके राज्यमे भी पल रहे हो, लेकिन उनकी जल्दी-जल्दी अपने 
उस आत्मतत्त्व पर दृष्टि पहुंचती रहती है। इसी कारण बताया है कि ज्ञानी चक्री इतनी 
सम्पन्तता होनेपर भो उससे विरक्त रहते है। अब अपने आपके सम्बन्धभे जरा विचार 
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कीजिए कि कंसे मेरा जन्ममरण छूटे ? जन्ममरणका सम्बन्ध है देंहसे । गया देह मिले 
उसका नाम है जन्म । यह जीव देहसे श्रलग हो रहा उसका नाम है मरणा | तो जन्म 
ओर मरणसे छूटना हो तो ,क्या किया जाना चाहिये ? मैंदेहसे निराला हैं ऐसा निरख 
लेना चाहिये । जिस देहसे निराला होने की ब।त मनमे ठानो है उस देहसे निराला मैं श्रपने 
श्रापको अभी देख लूं, बस यही जन्ममररासे छूटनेका उपाय है । किसी कुमित्रसे श्रगर दोस्ती 
छुटामा है तो दोस्ती छुटानेपर होता क्‍या है ? पार्थक्य । जैसे पार्थंक्य पहिले हुआ करता हो 
चित्तमे, भावमें तब जाकर मित्रता छूटती है। इसी तरह देहकी मित्रता श्रगर छोडना है तो 
देहसे निराला यह मैं श्रव भी हु इस तरह स्वरूपदर्गन करें तो देहसे निराला वन सकता 
हू । 
निजको देहविविक्त समझनेके लिये भेदाविज्ञानपू्थंक सहन रवतत्तकी भावनाकी कर्ते- 
व्यता -अव देहसे निराला स्वभावत मैं हु, स्वरूपसे हू, इस बातके समभनेके लिए बडा 
पुरुषार्थ चाहिए, सयम चाहिए। अपने श्रापको केन्द्रित करना है, सब श्ोरसे हटकर अपने 
आपके स्वरूपसे लगना है, इसके लिए सर्वप्रथम भ्रेदविज्ञानकी आवश्यकता होती है । मिली 
हुई चीजोमे पार्थकय करके किसी एकमे ही-भक्ति रह जाय, इसका उपाय तो यह है कि 
पहिले भेद तो समझे कि मैं देहसे. निराला एक चतन्यतत्त्व हू, केवल ज्ञानानन्द हू, भावात्मक 
हु, जिसको डलेकी तरह ,पकडा नहीं जा सकता । जो रूप, रस, गध, स्पर्शसे रहित है, 
ज़िसका अपने, श्रापका कोई आकार नही-। श्रनादिसे लेकर जिस जिस देहमे यह जीव पहुचा 
वही उस देहके आकार प्रमाण ही गया । कभी कदाचित्‌ समुद्धातकी बातें आयी तो फेल गया 
भ्राकार कुछ -समयके लिए, किन्तु थोड़े समय बाद ही देहभ्रमाण हो गया | देहसे जब ,मुक्त 
होगा तो जिस देहमे जो आकार था वह रह गया, भत्त्वके ही कारण-कैवल अपने श्रापमे 
उसका क्या झाकार है, यह नहीं बताया जा;,सकता | इसलिए भझ्ाकारपर दृष्टि रख करके 
अ्रनुभव नही किया जाता, किन्तु भावपर, स्वृरूपपर, स्वभावपर -हृष्टि रखकर झनुभव क्या 
जाता; है, तो वह,ज़ानानड्डस्वुरूप है।। इस-ज्ञान और, पातन्दमें भी श्रानन्द्रको मुख्यता नहीं 
देना है। मैं आतनद- ह, यह अनुभव स्वानुभवका साक्षात्‌ उपाय नहीं बन पाता, क्योकि ज्ञात- 
रूप हू, ऐसे मनन अनुभवनमे उपाय बनेगा, क्योकि अनुभव करना है ज्ञावका और वह' ज्ञान 
जब ज्ञेय बन गया तो"वहाँ एकता हो जायग्री । तब वहा अनुभव बन सकता है । मैं ज्ञान- 
मात्र हु बस यही बात चित्तमे श्रानी, है । इसमे ही सर्वकल्याण निहित है । 

- ज्ञानम्र अनुभवनके यत्नमें , प्रम्परया साधन--मैं ज्ञानमात्र हैँ, केवल ज्ञानस्वरूप 
हू, ऐसा अनुभव जगाना है और उसके लिए ये सब उपाय है । भेदविज्ञान, स्वाध्याय, 
मदकपषाय, सेवाभाव, उदारता आदिक ये सब उसीके साधन हैं। डँसे एक मोटी' बात 
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परोपकारकी लें तो प्रथंम बात यह है कि जीवकी तीन स्थितियाँ होती है--एक स्वका 
उपकार करना--आ्रोत्महित कर लेना, समाधिभाव लाता, समतामे रहना, श्रपने  श्रॉपमें 
मग्न रहता, यह है स्वोपकार । दूसरा होता है परोपकार । दूसरोंकी सेवामे रहना, यह है 
परोपकार भ्रौर तीसरी चीज होती है खुदगर्जी । “मायने पर्याय जिस तरहसे प्रारामसे रहे 
उस प्रकारके भाव रखना, यह खुदगर्जी है। किसी भो मनुष्यको देख लो--या तो वह छुद- 
गर्जीमि' होगा यो परोपकारमे होगा या समताभावमे होगा । इन तीन बातोके अ्रतिरिक्त चौथीं 
बात नही है। '. मित्र भी हो सकता है; वहाँ यह अ्रंश बना लीजिए कि यह इतने श्रंश खुद- 
गर्ज है। मगर इंन' तीन बातोके सिवाय और चौथी बात क्या हो सकती है ” बात यह 
देखना है कि आत्महितके लिए साक्षात्‌ साधन स्वोपकार 'है, और' स्वोपकारंसे न रह सके 
तो उसकी सहजंवृत्ति होगी परोपंकारकी, खुदगर्जोकी वृत्ति न होगी। तो समभिये कि 'आत्म- 
हितकी 'ृष्टिमे परोपकार परम्परंथा साधन होता है, स्वोपकार साक्षात्‌ साधन है। तो ये 
सब-बातें /जितनी व्यवहारमे है वे सब हमारे'कल्याणके साधन है । श्रात्महितसे सम्बंध रखने 
वाले ये जितने चिंतन मनन आदिक हैं वे अंपने आपको लाभकारी हैं। तो जीवनमे इस 
बातकी ओर अधिक दृष्टि होनी चाहिए कि मैं ज्ञानमात्र हु। भ्रब जिसका दर्शन ज्ञान है, 
जिसका दश्शनगुण है उस अपने' श्रांत्माकें सम्बधमे ध्यान करना है । जैसे श्राजकल प्रसंग चल 
रहा है, समयमात्र रागपरिणतिकी बाते किस तरह होती है? एक समयकाः राग कैसे हुआ ? 


कैसे नष्टःहुआ '? कारण उसका क्‍या है ? सभी बांतोंपर विचार चल रहा है। तो इसका 


भी गहरा चिंतन 'होनेपंरं भ्रात्मासे सम्बंधितं जितना चिन्तन है वह सब हमारे लांभके लिए 
है। ' ; 

प्रशुभक्तिकी आत्मसम्बन्धितता--प्रश्मभक्ति यह भी आत्मासे सम्बधित है। वह 
प्रभु क्या है ? शुद्ध आत्मा । शुद्ध आत्माका लगाव होता नही अश्रलगसे । जैसे कि रिश्तेदारों 
मे, मिन्रोमे अलगसे कुंछ लगाव सा होता है, शुद्ध आंत्मामे श्रलगसे लगाव नही है, किन्तु 
शुद्ध भात्माका जों अनुराग है वह' खुदको छूता हुआ सो रहता है। “इसलिए प्रश्नकी जो 
भक्ति है वह आत्मासे सम्बंधित बात है ।' कही ऐसी तो है नही कि प्रश्चु भी परपदार्थ हैं 
श्रौर घरके बच्चे भी पंरपदोंर्थ है, तो जैसे प्रभुके दंर्शत करें तो' घरके बच्चोके भी दर्शन 
करे। अथवा जैसे घरके बच्चोकीं भक्ति कोई नही करता वैसे ही प्रभुकी भक्ति भी ने करना 
चाहिए। लेकिन जरा सोचों तो सही कि प्रभ्रुकी भक्तिमे और घरके बच्चोकी भक्तिमे 
कितना अन्तर हैं ? प्रभुका'लगाव अपने लगावको करतां हुआ सा रहता है और बच्दोका 
लगाव श्रपने आत्माका'लेगाव करता हुआ नहीं रहता । तो गृहस्थीमे रहते हुए गृहस्थी मे 
किए जाने वाले वे समस्त कर्तव्य परम्परया इस आत्मलॉभसे सम्वधित हैं। तो हमे अपने 
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आत्मत्त्वका चिन्तन करनेका ज्यादह ध्यान रखना चाहिए। जो इसी उद्देश्यसे चलेगा वह 
भूलमे त रहेगा । वह हर जगह अपने आपका ध्यान रखेगा और »पने श्रापको सावधान 
रखेगा। - ,,. - 8 0 - दो, दम । 

, ऋजुसत्रनयकी दृष्टिमें वाच्यवाचक सम्बन्ध न हो सकनेके वर्ण नका उपक्रम--प्र'येक 
पदार्थ है, वह त्तिरत्तर परिणमता रहता है। वस्तुमे समभनेको तत्त्व इतना है। भ्रब उन 
परिणपनोमे यह निरखा जा रहा है कि एक परिणमन कितना होता है ? तो एक समयमे 
जो परिणमन है वह एक परिणमत्र है। एक परिणमन एक समग्रसे ज्यादह नही चलता 
झौर एक समयमे एक्से अधिक परिणमन नही होता । तो एक समयका परिणमन इतना 
एक सूक्ष्म ज्ञेयतत्त्व है कि जहाँ इन्द्रियाँ काम नही देती, बुद्धि काम नहीं देती, हाँ युक्ति 
काम देती है, जिसके अनुसार उस एक समयके परिणमनके सम्बन्धमे बहुत कुछ वर्णन 
किया गया है। आत्मतत्त्व को उदाहरणमे लिया। आत्पामे एक समयका-जो रागपरिण- 
मन है उससे बध्यबधक भाव तक भी नही बनता, विशेष्यविशेषण भाव भी नही बनता, 
बध्यघातक भाव: भी नही बतता, क्योकि ऋजुसूच्रनयकी हृष्टिमे केवल समयवर्ती तत्त्व ज्ञेय 
है, इसके आगे इस नयुका काम्न नही है । तो जँसे समयवर्ती परिणतिके साथ अन्य सम्बन्ध 
नही बन पाते, इसी प्रकार उसमे वाच्यवाचक्र सम्बन्ध, भी * नही, बनता, श्र्थात्‌ एक समय 
के. रागपरिणमनका वाचक कोई दाब्द हो, जो इसको:सही रूपमे बता दे, ऐसा कोई शब्द 
नही है । जैसे यहाँ बोलते रहते है बहुतसे हाढ़द खम्भा, |चौकी श्रादिक तो मालूम होता ना 
कि चौकी शब्द तो-व[चक है और यह ज़ो, पडी ((ई चौकी है वह वाच्य है। तो जैसे -व्यव- 
हारमे वाच्यवचक भावकी बात शआ्राती है ऋजुसूत्रतयकी हृष्टिमे वाच्यवाचक सम्बन्ध 
नही है । ता का का कि पा 5 उक ॥॒ 

ऋजुसत्रनयके, आशप्रमें बाच्यवाचक्र सम्बन्ध न/हो ;सकनेका कारण वाच्यवांचक 
की एक कालमें, अ्रतुपस्थिति तथा विभिन्‍नत[--ऋजुसूत्रनयकी दृष्टिमे- वाज्यवाचक सम्बन्ध 
बनू,क्यो, तही प्राता,-इसका कारण यह है कि उस ,परिशमनसे पहिले-किस-शब्दसे कहदा 
चाहिए ?-पहिले-कहेगे राग,-शब्दसे । तो इस - राग दब््दसे जो ,;आपने -अभी-बोला, -किंस 
रागको जातना चाहिए, ? जब राग हुआ था उस समय तो राह शब्द बोला नही गया | 
जब राग शब्द बोला जा रहा है उस समय वह राग परिणमन ,नहीं रहा, क्योकि यह राग- 
परिणमन तो समयम्ात्रका हुआ ता | तो जिस समय हुआ बह रागपरिशमन, उसी समय 
क्या राग शब्द बोलाग़या ? कोई बोलता है वया ” शब्दके बोलनेमे कितना सम्॒य लग 
जाता है ? जिस पदार्थका लक्ष्य करके हम कुछ शब्द बोलते-है तो लक्ष्य करने के बाद 
बोलता इसके बीचमे कितना समय गुजर जाता है ? जिस रागपरिणमनको हम राग शब्द 


है 
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से बोलेंगे वह रागपरिणमन न रहा अब जिस समय कि राग शब्द बोला जा रहा है। 
जब व्तमानमे दो एक साथ न रह सके राग शब्दका प्रयोग और रागपरिणमन जिस राग 
के बताने लिए राग शब्दका प्रयोग किया गया । तो जब दोनो है नही श्रामने सामने' तब 
दोनोका सम्बेन्धे क्या.? समेयवर्ती रागपरिणमनका इस राग शब्दके'साथ सम्बन्ध कुछ न 
रहा । क्योकि रागपरिणंमनका भिन्‍त समयमे जीवन था । * इस राग शब्दका भिन्‍न समयमे 
जीवने था । इस राग शब्दका भिन्‍त समयमे जीवेन है। तो जव इन दोनोका सम्बन्ध नही 
बन सकता तो वाच्यवाचक भाव कैसे आया ? यदि यह हठ करो कि नही है'' आमने-सामने 
रागपरिणमन और राग शब्द एक साथ नही है, सम्बन्ध नही है फिर भी राग शब्द वाचक 
है और राग परिरणाति वाच्य है। श्रगर सम्बन्ध रहित पदार्थेभि वाच्यवाचक 'भाव मान 
लिया जाय तों'कोई सा भी शब्द सारे विश्वका वाचक बन जाय, वयोकि श्रब तो सम्बन्धके 
बिता वाब्यवाचक भाव मानने लगे तब तो कोई वाचक ही न रहेगा । कोई वाच्य ही ने 
रह सकेगा ॥ तो यह समयवर्ती रागपरिणमन इतवा राक्ष्म है कि इसके साथ वाच्यवाचक 
सम्बन्ध भी न बन पायगा.। फिर दूसरी ! बात यह है “कि राग है भिन्‍ते पदार्थ और राग 
शब्द है. भिन्‍न पदार्थ ।, भिन्‍त-भिन्‍न पदार्थोका 'सम्जन्ध, क्या ? | हे 

ऋणजुसत्रनयमें तीन नित्षेपोंकी योइना--यद्यपि सक्ष्म ऋजुरुत्रनयकी दृष्टिमे वाच्य- 
बाचर्क सम्बध' नही है, तथापि यह न समझना सर्वेथा कि वह बात विसी प्रकार वर्रानमे ही 
नही. आ* सकती । उसका स्थुलरूप बनाकर, व्यवहाररूप बनाकर वर्णन हो सकता. है.। तभी 
वर्तमान मात्र रागपरिणमनके बतानेके लिए तीन, निक्षेप काम आझञाते हैं--नामनिक्षिप, द्रव्य- 
निक्षेपे,भऔर भावनिक्षेप । निक्षेप कहते है.किसी +र्णयमे पहुचनेको, किसी निर्णयमे पहुंचाने' 
को | निश्चयमे पहुंचा देवे उसका नाम निक्षेप है जिंससे' कि व्यवहार चलता है । निष्षेपके 
द्वारा-व्यवहार चलता हैं। तो रागपरिणमनके हम तीन निक्षेपोको ज़ान सकते हैं। नाम- 
निक्षेप -- उसका नाम रख दिया राग १ नामनिक्षेप तो लोगोकी कल्पनाकी बात है, जिसका 
जोभनाम धर दे। नाम धरे बिता तो व्यवहार चल ही नही सकता । किसके बारेमे बात 
करेंगे? किसका निर्णय करना; है ? नाम तो लेना ही 'पड़ेगा-।5 नाम विश कुछ बात नही 
चलतो | तो नाम एक ऐसा मूल है । जब किसी प्रसंगमे, 'समारोहमे, विवाह झ्रादिक अवसर 
मे स्त्रिया वैठती है गीत गानेके लिए और कोई गीत शुरू नही हो पाता, कोई स्त्री कहती 
कि तुम गाओ, कोई कहती तुम गाझ्ो । तो कोई स्त्रो कहती कि तुम 'नाम तो धरो, उठा 
हम लेंगी याने तुम किसी गीतके दो अक्षर तो बोलो, फिर हम उसे सम्हाल लेगी । तो चाहे 
आगे उसका विश्लेषण न कर सके कुछ, लेकिन बात यह पायी गई कि किसी चीजका प्रवेश 
करनेके लिए, व्यवहार चतानेके लिए पहिले दामकी बात आती है । अरे तो उस उस गीत 
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का कोई नाम तो धरे, फिर उसको बढा लेगे, सम्हाल लेगे, ाथ बोल लेगे। किसी पुरुष 
का कोई नाम ही न हो तो उससे वया व्य्वहार चलेगा ? क्‍या लेनदेन होगा, , क्या श्राज्ञा 
होगी ” कुछ बात ही नही बन सकती । किसी भी चीज़का कोई नाम न हो . तो वह चीज 

व्यवहार, नही ग्रा। पाती. विकार, यो नही रहता कि परिणमन न हो | वहःतो परिणमन 
जसका व्यवच्चार है, होगा ही, मगर मनुष्य (उसका उपयोग करें कराये; इसमे बाधा आती 
है | तो समयवर्ती 'रागपरिणमनमे एक तो नामनिक्षपसे बोधकी बात चलती है | हहजुसत्रनय 
के आशयमे स्थापनोनिक्षेपसे रागपरिणमनवकंी जानकारी तह्ीी बनती, क्योकि स्थापनानिक्षेप 
मे चाहिए।दो;। चीज सामने | किसीमे क्सीकी स्थापणा करना, जैसे मृत्तिसे भगवानकी स्था- 
पना करना ॥! तो ऋजुसत्रंनयकी हृप्टिमे दूसरा कुछ रहता ही नही है.॥ तो स्थापतानिक्षेप 
त बन सकेगा । द्रव्यनिक्षेप स्थुल हृष्टिमे बनेगा, क्योकि द्रव्यनिक्षेपमे कोल लम्बा होता है, 
लेकिन ऋजुसूत्रनयमे .लग्बा समय है नही | एक समयकी परिणतिको ग्रहण करता है । श्रर्थात्‌ 
ऋजुसन्ननगय जो कि परिशामनरूपसे कहा जा रहा इसलिए तो ऋजुस च्रनयका विषय है, लेकिन 
ग्रमेक परिणमनोवी* बात है वहा,,इस कारण स्थुल कहलातां है,।,वहा द्रव्यनिक्षेप बनता है । 
आर भावनिक्षेप तो वर्तमान समयवी, बातको।वर्तमानमे कह सकना, सो भावनिक्षेप है । 
ऋजुसजनयेमे निक्षेपोका संयोजन स्थुलरूंपसे है-॥अ्रगर सूक्ष्महृष्टिसे देखा जाय्र,तो-समयमात्र 
के रागपरिणमनन्‍को, कह सकने वाला दुनियामें।कोई शब्द ही नही। हो सकता |; क्योकि जब 
इंब्द बोला गया तो वह राग न रहा जिस रागको हमे बताना था ।,तो वाचक़ और वाच्य 
श्रामने सामंने जिस समय हो उनकी तब, तो, बात: बनेती [अब वाचक छब््द तो उत्पन्त होगा 
बहुत बादमे झौर पर्याय हो चुकी पहिले,तो कैसे वाच्य वाचक़ बेत्े तो सक्ष्मऋजुसू न्रतय 


है 


की हंष्टिमें, वाच्य वाचक सम्बंध: भी नही होता 23० अर | 
आंगमगम्य स्वप्रतिष्ठ मू लक सैंदम अथपयाौग्--इस प्रेरूगमें, जरा पर्यायोका विशेष 
ज्ञान करना है।। तो प्र्यायोके बारेमें बंतला रहे है और इस ढगसे"बतलावेंगे कि उसमे यह 
जानकारी आर जायगी, इस क्रमसे बतावेंगे जिससे यह विदित हो जाय कि इसके बादकी 
यह पर्याय स्थूल है, “इसके बादकी यह पर्याय मोटी बात है । जो पहिले कहा:वहै अत्यन्त 
सृक्ष्मम होगा, 'जो उसके बाद कहा ।जायगा वह उसीसे:कोई मोटीःबात होगी । ऐसी पद्धतिसे 
सिल॑सिलेवार 'कुछ पर्यायोक्रा नाम ले रहे हैं, सो नाम लेंते समय भी ध्यानसे: सुन्तो “ शरौर 
उनका क्रमसे विश्लेषण भी क्या जायगा, जिससे विशेष बोध होगा । “ईन पर्यायोकों हम 
१२-१३" रूपोमे बाँट रहे हैं।। पहिला अर्थपर्याय -अ्रथंपर्याय बहुत सूक्ष्म पर्याय है, आर 
यो समभिये कि वस्तुवी सत्ताके लिए वस्तुमे जो निरन्तर षड्गुण वृद्धि हानिरूपसे परिणमंतरः 
चलता रहता है वह श्रर्थपर्याय है । एक श्रेवस्थासे जच दूसरो अवस्था बनती है उस बीचमे 
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वहाँ इतना महाच्‌ परिवर्तत हो .जाता € यह बात इस निगाहसे समझमे न श्रायगी, -लेकिन 
आ्राचार्य बतलाते है कि वहाँ षड़गुण हानि वृद्धि हुई, उतना परिणमन हुआ । जैसे कभी! देखा 
होगा कि बिजली ज़ल रही है; लगातार जन रही है, उसमे; कोई बहुत सक्ष्म खोजी होगा 
तो वह जान लेगा कि प्रतिसमय श्रथवा व्यवहारमे ले लो ,तो प्रति सेकेएडके ११०० वें - हिस्से 
मे जो बिजलीका प्र-॥ाश है उससे अगले क्षणमे बिजलीका प्रकाश कुछ श्र भाति हो गया, 
कम या तेज. । “भऔर- उस कमी तेजीके बीचमे उसमे कितने ऋशका परिवर्तन हुआ' है, यह 
खोजने वाला जान सवती-है ।, या तो उस एक वोल्टमे भीतरमे भी बहुतसे बोल्टके श्र है 
औरः एक क्षणके उजेलेके बाद। दूसरे क्षणका जो उजेला होने लग रहा है उसका -भी बराबर 
वहीका वही उजेला है, लेकिन उसमे परिवर्तन कितना अधिक हो गया, यह युक्तिसे समभमें 
श्रा जाता है।। और कभी-कभी तो स्पष्ट झआखोसे भी , समभमे आता है कि कोई अंगुली 
बेचमे मारकर,तुरन्त उठाया तो बैन्चके छुवे जानेमे जितना. समय लगे, ,उतने सम्यमे कभी 
बिजलीमे भी यह बात देखनेकी मिल जाती है कि लो थोडा उजैला कम हुआं, फिर ज्योका 
त्यो, :इतची,देरमे कितनी हानिवृद्धि हुई: ” बहुत बडी र ख्यामें हानिवृद्धि'हुई।। तो यो ही 
समझ्षिये ,कि प्रत्येक पदार्थमे एक अवस्थाक़े बाद दूसरी अवस्था जो बनती है वह स्वभावत 
बहुत बडी हानिवृद्धिको लेकर बनती है । । (3 हो 

». -“हयभाषेपर्यायवें अर्थपर्यायका निर्र,क्षण--यहाँ <दाहरण दिए जा-रहे है -विभाव- 
पर्यायोके, मगर स्वभावपर्याय केवल ज्ञानपर्यायमे भी प्रतिसमय षड़्गुणहानिवृद्धिसहित क्षेवल 
ज्ञानपर्याय होता रहता है। एक समभग्रकी केवल ज्ञानपर्यायके बाद दूंसरे समयका केवल ' ज्ञान- 
पर्याय-होता है, उस बीच भी ,षडगुणहानिवृद्धि है। श्रौर इतने पर भी- वहाँ यह अन्तर नहीं 
था पाता कि केवल ज्ञानने जितनी सारें-विश्वको जाना उससे!जरा,भी। कम दूसरे ज्ञातमे 
श्राया हो सो नही, या, कुछ अ्रधिक श्राया हो सो नही । श्र फिर भी प़्रड्गुणहानिवृद्धि उस, 
बीचमे भा गई.।. यह सब कुछ युक्ति और अंदाजकी बात्‌ है श्र श्रागमकी बात है। -एक 
मोटा" हृष्टान्त ले लो,। कोई मान लो"-४०-५० करोडका धनिक, पुरुष है; करोडपति कहलाता 
है, उसके यदि एक नया पैसा-कम हो गया तो क्या करोड़पति मिठट-गया- बढते-जावो:, 
हजार पैसे कम हो गए: या बढ गए तो. क्या उस .>क्रोडपतिमे कोई आँज़ आयी ? - हजार 
रुपये कम. हो. गए या बढ-गए तो करोडपति कहलानेमे -कोई -ब्राधा,है क्या-? लाखो भी कम 
हो ग़ए तो करोडपतिको कुछ बाधा नही । तो यह समभ्त लीजिये कि वे अविभाग प्रदिच्छेद- 
इतने स॒क्ष्मरूपको लिए हुए है कि उनसे अनन्त गुने भी वृद्धि हानि हो जाय तो भी ज्ञानमे - 
जो व्यक्त रूप होता है उसमे अन्तर नही आ पाता । तो यो एक समयका परिणमन जो 
वस्तुमे वस्तुके सत्त्वत्री प्रतिष्ठाके लिए है, सत्ता रह पाती जब तब अ्ग्रुदलघुत्व “२० 
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कहलाता है पदार्थमे | तो वह श्रथ॑पर्याय है। आपने अदाज किया होगा कि ऐसी श्र पर्याय 
कितनी स॒क्ष्म परिणति है ? 

स्पभावगुणव्यज्जनपर्याय - दूसरे उम्बरपर निरखियेगा, स्वभावगुणव्यञ्जनपर्याय । 
उदाहरणमे. मान “लीजिए ।जंसे केवलज्ञान है, प्रभुका श्रानन्द है, प्रभुके 7गोका विकास है 
वह॒ पर्याय स्वभावगुराव्यञ्जनपर्याय है। यहाँ व्यअजनपर्यायका श्रर्थ है। व्यक्त पर्याय । 
श्राकारसे मतलब नही |, व्यञ्जनका अंथे है जो व्यक्त हो गया हो। हम आपको पदार्थका 
श्राकार बहुत स्पष्ट रहता है । खम्भा खडा है तो इसकी लम्बाई चौडाई हमारे ज्ञानमे बहत 
स्पष्ट है। उतना स्पप्ट हम इस खम्भेके गुणोकीः पर्मायको नही: जान, पाये -। तो सहसा स्पष्ट 
बोध होनेके कारण हम श्राकारको द्रव्यकी व्यव्जनः'पर्याय कह सकते हैं। श्ौर व्यक्त होनेके 
कारण गुणोकी पर्यायको भी व्यञ्जनपर्याय कह सकते है.॥ प्रसगके अनुसार दोनोका जुदा 
जुदा श्रर्थ समभना है। तो स्वभावगुरणव्यञजनपर्याय केवल ज्ञानानन्द ' प्रभुकी परिणति 
यह अर्थपर्यायकी अपेक्षा कुछ स्थूल बात है, फिर भी आगे जो और १०-११ पर्थार्षे बतायी 
जायेंगी उनकी अपेक्षा सूक्ष्म है । भगवानका केवलज्ञान परिणमन किस अकार चल रहा है ”? 
एक अ्रवस्थासे दूसरी झ्रवस्था होती है । उस बीच कितना परिवर्तन हो गया है, भौर इतना 
परिवर्तन होनेपर भी ज्ञानकी व्यज्जनामे कोई श्रन्तर नही आया।। तो आप समभक्िये कि 
भीतर कितना बडा स्वभाव भरा है, वह करोडपतिका वैभव कितना बडा है कि लाख रुपये 
भी घट जायें तो करोडंपतिको झ्राच नही झाती । यह जानियेगा कि करोडपतिकी निधि 
किंतदी बडी होती है ” केवलज्ञानकी निधि क्तिनी बडी होती है कि वहाँ अनन्त गुण वृद्धि 
हानि होनेपर भी ज्ञानमे सारा विश्व जेसा पहिले आया - वसा ही भ्रब श्राया, . हीनाधिकता 
नही है। जैसे लाखकी श्रधिकता होनेपर, भी करोडपतिसे बढंकर नही हो+गयां, लाखका 
विनाश होनेपर भी करोडपति मिट नही गया, इससे वेभवकी विशालताका अ्दाज होता है । 
तो यह' स्वभावंगुराव्येञ्जनपर्याय हैं। भगवानेका केवलज्ञान शोर अन्य श्रन्य परिणशमन भी 
किस किंस प्रकार होते' रहते हैं, उनको अब समभनेमे भी ,एक ।सूक्ष्मतयाः बुद्धि लगाती 
पडती है और यह' स्वभावगुरापर्यायें अर्थ्यायकी अपेक्षासे स्थल है । श्र्थपययिमे यदि स्सत्ता 
कायम, रखने माज्रके' लिए जो परिणंति हो उसे बतलायों और स्वभाव गुरा पर्यायनः वस्तुमे 
पर्यायकी व्यक रूप बताया । 'वह व्यक्त रूप च्‌कि स्वभावके अनुरूप है ।इस कारण स्वभाव 
की तरह सक्ष्म है। फिर भी अर्थपर्यायंकी अपेक्षासे' ये स्वभावगुरपर्याय 'कुछ विशेष अ्रंथेवा 


व्यक्त होनेंसे स्थुलहूप है । हा मश 
स्व॒भाव्रद्रव्यव्यज्जनपर्यायकी परिस्थिति--रवभावगुराव्यंअजरपर्यायसे रशुलरूप होता 


है स्वभावद्रव्यव्यञ्जनपर्याय ।' जैसे सिद्ध भगवन्तोमे उपके प्रदेशका श्राकार साचा जाती 
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तो वह जो आाकारपरिणमन है, आकारका होना रहना है यह पर्याय उन केवल ज्ञानादिक 
भाव पर्यायोसे स्थुलरूपसे है, सुगम स्पष्ट जरा समभमे भी झ्ाता है। तो ये तीन पर्याये 
कह गई--.प्र्थपर्याय, स्वभावगुरा पर्याय और स्वभावद्रव्यव्यव्म्जनपर्याय । ये क्रमश पहिले 
से स्थुल हैं और अर्थपर्याय तो इतनी स॒क्ष्म है कि जिनकी पकड यहाँ होती ही नहीं, श्रतएव 
उसे केवली गम्य और शझ्रागमगम्य बताया है। हम श्राप भी जो बात करते है वह आगमके 
अनुसार करते है और युक्ति श्रदाज भी जितना बन सकता है उतना बनाकर करते है, मगर 
उन युक्ति अदाजोमे भी भअ्र्थपर्यायका स्वरूप पूर्णतया ग्रहणमें श्रा नही सकता | तो यहाँ यह 
बतानेके लिए कहा जा रहा है कि इन पर्यायोकी जो समयवर्ती पर्यायें है इनका वाचक कोई 
दाब्द हो नही सकता। पर्यायें सक्षम हैं भ्र्थपर्याये, याने पदार्थमे श्रपने श्रापकी सत्ताकी प्रतिष्ठा 
रखनेके लिए जो स्वय सहज सदगुण हानिवृद्धिरूपमें परिशमन चलता हो रहता है, वह 
अ्र्थपर्याय कहलाती है । इस' श्रथेंका कोई रूप व्यक्त नही है किन्तु है सब पर्यायोंका आधार । 
यदि श्रर्थपर्याय वस्तुमे अ्रन्‍्त न चले तो कई भी व्यक्तपर्याय बन नही सकती । इससे स्थूल 
है स्वभावगुण पर्याय । जैसे केवलज्ञानका परिणमन । यह स्वाभाविक परिणमन है। यह 
श्रन्य कही जाने वाली पर्यायोसे सूक्ष्म है। उससे स्थूल है स्वभावद्रव्य व्यञ्जनपर्याय मायने 
सिद्ध भगवानका श्राकार या परमाणुका आकार, जो स्वभावका श्राकार है द्रव्योकी वह 
पर्याय । 

विभावसम्यम्ज्ञानपर्याय व विभावमिथ्याक्षान पर्यायक्री परिस्थिति -- रवभावद्रव्यव्य- 
वजनपर्यायसे स्थूल है विभावसम्यग्ज्ञान पर्याय । श्रथवा ज्ञानके सम्बधसे मूल प्रकार समझना 
हो तो दो प्रकार समझना चाहिये--एक शक्तिरूप ज्ञान, दूसरा व्यक्तिरूप ज्ञान । शक्तिरूप 
ज्ञानकी यहाँ चर्चा नही की जा रही, व्यक्तिरूप जो ज्ञान है, जो ज्ञान प्रकट होता है वह 
ज्ञान दो प्रकारोमे विभक्त है। विभावज्ञानपर्याय और स्वभावज्ञानपर्याय । स्वभावज्ञानवर्याय 
तो केवल एक ही है-केवलज्ञान और वह सम्यमज्ञान रूप ही है, पर विभावज्ञानपर्याय दो 
प्रकारकी है--सम्यग्जानरूप श्रौर मिथ्याज्ञानहूप । सम्यग्हृष्टिके होने वाले मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, 
अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञात ये विभावसम्यग्ज्ञान पर्याय हैं, इस तरहके ज्ञानोमे परिणमना जीव 
का स्वभाव नहीं है, ये तो विभाव कहलाते है, श्रौर मिथ्याज्ञान है नही सम्यग्हृष्टिकि, इस कारण 


सम्यज्ञान है, तो विभाव सम्यम्जञान पर्याय इससे स्थूल है, इसके स्थुलपरिणमन है विभाव: 


मिथ्याज्ञान पर्याय । कुमतिज्ञान, कुश्ुतज्ञान, कुश्रवधिज्ञान, इनकी बाते बहुत ढगसे लोगोको 
विदित हो जाती हैं । 

अव्यक्त विकारपर्यायकी परिस्थिति--विभावमिश्याज्ञानपर्यायसे स्थुल है श्रव्यक्त 
विकारपर्याय । यहा यह बात जादना है कि ज्ञानका जो परिणमन होता है वह जाननरूप 
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परिणमन है। उस जाननमे हो विभाव श्रीर स्ववाववी बात है। जो जाननेवी जो पर्यायें 
है उनसे रशूल पर्याय विकारकी होही हैं। जाननेमे तो जानना ही है। यह अपनी जातिमे 
कंसे ही विभाव रूप हो, पर जाननेकी पर्यायसे रागद्वेपकी पर्याय स्थूल होती है। जाननेमे 
तो चेतनाको बात है, प्रतिभासकी बात्त है । बिकार तो जड है, >रचेतन है, उसमे समझ 
नही है, अ्रतएव “जानना” चाहे कितने ही विभावरुप हो, उरासे भी स्घुल मादा जाता है । 
विकार पर्याय चाहे वह विकार पर्याय अधश्यकत हो, श्रेग्पियोमे चढ़ने वाले साधुग्रोंके भी 
कही-कही रागद्वेप पर्याय है । परवें €वें गुणस्थानमे रागद्वेष पर्याय है भ्रौर वहां राग हेपवा 
परिणमन भी चलता है किन्तु अ्रव्यक्त है । उन ऋषियो तककी भी वेदनामे नही आता । 
इतनी सूक्ष्म श्रव्यकत विकारपर्याय मिश्याज्ञानकी पर्यायसे भी रघूल है । 

सुखानुभव, व्यक्तविकारपर्याय, व्यक्त मिथ्रश्रद्धापर्याय, अग्ृहीत मिथ्यात्व व अशुद्ध 
द्रब्यव्यम्जनपर्यायकी परिस्थिति---श्रव्यवत विकारपर्यायसे रघुल है सुल्ानुभव पर्याय । राग- 
हेषका अनुभव होता है, एक तो ऐसा परिणमन, अ्नुमव नही, किन्तु हो रहा है रागहेप 
पग्रव्यकत रूपसे । श्रव उसके बाद जब विकारका व्यक्तरूप श्रायगा, विकारवत अनुभव बनने 
लगेगा तो उन विकारके सर्च अनुभवोमे प्रथम बात कह रहे है सुखके ग्रनुभवकी । श्रव्यवत 
विकारपर्यायसे स्थुल है सुखवी श्रनुभव पर्याय याने उससे रशूल है सुखका अनुभव वाली 
पर्याय । तभी तो लोग कहते है कि सुखके दिन तो बडी जल्दी व्यतीत हो जाते है, उनका 
कुछ पता ही नही पडता और दु खके दिन बिताये नही बीतते, दुखका एक घंटा भी महीने 
जैसा दीखता है । उससे स्थुल है व्यक्तविकार पर्याय । जो नाजते हुए क्रोध, मान, माया, 
लोभादिक हैं वे सब व्यक्त हैं, ऐसे विकार पर्याय स्थुल है, उससे स्टूल'है मिश्रश्नद्धा पर्याय । 
श्रद्धानमे जो मिश्रण होता है न मिथ्यारूप रहा, न सम्यक्रूप । मिश्रश्चद्धा पर्यायसे स्थघूल है 
ग्रज्ञानी जीवका ग्रहीत मिथ्यात्व पर्याय । जैसे कुग्रुरु, कुदेव, कुशास्त्र इनको हितरूप मानना 
ये सब पर्यायें उन पर्यायोसे वुछ विशेष रथुल है, व्यक्त है, यो रधूल कही जा रही हैं कि 
इनका परिणाम बुरा होता है। श्रौर उससे भी बुरी पर्याय है अज्ञानी जीवके श्रगृहीत 
मिथ्यादर्शनकी पर्याय । सारा ससार देहको श्रात्मा मानकर रुल रहा है । भ्रपने सुख दुख 
कषायोको यही मैं सव कुछ ह ऐसा भीतरमे श्रद्धात करते हुए रुल रहा है । यह बहुत खोटी' 
पर्याय है और फिर सबसे श्रधिक्र व्यक्त है, स्थल है, इन्द्रियसे भी गोचर है, ऐसी पर्याय है 
तो ग्रशुद्ध द्रव्यव्यज्जनपर्याय । मनुष्य पेड वीडा सकोडा पशु पक्षी श्रादिक ये सब जो आकार 
बने हैं, ये सव अशुद्ध द्रव्यव्यञ्जन पर्याय है । 

अर्थपर्यायकी सक््मताका कथन--उक्त पर्भायोका वर्णान इसलिए किया जा रहा है 
कि इसमे पहिले यह समभा जायगा कि सूक्ष्म ऋजुसत्रनय जिस भअर्थपर्यायकों ग्रहण करना 
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है, वह श्रथपर्याय कितगा सक्ष्म है जिसको कि ऋजुसूत्रनय ग्रहण करता है । ऋजुसूत्रवयका 
विषय ऐसा निविकल्य है। इन सब पर्यायोमे श्रर्थपर्याय तो एक ही है, उसका भेद नहीं है 
श्रौर व्यञ्जनपर्याये ये सभी कहलाती है। गुणाप॑र्याय भी व्यक्त है इस दृष्टिसे व्यझजन- 
पर्याय है । पर प्रदेशका झ्राकार बनाता वह भी व्यञ्जनपर्याय कहलाता है। श्र्थपर्याय 
श्रौर समस्त गुणव्यञ्जन पर्याय इनका प्रतिबोध करनेके लिए स्थुल ६प्टान्त बताये -- जैसे 
कोई यंत्र चल रहा है शुद्ध रूससे जिसका चक्र चल रहा है श्रौर उस "क्र पर यदि कोई 
कपडा वगैरह गिर जाय तो जिस प्रकार वह चक्र घूम रहा है उस प्रकारसे वह कंपडा भी 
घूमने लंग॑ता है । जंब कपडा घूमने लगता है तो लोगोंको दिखता है कि यह चक्र चल रहा 
है और कुछ न दीखे तो उस चक्रका पता ही नहीं पडता कि यह चल रहा है। झौर उस 
पर विकार आ जाय, कपडा वगैरह उपाधिका सम्बन्ध श्रा जाय तो उसका घूमना व्यक्त 
दिखने लगता है । तो जो व्यक्त दीखा उसका कारण वह शुद्ध घूमना है। अ्रगर शुद्ध 
घूरमेना नें बन रहा होता तो यह विकार और कपडा घूमनेकी बात कैसे श्रा सकती ? पदार्थ 
मे जितनी भी परिणतियाँ होती हैं उन सब परिणतियोका आश्रय श्रर्थ पर्याय है, ऐसी 
प्रन्तगंत अर्थपर्यायको सक्षम ऋजसत्रनय ग्रहण करता है। अर्थपर्यायके भेद इस कारण 
नही है कि श्गुरलघुत्व गुणकी षड्गुणहानि वृद्धिमे उसका परिणमन बताया है, जिसका 
काम है अप॑ने स्वभावकी प्रतिष्ठा करता। अर्थपर्याय न हो तो सत्ता नही रह सकती । 
यह शअ्रथेपर्याय समस्त द्वव्योमे अनादि अनन्त समान है। श्रथ्थपर्यायके कोई भी भेद 
नही है । 

व्यक्जनपर्याय में प्रश्नक्ञानकी प्रमुखतः--जितनी पर्यायें हम सबको विदित होती है 
उन' सब पर्यायोका नाम व्यञ्जनपर्याथ है। यद्यपि रूढिवश व्यठूजनपर्यायका श्र्थ है 
श्राकारपर्याय, लेकिन जो व्यक्त हुआ है, जो व्यक्त हो सकता है ऐसे परिणमनोका नाम 
व्यञ्जनपर्याय है। तो गुणापर्याय भी व्यक्त होता है. और आकारपरिणमन भी व्यक्त होता 
है, इन सर्ब पर्यायोंमे प्रतिसमयका परिणमन तो होता ही है, पर हम आप उसको ग्रहरा 
नही कर पाते । हमारा उपयोग अन्तमंहूर्त तक चले तो उसे हम ग्रहण कर सकते है, पर 
परिणमन होता है हम श्रापमें प्रत्येक समय नवीन नवीन ही, ऐसा एक एक समयका परि- 
णमतन केवली भगवानके केवलज्ञानमे हाथ पर रखे हुए श्रावले की तरह स्पष्ट रहता है । 
प्र्थोमे आवलेका हृष्टान्त दिया है | जैसे हांथ रखा हुआ आवला | सभी चीजोका दृष्टान्त 
दे सकते थे पर अन्य चीजोको छोडकर आवलेका दृष्टान्त क्यो आचार्योकी पसंद आ्राया ? 
वया ऐसा नही कह सकते थे कि हाथ पर रखे हुए आमकी तरह, हाथ पर रखे हुए डेला 
पत्यर या मणिवों तरह । इन सबको हृप्टान्तमे न लेकर जो हाथ पर रखें हुए आवले 
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९७०४६ “ऐसा! जो हृष्टान्के दिया है उसका कारण यह है वि श्रावला व रीब ६ बहियोका 
। है है,नंउन छही क पृथक-पृथक स्पष्ट बोध होता है, और श्राकार भी करीब-करीब 
॥ ५ काभके समान” हो का है । अन्य फल तो वुछ भिन्‍न-भिन्‍न श्राकारके भी होते हैं, जैसे 


प्र 


्मामक फल-क्रिंत क्र प्रकारके होते है। हाथ पर रखा हुआ श्रावला समस्त कलियो सहित्त 
ज्ञात हो जाता है। इसी प्रकार समस्त पदार्थ, समस्त पर्यायें सत्‌ ज्ञात होती हैं केवलज्ञान 
मे । यह समभानेके लिए हृष्टान्त दिया जाता है। एक समयका परिणामन केवली गम्य है । 
होता है सर्व॑ पदार्थेमि | वह भी किसी तरह ज्ञात हो तो क्षोभसे रहित है । 
एकत्वनिश्चयकी महिमा--एकत्वका,जितना माह्तत्म्य है ? केवल एक द्रव्य | जिसमे 
दूसरे द्रव्यका सम्बंध नही, ऐसा एक द्रव्य ज्ञात हो जाता है तब मोहका प्रक्षय हो जाता है। 
यह ॒सम्यग्ज्ञान अपनी महती प्रतिष्ठामे होता है। केवल एक क्षेत्र मायने किसी भी पदार्थके 
प्रदेश ही मात्र । अन्य पदार्थोका प्रवेश नही । इन प्रकार अद्वेत क्षेत्र सम्यग्ज्ञानकी महाप्रतिष्ठा 
मे है। इसी प्रकार एक समयकी पर्याय परिपूर्स पूर्व भौर उत्तर पर्यायके सम्बधकों न रखकर 
निरपेक्ष रूपसे जाने हुएकी बात केवलज्ञानमे होती है भौर युक्तियोसे हम झ्राप भी जानते 
है। तो त्रिकालवर्ती द्रव्यकों निरखनेपर जैसे एक अखण्ड पदार्थ ज्ञेय होता है इसी प्रकार 
एक समयवर्ती परिणति मात्रको निरखनेपर भी एक अखण्ड तत्त्व ज्ञात होता है । यही कारण 
है कि जब हम द्रव्यको विशाल करके निरखते है तो विकल्पोके टूट जानेका मौका मिलता 
है, इसी प्रकार जब हम एक समयमात्रकी परिणतिको निरखने चलते है तो वहाँ भी विकल्प 
टूट जाते है। विकल्पोके चलनेके लिए होना चाहिए लगाव । लगावकी बात अखण्ड पदार्थके 
ज्ञानमे नही है। इससे मोह तोडनेका उपाय अद्वेत द्रव्यस्वरूपका ज्ञान है। और समयमात्र 
परिणतिके ज्ञान करनेपर वह च्‌कि ज्ञान द्रव्यका ही रह जाता है इसलिए इस प्रसगमें भी 
निविकल्प होनेका उपाय एकत्वनिश्चयगत द्रव्यस्वरूपका ज्ञान है । 
स्व॒भावदर्शनका पौरुष--हम अपने आपके स्वभावपर दृष्टि दे तो इस दृष्टिके प्रसादसे 
हमें आत्मस्वरूपका भान होगा । स्वभाव कैसे ज्ञात होता ” जल है, गर्म है, पर हम गर्म 
जलके स्वभावका ज्ञान कैसे कर लेते है ” भले ही गर्म है यह जल, मगर जलका स्वभाव 
गर्म नही है, ठडा है। जैसे हम जलके गर्म रहते हुए भी गर्म जलमें जलके स्वभावका ज्ञान 
कर लेते है इसी प्रकार णरखी लोग ऐसी विकारपर्यायमें चलते हुएकी स्थितिमें भी स्वभाव 
का बोध कर लेते हैं। जैसे एक्सराका यत्र मनुष्यके चाम, खून श्रादिकको न ग्रहण करके 
एक हंड्डीको ही ग्रहण करता है, फोटो ले लेता है, इसी प्रकार पारखी जीव देहको, कषायो 
ह कर्मोको इन सबको ग्रहण न टी न स्वभावको ग्रहण कर ० है । रा 
है ए चाहिए भेदविज्ञान । उस भेदविज्ञान्क बेस तू सु्र्षाधीवेकार होवर एक रव 
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का ग्रहण करे, यही आत्माके श्रार्नन्दकी प्राप्लिका उपाय होगा। इस प्रकार मोह राग द्वेष 
दूर हो, ज्ञानकी समृद्धि बने, बस यही उपाय करने योग्य है श्रौर उससे ही हम श्रापका 
कल्याण है। श्राज यह €्वाँ परिच्छेंद पूर्ण हो रहा है। इसमें कुछ नयोके ज्ञानसे ऐसा 
लगता होगा कि कभी कुछ कथन श्राया, कभी कुछ । कुछ विरुद्ध जचता होगा, पर विरुद्ध 
नही है । यहाँ किस नयकी दृष्टिम निरखनेपर क्या नजर श्राता है, वह विषय बताया गया । 
प्रयोजन सबका यह है कि जिस किसी भी उपायसे शुद्ध ज्ञेयतत्त्व ज्ञानमे श्राये और मोह 
राग द्ेषादिक विकारपरिणमन दूर हो, जिससे आत्माके शुद्ध श्रानन्दकी प्राप्ति हो । हम श्राप 
संसारके सभी, जीवोकी .एक वाञ्छा है कि शान्ति प्राप्त हो । श्रत सत्य सहज स्वाधीन 
शान्तिकी उपलब्धिके श्रथ हमारा क्या कतंव्य है इसके विचारमे श्रभी चल रहे थे | सर्वे 
प्रथम यह बोध करना आवश्यक है कि वास्तविक शान्ति क्‍या होती है ? किर दूसरी बात 
यह जानना है कि ऐसी शान्ति जिसे चाहिये वह परमार्थतः क्‍या है ? इन्ही दो तत्त्वोको स्पष्ट 
करनेके लिये लक्षण, प्रमाण, नय, निक्षेप्, निर्देशादि उपायोका कथन किया । फिर शान्ति 
परिणति कंसे होती है, उसके अ्रन्त व बाह्य साधन क्या है, इन उपयोगी तत्त्वोके जाननेके 
लिये निमित्त, उपादान, निमित्तनैमित्तिक भाव, परिणमनन्‍स्वातन्व्य आ्रादिका वर्णन किया 
है । इस समस्त वर्णत्के निष्कर्षेमें यह बात निचोड़ की श्रायी कि अविकार शन्त स्वभावकी 
श्रोर हमारा उपयोग हो, ऐसा प्रयत्न करे । इससे ही समस्त, सकट मिटेंगे, शाश्वत आनन्द 
होगा, सदा शुद्ध पवित्र रहेगे। 


॥ अध्यात्मसहस्री प्रवचन तृतीय भाग समाप्त ॥ 





'सहजानन्द' महाराज विरचितम् 
सहजपरमातमतत्वाष्टकम्‌ 


के शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम के 


यस्मिन्‌ सुधाम्नि निरता गतभेदमभाषा प्राप्स्यन्ति 'चापुरचल सहजं सुशर्म । 
एकस्वरूपममलं परिणाममूल, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम ॥१॥ 


शुद्ध चिदस्मि जपतो निजमृल्मन्र। 3“ मृत्ति मूर्तिरहितं प्रशत' स्थतत्रम्‌ | 
यत्र प्रयान्ति बिलयं बिपदो विकहपा', शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥१॥ 


भिन्‍न॑ समस्तपरत परभावतश्य) पूर्ण सनातनमनन्तमखण्डमेकम्‌ | 
निक्षेपमाननयसबेधिकल्पदूर) शुद्ध चिदर्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥३॥। 


ज्योति. परं॑ र्वरमकतू न भोक्‍त शुप्त, ज्ञानिस्ववेद्वमकलं स्थरसाप्तसत्त्वम्‌। 
चिन्मात्रधाम नियतं सत्ततप्रकाश, शुद्ध चिदर्धमिमि सहज परप्ात्मतत्त्यम्‌ ।9॥ 


अद्वेतन्नक्षसमयेश्वरविष्युवाच्य, चित्पारिणामिकपरात्परजल्पमेयम । 
यदुरृष्टिसश्रयश जामलबृत्तितानं, शुद्ध चिदस्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥५॥ 
आशभात्यखण्डमपि खण्ढमनेकमर्शं भूता्थवोधविमुखव्यषद्दार हृष्टयाम । 
थआनंद्शकतिदशिषोधचरित्रपिण्डं, शुद्ध चिदृष्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥5॥ 
शुद्धान्तरज्रसुविकज्ञाअधिकासभूमि। नित्य निराषरणमव्ण्जनमुक्तमीरम्‌ । 
निष्पीतविश्वनिजपयेयशक्ति तेज', शुद्ध चिद्स्मि सहज परमात्मतत्त्वम्‌ ॥७॥ 


ध्यायन्ति योगकुशज्ञा निगदन्ति यद्धि, यद्ध्यानसुत्तमतया गददितः समाधि. । 
यरशेनात्प्रभवति प्रभुमोक्षमार्ग , शुद्ध चिदरिम सहज परमात्मत्त्वम ।।5॥ 


सहजपरमात्सतत्त्प॑ स्थस्मिनननुभबति निर्विकल्प यः ! 
सहज/नन्दसुबन्य स्पभावमनुपयेय याति ॥ 


छाद्रा98 हाग्रणी-ऐक्‍7बंवा। एहश्यवंए2 
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